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Musikwissenschait und Kulturkreislehre. 


. Von WERNER DaNcKeERT, Jena. 


Die nachstehenden Darlegungen bildeten den Gegenstand eines der 
Wiener Anthropologischen Gesellschaft vorgelegten Referates. Es handelt sich 
um die notwendigerweise ganz summarisch gehaltene Uberschau eines unge- 
mein weitschichtigen, in vielen Einzelheiten noch naherer Erforschung harren- 
den Erkenntnisgebietes, um die Skizzierung von Ergebnissen, deren volle 
Beweislast einer gréRer angelegten Untersuchung zu tragen vorbehalten bleibt, 
die demnachst in der musikethnologischen Reihe der Anthropos-Bibliothek Ver- 
6ffentlichung finden soll. 

Innerhalb des durch den Vortrag gezogenen Rahmens war eine wenig- 
stens fliichtige Veranschaulichung der Hauptergebnisse durch phonographische 
Darbietungen méglich. Fiir die Drucklegung hingegen wurde auf Noten- 
beispiele verzichtet, denn erfahrungsgema4B vermitteln bloBe Notierungen ohne 
ausfithrliche stilkritische Analyse und Beriicksichtigung des Klanglichen dem 
fachlich ungeschulten Leser keine hinreichenden Aufschlisse. 

Sicherlich war es kein Zufall, daB die erste Verkniipfung zwischen den 
beiden Erkenntnisbereichen Musikwissenschaft und Kulturkreislehre sich auf 
dem Gebiete der Instrumentenkunde vollzog. Denn in den Klang- 
werkzeugen haben wir es ja mit regelrechten Artefakten zu tun, mit bleibenden 
Niederschlagen des Musikempfindens, die an auferer Handgreiflichkeit gewiB 
kaum zu iibertreffen sind. So ist es begreiflich, daB man auf dem Wege der 
instrumentenkundlichen Forschung schon frithzeitig zu festen Zuordnungen 
gelangte, daB sowohl in Monographien als auch in zusammenfassenden 
gréBeren Arbeiten — genannt seien nur die synoptischen Studien von C. SACHS 
und v. Hornpostet !, die Monographien von C. Lepa und OncrEwALD 
Ergebnisse erzielt werden konnten, die zum mindesten die Umrisse einer Instru- 
mentengeschichte auf kulturhistorischer Grundlage sicherstellen, mag auch im 
einzelnen noch mancherlei klarungsbediirftig erscheinen. 

Weniger ertragreich war hingegen die Ausbeute auf rein musik- 
stilistischem Gebiete. Hier herrschen noch vielfach evolutionistische 
Ansichten vor, was ja im Grunde nicht verwunderlich ist, wenn man bedenkt, 


1 Geist und Werden der Musikinstrumente, Berlin 1929. — The Ethnology of 
African Sound-Instruments; Africa, Vol. VI, S. 129 ff., 277 ff. 
2 Die Musikinstrumente der siidamerikanischen Indianer, Diss. Wien. — Beitrage 


aur Kenntnis der steinzeitlichen Musikinstrumente Europas; Biicher zur Ur- und Friih- 
geschichte, hrsg. von OswaLp MewnaHtnx, 2. Bd., Wien 1934. 
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daB die Musikethnologie sehr spat — erst seit der Erfindung deS Phono- 
graphen — zu verlaBlichem Untersuchungsstoff gelangte. Aber nicht nur das 
Material ist bis auf den heutigen Tag ungleich liickenhafter geblieben als in 
anderen Sonderzweigen der Vélkerkunde, sondern auch die stilkritischen 
Methoden, die zur Auswertung dieses Materials dienen, sind noch recht jungen 
Alters, und wir stehen hier noch inmitten einer sehr stiirmisch ablautenden 
Entwicklung, was Begriffsbildung und Arbeitstechnik angeht. Erst im letzten 
Jahrzehnt sind einige Ansatze sichtbar geworden, die auf eine fruchtbare Aus- 
wertung stilkritischer Ergebnisse im Rahmen der kulturhistorischen Forschung 
hinzudeuten scheinen. An erster Stelle ist eine kleine Buchrezension v. Horn- 
BOSTEL’s ° zu nennen, die (wie das so haufig bei den Arbeiten des verstorbenen 
Bahnbrechers der Musikethnologie zu bemerken ist) weit iber den urspriing- 
lichen thematischen AnlaB hinausdringt und geradezu das Musterbeispiel einer 
produktiven Besprechung genannt werden darf. Da wird zum erstenmal, wenn 
auch nur andeutungsweise, der Versuch unternommen, auf Grund rein musi- 
kalischer, melodiestilistischer Kriterien grdBere Stilgruppen gegeneinander 
abzugrenzen und sie ethnischen und kulturellen Einheiten zuzuordnen. Als 
monographische Erganzungen sind die Studien von Kunst iiber die Musik von 
Neuguinea, die HERzoa’schen Arbeiten iiber den Yuma-Stil und die Studie 
HERBERT HUBNER’s iiber die Musik im Bismarck-Archipel zu erwahnen. Auch 
einige Abschnitte aus Marius SCHNEIDER’s ,,Geschichte der Mehrstimmigkeit“ 
verdienen in diesem Zusammenhang Beachtung. 

In methodischer Hinsicht eréffnen sich, so scheint es mir, mehrere Wege, 
um Form- und Sinngehalt tonender Gebilde zu bestimmen, Der naturgegebene 
Ansatzpunkt wird zumeist die stilkritische Erfassung des Melodischen 
sein. Die hier entspringenden Formimpulse pflegen gewohnlich in den Bereich 
der mehrstimmigen Formen stilbestimmend hiniiberzuwirken. Innerhalb des 
melodischen Bereiches gibt es nun aber zweifellos eine ganze Reihe von sinn- 
tragenden Schichten. So kénnte man etwa ausgehen von der melodischen 
Substanz, wie sie sich vor allem in der Leiterbildung niederschlagt. Ich habe 
den Eindruck gewonnen, daB die melodische Substanz als Kulturkriterium 
besonders in den mutterrechtlichen Kreisen und in den starker mutterrechtlich 
unterschichteten Hochkulturen des Fernen Ostens, auch Altamerikas, von Be- 
deutung ist. Bei anderen Vélkern und Kulturen hingegen, so etwa in weiten 
Bereichen der australischen oder indianischen Musik, erscheinen nicht so sehr 
die substanziellen Ziige, wie Leiterbildung, Tonvorrat, gepragte Tonformeln 
aufschluBreich, als vielmehr die strukturellen und dynamischen Potenzen, die 
in der Melodik zum Ausdruck gelangen, d. h. in erster Linie die Formen des 
tonraumlichen und zeitlichen Ablaufs, die damit unzertrennlich verkniipften 
Unterstromungen, mit einem Wort: die gesamten Ziige, die man etwa als 
Bewegungshabitus bezeichnen kénnte, 

Zum Teil greift nun diese Bedeutungsschicht schon hiniiber in eine dritte 
Ausdruckssphare, die am starksten in der Vokalmusik, schwacher beim instru- 
mentalen Vortrag zu beobachten ist: ich meirie jenen auBerordentlich vielfaltigen 


3 BarEssLer-Archiv, Bd. 15, Heft 1, Berlin 19325 0S. 55 if: 
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Komplex von Qualitaten, die der Begriff der »Vortragsweise” um- 
schlieBt. Es handelt sich hier einmal um mannigfache qualitative Ziige der 
Klangfarbung, die ihrerseits wieder tief in das physiologische Gebiet hiniiber- 
reichen und zum betrachtlichen Teil geradezu von psychophysischen Gegeben- 
heiten, wie dem Kérperbau und mehr aber noch von den besonderen Haltungs- 
eigentiimlichkeiten und Spannungszustanden des Leibes abhangen. Aber es ist . 
nicht nur die Klangfarbe im engeren Sinne, die hier in Betracht kommt, sondern 
daneben sind auch mancherlei qualitative Besonderheiten des rhythmischen 
Flusses, der Artikulation und Phrasierung, der Bindung und Trennung der 
Tone von Bedeutung. Oft kann man bemerken, daB gerade diese qualitativen 
Figenarten, diese Modalitaten der musikalischen Ausfithrung aufschluB- 
reicher sind als die grobstofflichen Ziige des Tonvorrats, des formalen Auf- 
baus usw. 

Aus dieser phanomenologischen Vielschichtigkeit des Tonstoffes, die hier 
nur ganz fliichtig zu skizzieren war, entspringt fraglos reicher Sondergewinn 
fiir die musikethnologische Erkenntnis, zum anderen aber liegen gerade hier 
auBerordentliche Schwierigkeiten in methodischer Hinsicht verborgen. Denn 
die verschiedenen Schichten musikalischer Gestaltung und musikalischen Sinn- 
gehaltes sind seltsamerweise nicht durch ein eindeutiges Gesetz miteinander 
verknupft. Hunderte von Erfahrungen zeigen uns immer wieder, daB musika- 
lische Kulturgiiter sozusagen als fertiggepragte Gebilde, als tonende ,,Arte- 
fakte“, ein Sonderdasein relativ unabhangig von ihren urspriinglichen Trager- 
volkern zu fiihren vermégen. Auf der anderen Seite aber ist es ebenso unver- 
kennbar, da®B die feineren gestalthaften Ziige und die qualitativen Besonder- 
heiten des Vortrages enger an ihre jeweils tragende psychophysische Grund- 
lage gebunden sind. So lassen sich manche Stilgruppen (so etwa Mutterrechts- 
stile bei siid- und mittelamerikanischen Indianern) eindeutig auf Grund des 
Tonvorrates abgrenzen, wohingegen die Vortragsweise keine sehr deutlichen 
Aufschliisse verspricht. Aber auch der umgekehrte Fall ist durchaus autzeig- 
bar, Als Musterbeispiel ware etwa das Melos und der musikalische Formen- 
schatz der meisten Semang-Stéamme zu nennen. Wir miissen annehmen, daf 
die Musik der Semang in hohem Grade durch tibernommene Formen der 
primitivmalaiischen (austronesischen) Kultur tberschichtet wurde. Das spe- 
zifisch Pygmaenhafte dieser Musik tritt uns hingegen mit eindrucksvoller 
Deutlichkeit in der Klangbildung und in der Agilitat der Vortragsweise 
entgegen. 

Augenscheinlich lassen sich diese Erfahrungen in methodologischer Hin- 
sicht dahin zusammenfassen, daB die qualitativen Besonderheiten in der Regel 
Hinweise auf urspriinglichere Substrate bedeuten, wahrend die mehr sub- 
stanziellen und ein Teil der gestaltmaBigen Ziige wohl als frei verfigbares, 
iibertragbares Kulturgut anzusprechen waren. Noch heute konnen wir in 
unserer allernachsten Umgebung, vor allem im ost- und siidosteuropdischen 
Bereiche beobachten, wie beim Volksliedaustausch der melodische UmrifB in der 
Regel gewahrt bleibt, wohingegen das, was sozusagen zwischen den Ténen‘ 
liegt, das, was sie als dynamische Unterstromung tragt, stets zum Ausgangs- 
punkt des Gestaltwandels wird. 
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Aus dieser Erkenntnis ergeben sich wichtige Gesichtspunkte fiir die An- 
forderungen, die man nach dem heutigen Forschungsstand an das k lin- 
gende Material zu stellen hatte. So schatzenswert die Handlichkeit 
und leichte Bedienbarkeit des Edison-Phonographen erscheinen, so ist doch 
gegeniiber diesen unleugbaren Vorziigen auf der anderen Seite die Minder- 
wertigkeit phonographischer Aufnahmen in klangqualitativer Hin- 
sicht tief beklagenswert. Es ist wohl an der Zeit, es einmal ganz unzweideutig 
auszusprechen, daB uns, solange wir uns allein auf dieses altertiimliche Gerat 
verlassen, wichtige, ja geradezu entscheidende Ziige musikalischer Primitiv- 
stile verschlossen bleiben miissen. Schwerlich diirfen wir langer zégern, um 
wenigstens das, was noch an primitiver Musik zu retten ist, mit einem technisch 
hochstehenden Aufnahmeverfahren, wie es sich etwa in den magnet- und 
lichtelektrischen Aufnahmetechniken# der letzten Jahre 
darbietet, den Archiven zuzufiihren. Der Phonograph entsprach recht eigent- 
lich einer auf das Quantitative gerichteten Forschungsweise und einem Er- 
kenntnisziel, wie es heute noch hauptsachlich in den angelsachsischen Landern 
vertreten wird. Mit der Hinwendung zu kulturhistorischen Frage- 
stellungen scheint mir indessen unzertrennlich verkniipft die Beachtung des 
Qualitativen und damit die Forderung nach Reproduktionsgerdaten, 
deren Frequenzbereich dieser Aufgabe gewachsen ist. 


Nach der Erérterung dieser Vorfragen mochte ich versuchen, ein skizzen- 
haftes Bild der musikalischen Stilkreise zu entwerfen, wie es 
sich mir nach dem heutigen Stand der StofferschlieBung darstellt. Wenn wir 
das Gebiet zunachst einmal im groBen iiberschauen, so ist zu bemerken, daB 
zwar keineswegs alle musikstilistischen UmriBlinien mit denen der kultur- 
historischen Forschung vollig tbereinstimmen, daB aber doch im ganzen auBer- 
ordentlich viele Konkordanzen bestehen, so daB& die Hoffnung berechtigt 
erscheint, einzelne Unstimmigkeiten zu bereinigen und daB es gelingen méchte, 
viele Liicken — sei es nun durch neues Material oder aber durch Verfeinerung 
des Methodischen —— noch auszufiillen. 

Als ein sehr bemerkenswertes Zeugnis der Ubereinstimmung lieBe sich 
die Geschlechtsbetonung heranziehen, die in der Musik genau so 
wie auf ergologischem, wirtschaftlichem oder sozialem Gebiet (vor allem in den 
Mittelkulturen) sich auBerordentlich scharf auspragt, weniger stark hingegen, 
aber immerhin noch merklich in den Altesten erkennbaren Schichten, in der 
Gruppe der Grund- und Altkulturen. Es erscheint mir zweckmaBig, bei der 
zu vermittelnden Ubersicht nicht chronologisch, sondern eher wie der Archao- 
loge stratigraphisch vorzugehen, zunachst die jiingeren Schichten 
berucksichtigend und erst im weiteren Verlauf zum Stilgut hdheren Alters vor- 
dringend. Einen sehr handlichen Ausgangspunkt bietet die Musik der 
Mutterrechtskultur. In ihren 4lteren, noch an die Urkultur an- 
knupfenden Phasen 14Bt sich die mutterrechtliche und weiblich betonte Musik 
in ihrer unmittelbaren Gestalt — als Melodieumri® und Tonsystem — wohl 


4 Zurzeit verdienen wohl das ,,Magnetophon“ (AEG) und das livre sonore“ an 
erster Stelle genannt zu werden. 
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kaum noch erfassen; lediglich die Uberbleibsel des Instrumentariums der von 
SACHS so genannten ,,protopolynesisch-kalifornischen Schicht“ lassen uns 
erkennen, da eine Reihe von dumpfklingenden, erdgebundenen Stampf- und 
Schlaginstrumenten, wie Stampfbrett und Stampfgrube, ein Klangideal von 
weiblicher und tellurischer Sinnbetonung enthiillen. Melodiestilistisch greif- 
bares Gebiet betreten wir, wenn wir uns der Musik der hoheren mutterrecht- 
lichen Kulturen zuwenden. Zwar will es mir noch verfriiht erscheinen, die 
Zuordnung im einzelnen zu differenzieren und etwa eine Musik der Zwei- 
klassenkultur von einer Bogenkulturmusik oder von einer Musik der tertidren 
Mutterrechtskultur Ostasiens scharf zu sondern. Ratsamer erscheint es, zundchst 
die Gemeinsamkeiten, die in der Gesamtheit der matriarchalischen Musik- 
kulturen hervortreten, zusammenfassend zu skizzieren. Wenn wir vom Ton- 
vorrat und von der Leiterbildung ausgehen, so sind es wohl im wesentlichen 
vier Stilbereiche, die sich hier erdffnen und die tibrigens in sachlicher wie wohl 
auch in entwicklungsgeschichtlicher Hinsicht mannigfache Zusammenhange 
und Ubergange erkennen lassen. Nach dem Tonvorrat kann man unter- 
scheiden: 

1. Dreiklangsmelos, 

2. Tetratonik, 

3. halbtonlose Pentatonik, 

4, Tritonuspentatonik (wie sie uns etwa in der Tonreihe 2 a g 7 d ent- 
gegentritt). Diese zuletzt genannte Form hat sich bisher allerdings nur an 
zwei Stellen gefunden, namlich auf Borneo und im salomonischen Tambatamba- 
Stil, aber es ist zu vermuten, da sie unterschichtig in manchen Musiksystemen 
Siidostasiens, des siidlichen Vorderindiens, wie auch in der japanischen Musik 
fortwirkt. Tetratonik findet sich wohl heute am ausgepragtesten und reinsten 
auf den nérdlichen Salomonen. Doch deuten mancherlei Anzeichen, wie z. B. 
zahlensymbolische und instrumentenkundliche Befunde darauf hin, daB sie frither 
einmal auch in Ostasien, Hinterindien, Indonesien einen weiteren Verbreitungs- 
kreis innehatte. Die Pentatonik endlich zeigt beim ersten Zusehen einen so welt- 
weiten Verbreitungskreis, daB es zunachst fast aussichtslos erscheinen mag, 
sie kulturhistorisch einzuordnen. Und doch ergeben sich bei naherer Priifung 
der Sachlage sehr deutliche Anhaltspunkte fiir ihre urspriingliche Zugehdrig- 
keit zum Mutterrechtskreis. In der heute greifbaren Primitivmusik Melanesiens 
ist die Pentatonik als ein stilistischer Grundstock — zumeist verknupft mit 
sekundaren Merkmalen des Mutterrechtsstils, wie z. B. mit dem Jodeln und 
Falsettgebrauch — nachzuweisen. Auch instrumentenkundlich eréffnet sich ein 
Zusammenhang zwischen Melanesien und dem vorgeschichtlichen Ostasien. 
Die Fiinftonsysteme Chinas, Japans, Hinterindiens und der indonesischen 
Hochkulturen sind zweifellos ebenso wie viele Bestandstiicke des fernéstlichen 
Instrumentariums als Fortbildungen der alten Mutterrechtskultur anzu- 
sprechen. Auferordentlich viele Ziige in der Zahlensymbolik und in der musi- 
kalischen Mythologie dieser Kulturen deuten auf die tellurische und matri- 
archalische Ausgangsbedeutung der Vierzahl wie auch der Fiinfzah! hin 
und ich glaube, daB wir berechtigt sind, spekulativen oder zahlensymbo- 
lischen Erwagungen auch im Bereiche der Mittelkulturen ein bedeutendes 
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Gewicht beizumessen, nicht nur in den Hochkulturen, wie v. HORNBOSTEL 
meinte, als er dem weltweit verbreiteten System der musikalischen MaBnormen 
nachging. Pentatonik findet sich fernerhin — von der ostasiatischen Hoch- 
kultur oder von ihren mutterrechtlichen Vorlaufern ausstrahlend — als tber- 
nommenes Gut bei zahlreichen eurasischen Hirtenvélkern, nach dstlicher Rich- 
tung hin starker verdichtet, in westlicher abgeschwacht. In Vorderindien zeigen 
die Munda-Vélker sehr rein ausgepragte und altertiimliche Pentatonik, auch 
im Nordosten Vorderindiens, in Bengalen und in manchen Pentatonismen siid- 
indischer Musik zeigen sich noch die Spuren alter mutterrechtlicher Unter- 
schichtungen. In Europa ist die Pentatonik als Altstil bei den Inselkelten, in 
Siiditalien und Sardinien zu greifen. Andere Uberbleibsel dieser offenbar allt- 
mittellandischen Musikkultur sind weniger in der melodischen Substanz als in 
gewissen Ziigen der Vortragsweise und des Bewegungshabitus kenntlich: der 
eigentiimlich gelésten, schwebenden Melodik des italienischen Kreises sind die 
alteren Schichten des rumanischen und des polnischen Volksliedes zur Seite 
zu stellen. Hier iiberall finden wir frei im Tonraum schwebende, jodlerartig 
geléste Melodiebewegungen, verbunden mit dunkelweicher Klangfarbung und 
ausgepragter Vorliebe fiir das Vokalisenhafte. Doch 1aBt sich neben diesen 
sehr sprechenden Ziigen der Vortragsweise auch in struktureller Hinsicht noch 
manches Uberbleibsel eines tief eingewurzelten und offenbar sehr alten ,,Kon- 
sonanzempfindens“ bemerken. Die Terz als Strukturintervall insbesondere und 
der Dreiklang als eine melodiebildende ,,Sphare“ lassen sich in alteren Schich- 
ten des polnischen wie des rumanischen Liedes als urspriingliche, von den 
Finfliissen der abendlandischen Kunstmusik noch unabhangige Stilelemente 
erweisen. Letzte, allerdings stark umgedeutete Auslaufer der gelésten Bewe- 
gungsform und Klangauffassung dieses Kreises sind meines Erachtens noch im 
alpenlandischen Jodeln und im eigentiimlichen Falsettgebrauch einiger Kau- 
kasusvolker zu erblicken. 

Um nun zur Pentatonik zuriickzukehren, so finden wir weiterhin in der 
Berbermusik ein unverkennbares Verdichtungsgebiet von Pentatonik, und zwar 
in zweierlei Gestalt, die auffalligerweise an die ostasiatischen Formen er- 
innert: als halbtonfreie und als tritonusbetonte Fiinfténigkeit. Ich iibergehe 
das noch ungentigend erforschte westafrikanische Gebiet und wende mich den 
amerikanischen Stilbereichen zu. Hier findet sich Pentatonik neben Tetratonik 
als Hinterlassenschaft der alten Inka-Kultur sowie in Mittelamerika (hier aller- 
dings ist auch sehr stark das Dreiklangsmelos vertreten): bei den Tule von 
Panama, den mexikanischen Cora und Huichol, den Navaho von Neumexiko 
und Arizona. In Siidamerika lassen sich ahnlich geartete Dreiklangsstile bisher 
noch bei den Uitoto nachweisen, in Nordamerika bei einem Selisch- und einem 
Irokesen-Stamm. Auch die ,,nichtindianische“ Vortragsweise dieser Stamme 
deutet auf ihre kulturelle Sonderstellung hin. 


Zusammenfassend 1aBt sich das ,,mutterrechtliche“ Musikprinzip wohl 
am besten als ein ,spharisches und ,vegetatives kennzeichnen 5. 


* Vel. H. Htpxer, Studien zur Musik im Bismarck-Archipel; ,,Anthropos“, 
dee Noe 1LOS5S) Ora ih 
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Das ,,Konsonanzprinzip“ herrscht hier, und zwar in einer umfassenderen 
Bedeutung als der urspriinglich von tonpsychologischer Seite gepragte Begriff 
es ahnen 14Bt. Hier liegt auch eine von den wesensverschiedenen Wurzeln der 
Mehrstimmigkeit. Die aufSerordentlich klanggesattigte, harmonikal 
gebundene Mehrstimmigkeit der nérdlichen und mittleren Salomonen, Neu- 
kaledoniens und mancher Gebiete Neuguineas, Borneos hangt fraglos mit der 
musikalischen Raumauffassung und mit dem Prinzip der Tonverwandtschaft 
zusammen, das in den héheren Mutterrechtskulturen zur Auspragung gelangt. 
Auch im Kaukasus, in der alten Mittelmeerwelt und in Westafrika lassen sich 
Spuren dieser alten harmonikalen Auffassung nachweisen, In Amerika hin- 
gegen zeigt nur die musikalische Hinterlassenschaft der Inka-Kulturen Ein- 
schlage solcher Mehrstimmigkeit (Panpfeifenmusik). Im tibrigen méchte man 
hier von einer ziemlich weitgehenden Desintegrierung des Mutterrechtsstils 
sprechen. 
Vorgefiihrte Musikbeispiele © von den nérdlichen Salomonen (Panone), Neu- 
guinea (Sepik) und Borneo veranschaulichen Tetratonik, Dreiklangsmelos, Tri- 
tonuspentatonik sowie das eigentiimlich unaktive, besinnliche Klangideal, den 


,schwimmenden“ Klang, die ,,idiopathische“ Vortragsweise und das harmonikale 
Sfumato der mutterrechtlichen Musik. 


Wenn ich nun zum Kreise der hoheren vaterrechtlichen Kul- 
turen tbergehe, so erscheint es mir zweckmaBig, ein allgemein gehaltenes um- 
riBhaftes Bild voranzuschicken. In diesem Bereiche treten uns sogleich eine 
ganze Reihe von klanglichen und dynamischen Einzelziigen entgegen, deren 
mannliche Sinnbetonung sich unschwer erkennen 1a8t. Ich méchte sie stich- 
wortartig aufzahlen, und zwar zunachst vom Klangraumlichen ausgehend: 


1. Weitbewegtheit, groBer Umfang. 

2. Einspuriger Abstieg von der Hohe nach der Tiefe. 

3: Tonale Exzentrizitat (allerdings in sehr verschiedener Abschattierung). 

4. Keine spezifische Leiterbildung; Vorrang des Bewegungsgefiils, des 
dynamischen Ausgriffs vor der substanziellen Verfestigung. 

5. Das Tetrachord ist Strukturtrager, wirkt geristbildend. 

6. Vorrang des Distanzprinzips vor der Tonverwandtschatt. 

7. Oratorische Gestaltung. (Die Sprache wirkt gertistbildend und artiku- 
lierend.) 


In rhythmischer Hinsicht zeigt sich das Grundprinzip der Reihung 
(Addition kleiner Elementargestalten) und (vielfach) das Moment der soge- 
nannten ,instantanen Rhythmik“, des zuckenden Akzents, dynamisch ist ein 
, naturalistisches“ Prinzip der Tonstarkenabstufung unverkennbar. Natura- 
lismus herrscht auch in der Bevorzugung naturimitativer Vorwirte (Nach- 
ahmung von Tierstimmen z. B.). 

Soviel als allgemeine Charakteristik. Eine Differenzierung 14Bt sich hier 
leichter durchfithren als zuvor im mutterrechtlichen Kreise. Jaap Kunst spricht 
von einem ,,tiled-type“ neuguineischer und australischer Musik und v. Horn- 


6 Samtliche Walzen aus dem Bestand des Berliner Phonogramm-Archivs. 
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BOSTEL hat den gleichsinnigen Ausdruck ,.Treppenmelos* fur dieselben 
Melodiebereiche und fiir einen GroBteil der indianischen Melodik in Anspruch 
genommen. Tatsachlich zeigt sich in der Musik dieser V6lker zum mindesten 
eine gewisse Ubereinstimmung im auBeren Bewegungsablauf, im Notenbild. 
Struktur und Klangbild bediirfen indessen noch einer weiteren Differenzierung. 
So méchte ich vorschlagen, den Begriff des Treppenmelos auf die fester organi- 
sierten auBeraustralischen Formen einzugrenzen, fir die Hauptmasse der 
australischen Musik hingegen den englischen Begriff der ,strains vorzu- 
behalten, der sich sinngemaB etwa als ,,abwartsziehendes Melos“ eindeutschen 
lieBe. Damit ist ein wichtiges Unterscheidungsmerkmal angedeutet: die Melodie- 
bewegung der strains bedeutet keinen ,,Abstieg“ im eigentlichen Sinne, keine 
raummessende noch irgendwie zentrierte Bewegungsform, sondern ein ganz 
einspuriges Abstiirzen in die Tiefe, dem ein musikalisches Raumgeftihl ohne 
festen Schwerpunkt entspricht. Zu dieser ,,exzentrischen‘‘ Bewegungsform ge- 
héren als typische Korrelate der Vortragsweise ein eigentiimlich ziehender, 
motorisch gleitender Tonansatz, der sich in einer rhythmischen Begleitkurve 
mit rund ansetzendem Hauptakzent und spitzem Nebenschlag verdeutlichen 
lieBe. In stimmphysiologischer und stimmphanomenologischer Hinsicht handelt 
es sich um einen Klang mit wenig Koérperresonanz von auferster extraverter 
Spannung, die einer Ahnlich gearteten Gespanntheit des Leibes entspricht, Als 
Hauptmerkmal ist hier noch die von OTTMAR Rutz als theoretische Moglichkeit 
entdeckte ,,Aszendenzhaltung“’ zu nennen, die einen Muskelschub auf der 
Vorderseite des Leibes, etwa vom Zwerchfell aufwarts, bedingt und die wohl 
auch manche von anthropologischer Seite bemerkten Eigentiimlichkeiten des 
australischen K6rperbaues erklaren diirfte. Vermutlich ist diesem absonder- 
lichen psychophysischen Komplex auch die Spezialisierung der australischen 
Stimmlage einzubeziehen, von der zuerst der englische Forscher Haro.tp 
E. Davies” berichtet. Davirs hat eine betrachtliche Reihe von australischen 
Gebieten musikethnologisch erforscht und er versichert aufs bestimmteste, daB 
der australische Gesang iiberhaupt keine tiefe Stimmlage kennt! Es gibt keine 
Basse, in der Hauptsache nur ,,Tenorlage’. Der mutterrechtliche Ein- 
schlag in einigen Bezirken australischer Musik diirite, soweit das sparliche 
Material bisher Riickschliisse zula8t, hauptsachlich in pentatonischen Ziigen 
der Leiterbildung bestehen, die jedoch an dem dynamischen Grundgeprage der 
strains nichts Wesentliches zu andern vermégen. Man empfangt immer wieder 
den Eindruck, daB der Bewegungszug dieser strains einem australischen 
Rassen- und vielleicht auch Kultursubstrat entspricht, das durch die jiingeren 
Kulturschichten sozusagen immer wieder hindurchschlagt. 

Ich komme nun zu dem Verbreitungskreis der eigentlichen ,,T rep pen- 
melodik*, die ich neben den australischen strains als musikalische Ent- 
sprechung des totemistischen Kulturkreises ansehen michte. Da 
sind zunachst sicherlich weite Bereiche des musikalisch noch wenig erforschten 


* Hakotp E. Davies: Aboriginal Songs of Central and Southern-Australia: Oce- 
ania, Vol. Il, London 1931/32, S. 454 f., 462. — Adelaide University Field Anthropology: 
Central Australia Nr. 4. Aboriginal Songs, S. 81—92; Transactions and Proceedings 
of) the Royal Society of South Australia, Vol. 51, Adelaide South Australia 1927, S. 91. 
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Neuguineagebietes zu nennen, sowie einzelne Gebiete des Bismarck-Archipels 
die in der Monographie von H. Husner genauere Behandlung pemanicich 
haben. Ferner zeigen weite Bereiche der afrikanischen Negermusik treppen- 
melodische Ziige, gelegentlich sogar greift diese Melodiebildung hinitber in 
den Kreis der andersgearteten Pygmaenmusik, Es schlieBen sich dann noch mit 
individuell gepragten Stilformen an: eine Gruppe von altasiatischen Vélkern, 
starkere Einschlage sind bei den Eskimo zu verspiiren und reiner treppen- 
melodischer Stil findet sich schlieBlich bei einer groBen Zahl vor allem nord- 
amerikanischer Indianerstamme. Die beiden nérdlichen Verbreitungsgruppen 
— Paldoasiaten und das Gros der nordamerikanischen Indianerstile — 
hangen auch hinsichtlich der Vortragsweise, Stimmklangfarbe und Rhythmik 
enger miteinander zusammen. Mancherlei exspiratorische Ztige der Klang- 
gebung bilden hier sozusagen einen klangstilistischen Generalnenner. 


Die Gegeniiberstellung eines nordwestaustralischen Beispiels mit einem 
Pueblogesang verdeutlicht den Unterschied von strain und Treppenmelos. Be- 
deutsam erscheinen vor allem die Unterschiede der rhythmischen Bewegtheit des 
Ganzen und des Tonansatzes. Das australische Beispiel zeigt uns den eigentiim- 
lich ziehenden, agogisch gedehnten Initialakzent und eine fast ziigellos zu nen- 
nende Motorik; das indianische Melos hingegen bekundet zwar auch auswarts 
gerichtete Aktivitat, die jedoch ihre Bandigung in einer gewissen Gehaltenheit, 
Gespanntheit (Gravitas der Bewegungsform) findet. Auch handelt es sich um 
einen Stimmklang, der weitgehende Kérperresonanz zur Voraussetzung hat. 


Der Kreis der Hirtenvolker, der ja durch mancherlei kulturhisto- 
rische Beziehungen mit dem 4lteren Totemistenkreis verkniipft ist, erweist sich 
auch in musikalischer Hinsicht als eine Fortbildung des totemistischen Ver- 
michtnisses. Zum mindesten gilt das fiir die dstlichen Gruppen der eurasischen 
Hirtenvélker, fiir Turktataren und Mongolen. Dieser éstliche Stil greift zwar 
vielfach hiniiber ins Gebiet der finnischen Vélkergruppe, aber es scheint, dab 
er hier nicht als die alteste und urspriinglichste Schicht angesehen werden dart. 
Auch das Hirtenvolkermelos ist weitbewegt, groBraumig, mit stark dominanter 
Abstiegstendenz und tetrachordaler Struktur. Die von der Mutterrechtssphare 
und von der ostasiatischen Hochkultur iibernommene Pentatonik verdunkelt 
gelegentlich das tonsubstanzielle Bild, doch sprechen manche Einzelheiten 
immerhin dafiir, daB in diesem Kreise friher einmal siebenstufige diatonische 
Leitern zu Hause waren. Wiederum 148t sich an der Art, wie der musikalische 
Raum ausgefiillt und gestaltet wird, mit besonderer Deutlichkeit die Grundlage 
des Stils ablesen. Wir haben es ohne Frage mit einem gegeniiber der Treppen- 
melodik stairker zentrierten, zusammengefaBten, beherrschten Melos zu tun. 
Ich habe es nach einem seiner Hauptziige — nach dem raumlichen Dualismus — 
,»weitbewegtes Zweizonenme los“ genannt. Als Grundgesetz der 
raumlichen, zeitlichen und tonstofflichen Gestaltung erscheint das Prinzip 
der Herrschaft, der hierarchischen Gliederung. So setzen 
sich jetzt Geriist- und Fulltone mit stark ausgepragter Funktionsverschiedenheit 
gegeneinander ab. So kristallisieren sich in der melodischen Linie festgepragte 
Zielténe und rhythmisch verdichtete Motivkerne heraus. Am bemerkenswer- 
testen ist wohl das rhythmisch-metrische Bild mit seiner Ordnung von Zweitakt- 
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gruppen, dem typischen rhythme carré, mit der unverkennbaren Herrschaft des 
Akzentprinzips, der Skansion. Haupt- und Nebenschlag des Rhythmus treten 
scharf unterschieden einander gegeniiber und die Gesamtstrémung des Rhyth- 
mus zeigt eine auffallige Ziigigkeit, eine Vitalisierung. 
Ein tatarisches Musikbeispiel veranschaulicht vor allem diese neue Grund- 
form rhythmischer Bewegtheit (motorische Impulsrhythmik). 


Uberrraschenderweise bietet die Gruppe der Altkulturen, die ich 
nun als letzte noch kurz behandeln méchte, in musikstilistischer Hinsicht ein 
ziemlich wohlgeschlossenes Bild. Vor allem ist der verhaltnismaBig gute 
Erhaltungszustand dieser altesten Klangschichten hervorzuheben. Es fehlt 
nicht an differenzierten Einzelziigen; doch mégen zunachst wiederum die Um- 
risse Beriicksichtigung finden, Wir haben es durchweg mit einem zentrierten, 
um einen stabilen Raummittelpunkt gelagerten Tonraum zu tun. Die Raum- 
erfiillung ist durchschnittlich maBig, vielfach sogar eng, aber seltsamerweise 
in der Altesten Schicht, in der Pygmaenkultur, betrachtlich weiter als 
im Kreise der arktisch-amerikanischenAltkultur. Es bestatigt 
sich also nicht die bekannte evolutionistische Erwartung, daB am Ausgangs- 
punkte der Musikentwicklung eine Melodiebildung von ,,primitivster“ Eng- 
raumigkeit vorzufinden sei. 

AuB8erordentlich scharfgepragte Eindriicke vermitteln jetzt Klangbild 
und Vortragsweise, und zwar offenbar in engstem Anschlu8 an die physio- 
logischen, rassenmaBigen Substrate. Als Grundform der tonraumlichen Be- 
wegung ware wohl die Oszillation, die mehr oder weniger weitausgreifende 
Pendelschwingung oder periheletische Bewegung anzusprechen. Ich unter- 
scheide nach rein melodiestilistischen Gesichtspunkten drei deutlich unter- 
schiedene Hauptgruppen: 

1. Fanfarenmelos. 


2. Enges Melos. 
3. Mittelweites Uberhéhungsmelos. 


Der Verbreitungskreis des Fanfarenmelos umfaft die Hauptmasse 
der Aquatorialpygmaen und -pygmoiden und eine — offenbar die Alteste — 
Schicht des lappischen Melos. Dieses nérdliche Vorkommen diirfte wohl auf 
eine alte kleinwiichsige Sibiridengruppe hinweisen, deren Abkunft von einem 
»pramongoloiden“ Pygmaenelement schon OswaLp MENGHIN® aus anthro- 
pologischen und archaologischen Griinden nachdriicklich postuliert hat. In 
Afrika erwies sich das Fanfarenmelos als die Pygmaenform schlechthin, zum 
Teil allerdings iiberlagert durch negerisch-totemistische Einfliisse. AuBer bei 
den zentralafrikanischen Pygmaen und Pygmoiden findet sich dieses Melos 
noch in sehr reiner Auspragung bei den Bergdama, ziemlich unvermischt auch 
bei den Buschmannern, einschlagsweise bei einigen Negerstammen, die in 
Pygmaennachbarschaft leben. Hinsichtlich der Stimmklangfarbe ist der typische 
Pygméenklang durch eine infantil anmutende Grellheit gekennzeichnet, die aut 
einer nicht kérpergestiitzten Stimmgebung mit starkem Kehldruck vorwarts- 


* OswaLp MENGHIN: Weltgeschichte der Steinzeit, Wien 1931, S. 572. 
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aufwarts beruhen dirite. Ihr entspricht regelm4Big ein sehr rasches psychisches 
Tempo, organisch verbunden mit ,,kleiner“‘ Klangform und sehr stark lippen- 
und kiefernbeweglicher Artikulation. Ein ganz ahnliches Klang- und Bewe- 
gungsbild tritt uns bei den siidostasiatischen Negritos (Semang) entgegen 
verbunden mit deutlich spiirbaren Resten einer ehemaligen Fanfarerimelodik 
Auch die Negritos der Philippinen besitzen fanfarenmelodische Strukturen 
neben Engmelodik als eine besondere Stilmischung, vermutlich verbunden mit 
kleiner Form und raschem Tempo. Ausgesprochene Fanfarenmelodik finden 
wir schlieBlich bei kleinwiichsigen Stammen im Innern Neuguineas, gelegent- 
lich auch hiniiberdringend zu groBwiichsigen Papua-Stammen. In Mittel- 
Neumecklenburg zeichnete Prrxri solche Melodien auf, fir das Hinterland 
von Muliama in Siid-Neumecklenburg und fir die Baining der Gazellehalb- 
insel fiihrte die Arbeit von Hopner den Nachweis, und von den Bergstammen 
der Salomonen ist dieser Typ schon seit langem durch die einschlagigen 
Arbeiten v. Hornsostet’s bekannt. Leider wissen wir nichts iiber Klang- und 
Bewegungsform der Neuguinea-Beispiele, doch 1aBt sich von der restlichen 
Fanfarenmelodik Melanesiens sagen, daB hier wohl noch verhaltnismaBig 
kleines Tonvolumen und agile Bewegung vorhanden sind, wogegen der Klang 
durchschnittlich mehr kérpergestiitzt erscheint als bei den eigentlichen 
Pygm4engruppen. 


Einige phonographische Beispiele — Bergdama- und Bakango-Phono- 
gramme — veranschaulichen das spielerisch-permutative Wesen, das Signalartige 
des fanfarenmelodischen Melodiestils sowie den infantilen, der K6rperstiitze ent- 
behrenden Pygmdenklang. Als Gegenbeispiel eine Buschmann-Melodie, gleichfalls 
Fanfarenmelodik, aber nicht mehr pygmaenhaft im Klang- und Bewegungsbild. 
Weiterhin ein Malaka-Phonogramm, das hauptsdchlich im Klang charakteristisch 
pygmdenhaft erscheint und dazu als Gegenstiick ein fanfarenmelodisches Salo- 
monenbeispiel, eine Kongara-Walze. 


Eine Restgruppe von siidasiatischen Kleinwiichsigen fihrt uns bereits 
hiniiber in den zweiten altkulturellen Stilkreis der En gmelodik. Hier sind 
yor allem Wedda und Andamanesen als Hauptreprasentanten zu nennen, 
doch finden sich Einschlage dieses Stils auch bei einem Semang-Stamm (Kenta), 
ferner bei den Kubu, vielleicht bei den philippinischen Negritos und schlieBlich 
gelegentlich auch bei Stammen Ostneuguineas. Die zugehdrigen Klangstile sind 
noch nicht hinreichend erforscht, doch 146t sich, was Kubu und Wedda angeht, 
mit Bestimmtheit sagen, daB der typische helle, nicht kérpergestiitzte Pygmaen- 
Klang hier fehit. 

Dafiir treffen wir eine zwar nicht gerade pygmaenhafte, aber doch 
pyvgmdenverwandte Klangform aufschluBreicherweise bei den beiden klein- 
wiichsigen Feuerlandstammen. 


Das nichste Phonogramm (Yamana) veranschaulicht diesen sehr stark 
gepreBten, nicht kérpergestiitzten Klang, der noch rauher, man méochte sagen 
sagender erscheint als der Pygmaenklang. Durch Nachvollzug 148t sich ermitteln, 
daB er in stimmphysiologischer Hinsicht durch abwdartsgerichteten Kehldruck 
charakterisiert ist. Der dritte — groBwiichsige — Feuerlandstamm (Selknam) 
hingegen wird durch einen vollig andersgearteten kérpergestiitzten Klang und 


12 : WERNER DANCKERT, 


durch eine mehr ,,gemeinindianisch“ anmutende Vortragsweise gekennzeichnet, 
obwohl das reine Melodiebild ein ahnliches ist wie bei den kleinwiichsigen Nach- 
barstimmen: wiederum enge Melodik! 


Diese geringtonige Art der Melodik bildet nun offenkundig eine 
der altesten Stilschichten in der arktisch-amerikanischen 
Altkultur. Wir finden sie haufig zusammen vorkommend mit einer sinnahn- 
lichen, aber wohl spateren Entwicklungsstufe des zentrischen Melos, fir die 
ich den Begriff des ,mittelweiten Uberhéhungsmelos*® vor- 
schlage. Beide Formen fanden sich bisher bei den Tehuelche, einigen Chaco- 
Stammen, bei den Ges-Vélkern und Bororé, unterschichtig bei den Uitoto, Tule 
(Panama), Navaho (Neumexiko, Arizona) und bei einer groBen Gruppe von 
Stammen der nordamerikanischen Westkiiste, insbesondere bei den Yuma, Siud-, 
Zentral- und Nordkaliforniern, bei mehreren Selisch-Stammen und schlieBlich 
als Grundlage des Eskimo-Stils. Interessanterweise zeigte sich die enge Form 
in besonders reiner Auspragung bei den Rentier-Eskimo westlich der 
Hudsonbai, also in dem Gebiet, das neuerdings als die Urheimat der Eskimo 
angesprochen wurde. Die Engmelodik greift schlieBlich hiniiber in das nord- 
eurasische Gebiet, wo insbesondere Samojeden und finnische Stamme als ihre 
urspriinglichen Trager zu gelten haben. Zu dem Begriff des ,,mittelweiten 
Uberhéhungsmelos“ ist noch nachzutragen, daB der Umfang durchschnittlich 
etwa hexachordal, manchmal auch enger oder weiter zu denken ist. Ein fester 
Raumschwerpunkt ist vorhanden. In den primitiven Formen ist nur eine 
Strukturquarte charakteristisch. Im Gegensatz zum gemeinindianischen 
Treppenmelos finden wir zahlreiche Partialiiberhéhungen, oft auch eine aus- 
gesprochene Ubergipfelung in der Mitte des Gesamtablaufs, und fast immer 
eine mittelt6nige Finalis. Klang und Vortrag sind zunachst negativ als ,,nicht- 
indianisch“ zu charakterisieren; eine positive Gemeinsamkeit scheint ein glei- 
tender Bewegungsduktus, der sich auch in der Artikulation als ,,Glissandostil“ 
widerspiegelt, zu bilden. 

Nur ganz spurenhaft — in Gestalt weniger Notierungen von Howit1’s 
Mitarbeiter Torrance — wird uns von dem Musikstil der siidostaustra- 
lisch-tasmanischen Altkultur Kunde. Leider fehlen die in klang- 
qualitativer Hinsicht unersetzlichen Schallbilder. Was sich aus der bloBen 
Notierung ablesen laBt, geniigt immerhin, um das Vorhandensein eines relativ 
selbstandigen Altstils zu erschlieBen, der zwar nicht zentrierte, periheletische, 
sondern absteigende Bewegungsform hat, ohne jedoch die tonraumliche Weit- 
bewegtheit und die exzessive Dynamik der gruppentotemistischen strains zu 
erreichen, Relative Geringtonigkeit und reperkussale Isotonie bedeuten eine 
stilistische Beziehung zum arktisch-amerikanischen Kreis % wogegen die ,,ver- 
tikalen“ Bewegungselemente an den totemistischen Komplex zum mindesten 
anklingen. Wo der eigentliche Schwerpunkt dieses Stilbezirkes liegt, 1aBt sich 
bedauerlicherweise nicht mit Sicherheit ausmachen. 


® Wie schon v. HornposteL in seiner posthum erschienenen Feuerlandstudie 
(Fuegian Songs; American Anthropologist, New Series, Vol. 38, No. 3, Part 1, July/Septr. 
1936, S. 33) erkannte. Doch interpretiert v. HornnostrL die Torraxcr’schen Beispiele 
wohl zu einseitig als ,,engmelodische“ Dokumente. 
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Wenn wir nach dieser summarischen Ubersicht iiber die musikalisch aut- 
zeigbaren Altkulturen noch einmal Riickschau halten auf die beiden Haupt- 
gebiete der Fanfaren- und Engmelodik, so erscheint es vor allem auffallig, daB 
ein so wohlausgeglichener, zwischen Konsonanz- und Distanzprinzip sozusagen 
vermittelnder Stil, wie das Fanfarenmelos der Pygmien, am Anfang 
der uns erkennbaren Musikentwicklung steht. Auch die bei weltweiter Ver- 
breitung offenkundige Einheitlichkeit des Kleinwiichsigenstils ist héchst er- 
staunlich. Wenn die Anthropologen immer noch der religionsgeschichtlich fest- 
gestellten Einheitlichkeit der urspriinglichen Pygmaenkultur Skepsis entgegen- 
bringen, so muB ich sagen, daB, musikethnologisch gesehen, alles fiir eine solche 
einheitliche Wurzel spricht. 

Wir mtssen uns daher folgerichtigerweise die Ablésung des _,,eng- 
melodischen“ Stils von dem Fanfarenstil als eine mehr einspurige Entwicklung 
denken: einmal als Einengung des musikalischen BewuBtseins iiberhaupt, als 
Verengung des Bewegungsspielraums, andernteils als einseitige Bevorzugung 
des schrittmessenden Distanzprinzips und zunachst voéllige Abkehr vom Kon- 
sonanzprinzip. Wenn es sich so verhalt, so wird man auch die HorNBOSTEL- 
sche Theorie vom entwicklungsgeschichtlichen Vorrang der ,,Helligkeit“ gegen- 
uber der ,, Tonigkeit“ preisgeben mtissen. 

Verlockend ware es gewiB, am Ende unserer Betrachtungen noch einen 
Ausblick auf die Musik der Hochkulturen zu geben, um gewahr zu 
werden, wie die Vermachtnisse der Tief- und Mittelkulturen hier fortwirken 
und welche Umgestaltungen sie erfahren; doch mag dieser Problemkreis einer 
spateren ausfiihrlichen Sonderdarstellung vorbehalten bleiben. Ein kurzer 
Ausblick auf die kiinftigen Aufgaben, die sich an unsere Themastellung 
ankniipfen lassen, mag den BeschluB bilden. Da ist zunachst immer wieder zu 
betonen, wie fragmentarisch unser musikethnologisches Wissen im ganzen noch 
ist. Wir bediirfen noch mannigfacher monographischer Arbeiten, soll sich die 
Skizze, die ich zu entwerfen versuchte, zum wirklich geschlossenen und auch in 
den Einzelheiten verlaBlichen Gesamtbilde runden. Dennoch meine ich, daB 
es an der Zeit war, den Versuch einer Gesamtitberschau und einer Gliederung 
im Sinne der kulturhistorischen Methode zu wagen. Mag auch noch vieles 
erganzungsbedirftig und zum Teil korrekturbediirftig erscheinen, so bleibt 
doch zu hoffen, daB ein solcher synoptischer Versuch gerade der Einzel- 
forschung wieder zugute kommen wird, indem er ihr neue, fruchtbare Frage- 
stellungen und methodische Ansatze vermittelt. Insbesondere méchte ich an- 
nehmen, daB die Vervollkommnung der stilkritischen Methoden durch Ein- 
beziehung des Qualitativen befruchtend wirken moge. Die jungen Techniken 
der klangraumlichen und rhythmischen Strukturanalyse, die Nachzeichnung 
rhythmisch-dynamischer Gestaltqualitaten in mitschwingenden Kurven (eine 
Entdeckung von Sievers und BECKING), schlieBlich die von Rutz ausgehenden 
Versuche, durch Nachvollzug und Einfiihlung die jeweiligen somatischen Vor- 
aussetzungen der Klangerzeugung zu erkunden: dies etwa sind erfolgver- 
heiBende neue Erkenntnismittel, die es dem einfithlungsbegabten Betrachter 
erméglichen, den lebendigen Sinngehalt der fremden Klangformen zu er- 
schlieBen und die stets drohende Gefahr toter, papierener Transkriptionen zu 
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bannen. In diesem Zusammenhange ist nochmals daran zu erinnern, welche 
machtige Bedeutung den qualitativen Momenten des Klanglichen beizumessen 
ist und wie sehr daher eine grundsatzliche Erneuerung der phonographischen 
Aufnahmetechnik, die diesen Erfordernissen Rechnung triige, zu begriBen 
ware. Freilich ware den letzten Wiinschen des Musikethnologen auch durch 
eine vervollkommnete Wiedergabe noch nicht véllig Gentige getan, denn gerade 
wenn man weiB, wie tief der lebendige Sinngehalt der Musik ins Somatische 
hinabreicht und welche engen Verkniipfungen zwischen Gebarde, Sprache, 
Kérperhaltung, tanzerischem Bewegungshabitus einerseits und musikalischem 
Ausdruck anderseits bestehen, so wird man sich der Einsicht nicht verschlieBen 
kénnen, daB alle, auch die besten akustischen Reproduktionsmittel nur Surro- 
gate der lebendigen Anschauung zu bieten vermégen, wie sie eben nur in der 
unmittelbaren Feldarbeit gewonnen werden kann. Mége man es der noch 
jungen musikethnologischen Disziplin nicht als Unbescheidenheit auslegen, 
wenn sie schlieBlich erhofft, daB ihre stilgeschichtlichen Befunde in nicht allzu- 
ferner Zeit als gleichwertige Dokumente neben den ergologischen, soziologi- 
schen und anderen kulturellen Auspragungen innerhalb des vélkerkundlichen 
Erkenntnisbereiches vollgiiltig bestehen mégen. 
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Le Muhaya (L’Afrique Orientale). 
Par le Rév. Pére Epmonp Crsarp, des Péres Blancs. Cath. Miss. of Kashozi, 
P.O. Bukoba. 
(Fin.) 


Si les jumeaux sont garcon et fille, quand la fille se marie, le frére la 
conduit, le mari les prend tous deux au menton et leur touche le corps. Le 
soir venu, on améne au garcon une jeune fille de la parenté de la grand’mére 
et on fait avec elle toutes les cérémonies. 

Si les jumeaux sont deux filles, quand l’une se marie, on donne a l’autre 
un jeune homme de ja méme famille, pour accomplir toutes les cérémonies. 


XII° La religion. 

Toute religion si rudimentaire qu’on la suppose comprend deux éléments 
essentiels: les croyances et le culte. 

Disons d’abord que chez le Muhaya il ne faut pas s’attendre a trouver un 
corps de doctrine arrété. Le mot dini importé de arabe qui signifie religion 
ne lui ouvre aucun horizon, il désigne pour lui les paroles de l’Européen 
ebigambo. 11 a ses coutumes qu’il suit 4 Vaveugle parce que les ancétres ont 
fait ainsi. Or ce sont précisément ces coutumes et leurs origines qui con- 
stituent sa religion. 

Le fond commun de la religion de toutes ces peuplades: Banyoro, Ba- 
ganda, Bahaya, Banyamwezi..., Cest la croyance aux manes. Rien ne parait 
plus enraciné dans les esprits, rien qui n’ait plus de retentissement dans la vie 
pratique, et pourtant le culte des manes serait de date plutdt récente: 200 a 
300 ans. 

Quelle est la philosophie du Muhaya par rapport a Ame? Il croit d’abord 
A existence du souffle vital, l’animus des Latins. Il dit couramment: oburora 
n’omwoyo. La vie c’est l’ame. Il ajoute tout comme le chrétien: Abazaire tiba- 
tunga mwoyo, batunga omubili, les parents ne donnent pas l’ame, mais seule- 
ment le corps, — révélant ainsi sa croyance au Créateur et a l’immatérialité de 
ame. Quant a son immortalité, il y croit également, témoin cette sentence: 
Omwoyo tigumera njwi. L’ame n’a pas de cheveux blancs. 

Pour le Muhaya, quand quelqu’un meurt, il distingue deux sortes de 
survie: ekizimu n’omuzimu. Le kizimu, ce sont les restes du corps qui conser- 
vent encore quelque chose de lanimus ou souffle vital. On peut s’en servir 
pour nuire au prochain et cest ce qu’on reproche de faire aux barogi, comme 
nous le verrons au chapitre de la magie noire. Le muzimu, cest vraiment 
Panima, ame raisonnable, |’ame désincarnée qui échappe a toute atteinte et 
gui continue sa vie au dela du tombeau., 
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Les mizimu non seulement vivent dans le sombre domaine de Wamara, 
mais ils reviennent, car leur séjour dans les enfers okuzimu, n’a rien d’attray- 
ant, Ils sont autour de nous, préts a venger Voubli qu’on fait d’eux, parti- 
culiérement de la violation de leurs derniéres volontés et du peu d’empressement 
qu’on a mis a les soigner dans leurs derniéres maladies. Cette croyance assure- 
ment est une aide efficace pour la bonne observation du quatrieéme com- 
mandement. 

Que si l’on veut tirer du Noir quelques précisions par rapport au lieu 
habité par les manes, on n’aboutit pas. Il y a autant de réponses que d’indivi- 
dus. Pour les uns, ils sont en bas, pour les autres ils passent dans le corps des 
serpents, pour les autres enfin ils errent dans les environs de leurs anciennes 
demeures, a des endroits appelés mishambwa. 

Le Muhaya a-t-il quelque idée des récompenses et chatiments futurs? 
Il croit que l’4me reste substantiellement la méme aprés sa sortie du corps et 
par conséquent jouit du méme pouvoir que celui que le défunt avait sur terre. 
Ainsi une personne estimée et honorée de son vivant continuera a faire le bien; 
cest son muzimu qui viendra vous donner des réves agréables. Au contraire, 
un malfaiteur qui a terrorisé les humains par ses crimes recevra aussit6t apres 
sa mort un culte spécial; l’effroi qu’il a causé en sera le principe. Je pourrais 
citer des exemples nombreux a l’appui de cette constatation. 

En pays Haya, les manes se divisent en deux catégories, les Bachwezi et 
les Bazimu. Les premiers sont les ames des nobles et les autres celles des 
roturiers. La femme, l’esclave, l'enfant mort en bas age, dont la puissance a 
été minime ici-bas, ne comptent pas dans l’au dela. 

Revenons a l’Etre Supréme en qui le Muhaya a toujours cru et qu’il 
honorait exclusivement avant l’apparition des Bachwezi. 

Le Noir croit 4a un Dieu esprit créateur, maitre de la vie et de la mort. 
Les noms qu’il lui donne: Ishe Wanga, Rugaba, Kazoba, c’est-a-dire le Créa- 
teur, le Donateur, la Lumiére, reviennent sans cesse sur ses lévres. Il semble 
qwil faille voir dans cette trinité un lambeau de révélation chrétienne apportée 
par les conquérants. Pour plus amples détails, voir mon article: «Comment 
les Bahaya interpretent leurs origines.» («Anthropos», tome XXII [1927], 
p. 440—465.) 

Le culte primitif rendu a la divinité ne comportait ni sacrifice, ni autel, 
ni prétre en dehors du chef de famille. La religion était donc domestique, patri- 
arcale. Seules les offrandes 4 Dieu étaient d’un usage courant. A un endroit 
determine, on plagait des cruches de biére, des pioches etc., etc. quelquefois des 
vaches; les passants pouvaient en user. 

Le manisme, que les conquérants ont exploité a leur profit, se répandit 
dans tout le pays avec rapidité. On dirait que le diable pressentant l’abolition de 
son regne a précipité les Bahaya dans les abimes de la superstition pour 
augmenter sa force de résistance, Bientét les corporations de Mbandwa, prétres 
des manes apparurent. Leur initiation renferme les pratiques les plus absurdes 
et comme le secret est exigé, la supercherie régne en maitresse. 

Un Mbandwa de Wamara converti, FRaNcois Munyicinya, m’a raconté 
comment s’était faite son initiation. Il avait été appelé tout jeune homme a 
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recueillir la succession paternelle et le souverain pontificat payen. Tant qu’il 
Sagit de subir des onctions, des bains et autres cérémonies, il se laissa faire. 
Lame de Vancétre, lui assurait-on, allait venir s’emparer de lui — et il le 
croyait, attendant un phénoméne surnaturel. Les jours se passérent, et l’initié 
n’éprouvait rien. Un soir, les vieux lui expliquérent la supercherie, l’invitant a 
simuler la folie pour que le peuple le reconnfit comme le successeur du grand- 
prétre. 

Cette confession montre assez la mauvaise foi des profiteurs de la 
religion. Mais allez désillusionner les yeux de la multitude! Elle est ancrée 
dans ses coutumes et il faut un effort de la grace pour l’en délivrer. 


La mort est pour tout Noir quelque chose de mystérieux et leffet 
d’une vengeance. Du plus petit au plus grand, chacun est persuadé que la mort 
n’est pas naturelle et ce qui s’ensuit, ce sont des soupcons, des querelles et 
souvent des empoisonnements. Les Mbandwa évidemment sont les instigateurs 
de ces crimes, puisque c’est a eux qu’on a recours en qualité de devins. En 
1911, le sultan d’Ihangiro mourait d’une pneumonie; comme de juste quelqu’un 
Vavait ensorcelé. Il fallait une victime et la haine des Mbandwa dirigée par les 
héritiers l’indiqua dans la personne du Katikiro (I* ministre). Effectivement 
cet homme trépassa quelques jours apres; je lui avais causé deux heures avant 
sa mort, il n’était nullement indisposé. 

Ces considérations générales esquissées, passons en revue les manes 
les plus célébres auxquels les Bahaya rendent un culte spécial. 

1° Wamara, le Pluton noir, régissant les enfers et ayant le pas sur 
tous les autres manes. 

J'ai publié in extenso dans l’article de l’«Anthropos» précité tout ce qui 
se rapporte a ce personnage ainsi qu’a Jrungu et 4 Mugasha, j’y renvoie le 
lecteur. 

On lui batit des temples semblables aux maisons ordinaires, mais un peu 
moins grandes. Dans ce temple des vierges entretiennent le feu sacré, per- 
pétuel. Le prétre de Wamara lui-meme y passe la nuit. 

Devant l’entrée se dresse la perche de Kazoba ornée a I’extrémité de 
cauris et de bananes. A gauche du temple se trouve la petite hutte de la mére 
de Wamara, Nyante, et a droite celle de Kagoro, son petit-fils. 

Le prétre offre lui-méme en sacrifice des brebis et des chévres, partfois 
on lui consacre des enfants qui entretiendront le feu perpétuel, enfin souvent on 
apporte des chaines de cauris. 

2° Irungu, le maitre des déserts, des foréts, des voyageurs et des 
chasseurs. 

On lui batit devant la maison d’habitation deux petites huttes a droite 
et A gauche avec des offrandes de viandes déposées sur un morceau de poterie. 

Quand les chasseurs ont tué une béte qu’il patronne, on l’apaise par 
le sacrifice d’une poule. On lui offre aussi des brebis pour obtenir un heureux 
voyage, des grains de ricin etc., etc. A la mort d’un chef de famille, l’heritier 
lui offre un poteau de la case et une pierre du foyer. Aprés la chasse et meme 
avant on a coutume de lui offrir des sacrifices. 


2 Vol. 32 
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3° Mugasha, le maitre du lac, des fleuves, des marais, du vent, et des 
orages. 

A la capitale du Kiziba jadis se voyait l’arc de Mugasha formé de roseaux 
ou de fibres séches de bananiers. Au dessous on étendait une couche d’herbe 
moelleuse, comme celle qui sert de tapis dans la maison; a quelque distance on 
placait un canot en miniature avec des rames et parfois un poisson pourri. 

Les pécheurs seuls ont des relations avec lui; les autres sujets l’honorent 
par l’entremise du roi qui agit au nom de son peuple. 

On offre a ce mane des cauris, des bananes. Quand le lac est agité, on 
y jette des offrandes pour apaiser la tempéte. 

Sur le bord du lac, les pécheurs déposent une partie de leur prise ou 
encore font des dons en nature (bananes, biére, viande...) au prétre de 
Mueasha. 

4° Hangi, le maitre du firmament, des étoiles. 

On lui offre des vaches tachetées. 

5° Le mane protecteur du pays. 

On lui offre toujours quelque chose quand on abat une béte, qu’on fait 
de la biere. 

6° Lyangombe, le mane des troupeaux, honoré par les seuls Bahima. 


Voici deux modéles de priére pour obtenir un temps favorable. 
«Tata Kazoba! orwo omushana gwakuba gujwire!» 
Kazoba, 6 notre Pére, envoie-nous le soleil! 
«Tata Mugasha, orwo enjura yakuba egwire, emyaka yange ekakira!» 
Mugasha, 6 notre Pére, envoie-nous la pluie, que nos cultures ne perissent pas! 

Le culte des serpents sacrés offre les particularités intéressantes qui 
vont suivre, 

Nous avons vu que le Muhaya distingue entre animus et anima, kizimu 
et muzimu, en d’autres termes, entre le principe vital et Ame raisonnable et 
entre les restes du corps et l’4me désincarnée. Pour les rois, il croit que le 
ver qui s’échappe du corps en décomposition est quelque chose de lui, c’est 
pourquoi il le révere, le porte dans la forét ot il deviendra léopard... d’oi 
défense de tuer cette béte. 

Pour les nobles, le kizimu passe dans le corps des serpents pythons, 
nshato, viperes, wtpili et autres: d’ott encore défense de tuer ces animaux, par 
respect pour les manes. 

Il arrive cependant qu’une femme par mégarde a tué un serpent dans 
les champs. Grand émoi aussitét dans tout le village; on se précipite chez le 
Mwamba ensi (prétre purificateur). Les offrandes pleuvent afin qw’il apaise 
Pesprit du serpent tué. Le Mwamba ensi frappe le tambour et A ce signal tout 
travail des champs doit étre interrompu. Le serpent enveloppé dans un mor- 
ceau d’étoffe est solennellement enterré, 

Le jour suivant, le prétre prépare une médecine composée d’intestins de 
léopard ou de hyéne mélés a de l’argile. Il en forme une boule qu’il place 
dans une calebasse. Cette calebasse est remplie d’eau et il y plonge deux 
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branches de mugoshora et de mweza (arbustes magiques). Il porte le tout a 
la demeure de la coupable et purifie la maison ainsi que celle des voisines. 
Les femmes rassemblées avec. leurs pioches sont également aspergées d’eau 
Justrale, c’est le kuhasira; les malheurs sont désormais conjurés. 

Des fetes en l’honneur des manes avaient lieu fréquemment. On se 
rassemblait aupres des temples, on dansait et on buvait. Le prétre du mane 
paraissait en grande toilette, une peau de léopard sur les épaules, un sceptre 
a la main et le collier de perles msimgo dans la chevelure. Le roi envoyait des 
animaux pour les sacrifices. 

Chaque année le chef de famille était tenu d’offrir un sacrifice au mane 
protecteur du pays. Toute la parenté se réunissait chez l’aieul et on sacrifiait 
la victime. Le sacrifice sanglant kifambo, comme le nom Vindique, (kutamba 
soigner, guérir), a pour but d’éloigner les maladies ou les malheurs. Une partie 
de la victime est mangée séance tenante, l’autre est conservée pour une mandu- 
cation ultérieure. 

A cété des bitambo ont lieu les mpongano, offrande aux manes d’un 
animal: vache, chévre ou poule; par le fait de leur dédicace aux esprits, ils 
deviennent sacrés. C’est ainsi qu’on rencontre errants en liberté des taureaux 
dont tout le monde s’écarte. Enfin les ngabiro sont des offrandes de toute 
nature: cruches de biére, boulettes de sorgho, grains de mais ou de mugusha. 

En terminant n’oublions pas que le culte des manes était avant tout 
domestique. Dans chaque maison se trouvait l’autel (iangiro) dont nous avons 
parlé au chapitre de habitation. 


XIII° Magie blanche. 


Dans Vesprit du public la magie blanche est un ensemble de pratiques 
superstitieuses pour atteindre un but au moyen de forces cachées, mystérieuses, 
supranaturelles. Ceux qui les mettent en mouvement sont les mbandwa, prétres 
des manes toujours doublés d’un devin, qui operent a Vaide de grains de café, 
de plaquettes en cuir, de cornes... etc., et les aruspices qui opérent en con- 
sultant les entrailles des poules. 

Il faut distinguer entre bafumu et bajumu. Les uns connaissent des 
remédes, les appliquent a bon escient; ceux-la sont des médecins tout court. 
Les autres en plus grand nombre sont les vrais bajumu: \es devins-médecins. 

Pour le Noir le médecin et le devin se confondent, puisque par lui la 
maladie n’est jamais attribuée a des causes naturelles. Sera donc qualifié pour 
guérir celui qui sait ou s’arretent les forces de la nature et pourra dire ce qui 
est d’origine extra-naturelle. 

Consulter le devin c’est kuragurwa, lui tirer ses secrets Cest kumuragura 
et enfin consulter pour une tierce personne c’est kumulaguliza. 

Le mulaguzi se sert d’ordinaire au Buhaya d’un bassin d’eau et de grains 
de café. Suivant la forme que présentent les grains le devin y trouve ce qui 
était caché. 

Le coupeur de poules est surtout consulté a l’occasion des guerres, atin 
de savoir si l’on devrait partir en campagne ou conclure la paix. Voici la 
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facon de procéder. Le mulaguzi prend deux jeunes cogs, les met dans un panier 
(rugega), puis pose a terre deux feuilles de bananier et une calebasse d’eau. 
Les deux feuilles sont enduites de beurre; puis l’opérateur saisit un des cogs, 
lui passe du beurre sur la langue ou le lui fait avaler. Suit une priére pour 
obtenir d’heureux présages et des imprécations contre les ennemis. Le coq est 
ouvert de haut en bas. On lave le sang et les entrailles sont examinées. Chaque 
partie a son nom spécial et l’ordre de divination est ainsi observé: 1° Esira, 
2° orubaga; 3° ebiranga; 4° enkebe; 5° ekishabo; 6° omurunga; 7° nyamanzi. 

La divination par les cornes a quelque chose de sinistre. Elle a lieu 
la nuit en pleine obscurité. Le devin plante sa corne en terre, et commence a 
vociférer. Bientét il saisit un sifflet et en tire des sons stridents qui semblent 
venir de la corne. Naturellement l’assistance péniblement impréssionnée a la 
conviction que c’est la corne qui parle. 

La divination parves batonnets a pour but de chercher les objets perdus; 
la encore la terreur; la crainte d’un mauvais sort jeté contre lui, force le cou- 
pable a restituer le fruit de ses larcins; j’en ai eu maints exemples durant mon 
apostolat. 

Les femmes surtout sont exploitées par ces charlatans. Il s’en trouve 
(et un joli nombre!) atteint d’hystérie. Comme la maladie est imaginaire, les 
remédes sont inefficaces et bon gré mal gré il faut aller consulter le devin, une 
femme d’ordinaire. Celle-ci place une ventouse a l’endroit de la douleur, la 
scarifie et habilement jette dans le sang recueilli des arétes de poisson, des 
osselets, des objets innommables — et la patiente a cette vue ne s’étonne pas 
d’avoir été si malade. 

Un roi avec lequel j’étais lié d’amitié a fait la preuve de la supercherie. 
Le devin deshabillé dut opérer en pleine lumiére et on le surprit sur le fait, 
ayant caché sous la langue la cause du mal. 


A la magie appartiennent les amulettes qu’on trouve dans le Buhaya et 
toute |’Afrique en quantité énorme. 

L’amulette n’est pas un fétiche. Le fétiche est toujours supposé la rési- 
dence d’un esprit, et c’est l’esprit qui est censé agir en lui. Le fétiche par 
conséquent est efficace de lui-méme. 

L’amulette au contraire n’a pas defficacité, de valeur par elle-méme. 
Toute sa puissance lui vient du devin qui par des moyens connus de lui seul 
la lui a donnée. 

Le fabricant ordinaire des amulettes est le mbandwa; il agit non pas 
comme prétre, mais a coté de son métier pour augmenter ses honoraires. 

| Les amulettes ont différents noms: mwambo, qui vient de mambo — 
piquets — et qui s’applique non seulement A des morceaux de bois, mais encore 
a des feuilles, plantes, terre, mpuli, nourriture, etc.; ngisha petits batonnets 
qu’on suspend au cou, au bras, au mollet; mahenbe cornes de toute provenance 
vache, antilope, buffle, rhinocéros, 

Des talismans il y en a pour tout; par exemple pour faire fortune, pour 
s’assurer le coeur d’une personne, pour n’étre pas volé, pour étre courageux 
a la guerre, pour faire bonne chasse ou bonne péche... etc. 
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Dans chaque maison il y a un véritable musée de ces amulettes; la femme 
est spécialement chargée de leur entretien. 

On concoit des lors quelle source de revenus sont ces talismans pour 
leurs fabricants, et la rage qui s’emparait d’eux lorsque les missionnaires 
commencerent a évangéliser le pays. 

La crédulité populaire va si loin qu’elle attribue a certains objets con- 
sacrés aux manes des effets surprenants. Ainsi 4 deux pas de ma porte, on 
exposa une corne magique qui soudain s’éléva dans les airs entrainant ceux 
qui la soutenaient! Méme les chrétiens eurent du mal a convenir de la 
supercherie! 

On pourrait rapprocher des devins les faiseurs de pluie, Ils font a l’aide 
de plantes magiques, de lances, a volonté le beau temps ou la pluie. 
A V’Ihangiro, comme le conquérant muhinda a arraché ce pouvoir a ses dé- 
tenteurs attitrés, lorsque la sécheresse arrive, on accuse le roi de fermer le 
ciel... et quand c’est l’abondance on le porte aux nues. 

J’ai entendu parler aussi de preneurs de bazimu. Le devin-médecin fait 
encore des tours de préstidigitation. On entend le Muzimu pousser des cris, 
pleurer, puis finalement il vient se jeter dans le récipient de l’opérateur. 

Au chapitre se rapporteraient encore certaines dréleries qui sont obli- 
gatoires dans l’absorption des remeédes de par ailleurs efficaces et naturels 
ou encore la question des présages et les recettes innombrables que Von peut 
se procurer pour éviter morsures de serpents, gréle, foudre, accidents. 


Le lecteur, me semble-t-il, est suffisamment édifié. 


XIV° Magie noire. 


Le magicien, le sorcier est aux yeux du Noir un personnage extrémement 
redoutable. Rien qu’A prononcer le mot de murogi, il vous regarde d’un ceil 
apeuré. Le sorcier est donc un homme pervers qui fait du mal a ses semblables 
par l’emploi de maléfices. I] n’est pas a confondre avec le devin qui jouit 
d’une grande considération, bien que souvent il soit la cause de vengeances 
atroces et de meurtres. Le sorcier est un étre tout a fait 4 part, qui met son 
pouvoir au service de deux passions principales: la haine et la jalousie. 

En Afrique centrale, le diable comme tel est inconnu. Qu’importe au 
murogi de qui il tient sa puissance, il s’en sert et il en jouit; mais devant 
certains effets on doit reconnaitre que le mauvais s’est révélé et que lui seul 
Satan est capable de tels maléfices. 

Les charmes dont le murogi se sert pour nuire a ses semblables sont 
des cornes, des myambo tailles d’une facon spéciale, et enfin des rognures 
dongles, des cheveux qui sont des agents conducteurs trés recherchés, La 
rumeur publique accuse méme ces sorciers de déterrer les cadavres et d’en 
extraire des charmes excessivement terribles. Or le Noir a une peur extra- 
ordinaire des morts. 

La corne est le grand moyen dont on use contre ses ennemis. On la 
remplit de toutes sortes dingrédients et on la place aul bon endroit, dans la 
bananeraie, dans les cultures, sur le chemin ou l’individu passera et dit 
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encore la rumeur publique les calamités se produisent avec une soudainete 
prodigieuse. 

Quant aux myambo, le payen croit fermement a leur nocivité; les philtres 
érotiques sont d’usage fréquent. Pour ce qui regarde l’envotitement, je n’en 
connais aucun exemple, Ailleurs au Tanganika et au Congo les missionnaires 
citent des cas vraiment abasourdissants. J’aime a penser qu’ils les ont con- 
tralés de prés, mais au Buhaya, il n’y a que des «on-dit» qui tombent devant 
une invitation a fournir des preuves. 

On parle également d’hommes léopards et d’hommes lions. Les te- 
moignages abondent dans d’autres contrées sur la véracité de la chose. Ce 
sont des darogi qui imitent le rugissement des fauves, s’introduisent dans les 
huttes et percent 4 coup de fers de lance ceux qu’ils ont intérét a faire 
disparaitre. 

Que fait le Muhaya quand il se croit l’objet des visées du sorcier? I] 
répond au maléfice par des maléfices, tache de trouver quelqu’un qui le 
désensorcellera, quitte 4 payer de gros honoraires. 

Jadis quand un chef en voulait 4 quelqu’un il faisait en sorte de faire 
tomber sur lui des soupcons de sorcelleries. Alors le peuple entrait en fureur 
et se livrait sur le prétendu murogi a des traitements barbares. Avec l’occu- 
pation européenne, ces accusations ont pris fin. 

Il reste cependant la pratique de recourir au devin mbandwa pour con- 
naitre le meurtrier d’une personne que la mort a arraché aux siens. Le poison 
malheureusement entre encore en jeu et il serait a souhaiter que le gouver- 
nement fasse des exemples sévéres non pas des malheureux consultants, mais 
du mbandwa qui satisfait ainsi sa haine sur ses ennemis. Je sais bien qu’une 
enquéte méticuleuse serait nécessaire, mais ce n’est pas une raison pour reculer 
devant la difficulté de faire une bonne fois la lumiere sur de pareils faits. 


XV° Organisation sociale. 


Tous les royaumes que compte le Buhaya jouissaient bien avant l’arrivée 
des Européens d’une organisation admirable. Les sujets sont cantonnés dans 
les villages, a la téte du village se trouve un chef mukungu qui joue non 
seulement le réle de maire, mais encore de juge. Son tribunal constitue celui 
de premiere instance. 

Un certain nombre de villages forment une province gouvernée par un 
Mwami, ou mukungu mukuru. 1 commande aux chefs des villages soumis 
a sa juridiction. Il rend la justice et son tribunal constitue celui de deuxiéme 
instance. 

Ces chefs de province sont nommés par le roi, tandis que les chefs de 
villages sont héréditaires. Ils doivent transmettre A leurs subalternes les ordres 
du monarque et eux-mémes a tour de réle doivent faire un stage a la capitale 
pour former le tribunal supérieur ou de troisiéme instance. 


Les Bahaya comme tous les Noirs sont nés plaideurs. Il usent et abusent 


de ces tribunaux, en dépit des amendes qui pleuvent sur eux de plus en 
plus fortes, 
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Les Anglais ont introduit de sages modifications dans la procédure. Les 
greffiers ont fait leur apparition, les procés-verbaux des procédures sont con- 
signés dans un grand livre qui est soumis au contréle du résident européen. 

Tout indigéne non satisfait des sentences portées par les tribunaux peut 
en appeler au tribunal supréme présidé par le Blanc. I! va sans dire que ce 
dernier se réserve les causes les plus importantes et de temps a autre passe 
dans les magomborora (salles de jugement) pour se rendre compte de la fagon 
dont la justice est rendue. 

Dans la majorité des cas, comme j’ai pu le constater, le chef de village 
appartient a la famille qui l’a fondé. Ainsi un nommé NyamalsHwa qui s’était 
établi dans ’Ihangiro a un endroit appelé Bunyagongo a réussi, grace au 
nombre considérable de ses enfants et petits-enfants, 4 constituer un village 
nouveau. Il en a été le chef, et A sa mort son fils ainé a hérité de son pouvoir. 
Quelquefois le village porte le nom de son fondateur. 

Cette organisation admirable permet de faire sans hesitation le recense- 
ment d’un royaume, Prenons pour exemple le Kiziba dont la population se 
chiffre a 43.000 h. 


Bro viinic els): \llbeuaroces ParOnvet cre Sa: Villages: 
1° [shozi Kyelima ay: 5° Bugandika Bugandika 
Huttes: 813. Ishunju Huttes: 785. Katendaguru 
Rukongo Rukurungo 
Katano Igurugati 
Ruhano 
6° Kitobo Kitobo 
2° Kanyigo Kashenyi 8. Huttes: 795. Kyazi 
Huttes: 2209. Bukwali Kijunja 
Nyangoma Bugorora 
Kigarama Igoma 
Neha 7° Kibumbiro Kashaba 
Karogosho Huttes: 787. Byawamara 
pins Bilinzi 
Hipene Kashasha 
x Marenge 
3° Ruzinga Ruhija Pe Kituntu 
Huttes: 721. Irundu Pere 
49 Buyango Buyango 7. 8° Bwanjai Rwamashonga 
Huttes: 1207. Buhera Huttes: 613. Bukabuye 
Kishoju Kantare 
Katoke 
Kyabugombe 9° Gera Gera 
Rushasha Huttes: 383. Kashaka 
Rufunjo Kasharazi 
Nyantahi 


Donc un ensemble de 46 villages avec 8313 huttes. La case renterme 
en moyenne de 3 a 5 A. et la bananeraie qui l’encadre a une superticie de 


1,4 % hectare. 
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1° La tribu. 


La tribu n’est que la famille agrandie. Nous avons signalé déja l’ab- 
sorption de l’individu par la famille; la famille 4 son tour est absorbée par 
la tribu. Tous les grands événements de la vie: naissance, mariage, décés.. . 
* ont son retentissement dans la tribu. L’aieul a son mot a dire dans ces diverses 
circonstances et il se rencontre dans la tribu une union, une cohésion trés forte 
qui découle de ce fait que le patriarche de la famille la plus ancienne est le 
grand-prétre de la religion locale et le véritable administrateur du sol. 

Les conquérants qui peu a peu se sont attribués la possession du sol 
tiennent toujours compte de ce prestige du patriarche. Celui-ci ne sera pas 
toujours le chef politique méme subalterne, mais ses droits seront reconnus. 
C’est une autorité qui s’impose d’elle-méme. 

Chaque tribu a son kyerumuno (totem) et son tabou (muziro): ce sont 
comme autant de signes de ralliement dont la morale des primitifs s’est emparée 
pour éviter les unions consanguines. 

Le fondateur de chaque tribu 4 sa mort est devenu muchwezi que l’on 
vénere comme l’esprit tutélaire de la famille. I] est censé résider dans le corps 
de certains animaux: serpent, lion, léopard ou dans des endroits sacrés comme, 
des arbres, des rochers, des riviéres... Le mot générique pour désigner ces 
habitats de l’esprit est mushambwa. Nous en avons parlé a propos de la reli- 
gion. Je rappelle la chose a dessein, car dans beaucoup d’ouvrages ethno- 
logiques on a confondu comme a plaisir mushambwa, kyerumuno et muziro, 
faute d’en avoir précisé les termes. 

Commengons par donner une liste de familles ayant kyerumuno et muziro. 
C’est un fait que quelques families ne connaissent pas leur kyerumuno — donc le 
totem n’a pas l’importance ici du tabou. 


Abahinda, les conquérants du pays, originaires du Bunyoro. Ils ont emprunté 
leur totem a la famille des Bayango, c’est le nyango: fourmi a piqtire 
tres douloureuse, et leur tabou est le nkende (petit singe) et le kanya- 
munyai (petit oiseau). 

Abayango: totem: myango-muziro : nkende. 

Abakurwa: totem: mbeba (rat), tabou: ngabi (petite antilope). 

Abasaizi: totem: nkoko (le coq), tabou: ngabi et rushanju (baguette). 

Bakyaija: totem: ntuha (grue huppée), tabou: nte ya kinyai (vache de certaine 
couleur). 

Abarwani: totem: ekishegeshe (porc-épic), tabou: ente ya kinyai. 

Abarama: totem: kitwatwa (toucan), tabou: embogo (buffle). 

Abayuzi: totem: kinyira (limace), tabou: omuganya (cceur des animaux). 

Ababini: totem: kikonai (corbeau), tabou: mbogo (buffle). 

Abankango: totem: malere (vautour), tabou: nsenene (sauterelles comestibles) . 

Abaganga: totem: mbwa (le chien), tabou: engonge (la loutre) et oruroi 
rw’orwazi (\’éleusine ayant poussé sur des rochers). 

Abashonde: totem: nkwaju (aigle maritime), tabou: mpumi (la hyéne). 
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Abatundu: totem: engoi (le léopard), tabou: ebitaguju (restes d’animaux 
egorges par les fauves). 

Abakirembo: totem: ente ya sinai (vache noire), tabou: mbogo (buffle). 

Abasingo: totem: obwazi (fourmis), tabou: mbogo (buffle). 

Abazigaba: totem: kitwatwa (toucan), tabou: amara (entrailles des animaux). 

Abanyuma: totem: kinyomo (fourmi inoffensive), tabou: muganya (coeur des 
animaux). 

Abashosi: totem: ndahi (perdrix), tabou: ngabi (antilope). 

Abamiro: totem: nkobe (gros singe), tabou: ete ya mpura (vache de certaine 
couleur). 

Abazira: totem: njangu (chat), tabou: kwejuna batakuboine (sa cache pour 
satisfaire ses besoins naturels). 


Abayego: totem: empumi (la hyene), tabou: nkende (petit singe) et nsenene 
mushororondwa (variété de sauterelles comestibles). 

Abashasha: totem: ekikonai (corbeau), tabou: omuganya (cceur). 

Abagiri: totem: ngiri (phacochére), tabou: omuganya (coeur). 

Abalisa: totem: ndisa (oiseau), tabou: nte ya kinyat. 

Abashaigi: totem: orushaigi (petit oiseau-mouche), tabou: nfurw (poissons). 

Abajubu: totem: enjubu (hippopotame), tabou: njubu. 

Abagabo: totem: ntuha (grue huppée), tabou: obunyata (manque de condiment). 

Aboromo: totem: ngabi (antilope), tabou: mpumi (la hyene). 

Ababango: totem: malere (vautour), tabou: amara (entrailles). 

Abashengya: totem: rubandazi (petit oiseau), tabou: nfuru (tout poisson). 

Abahunga: totem: kasa (vache noire), tabou: ente ya ngobe (vache spéciale). 

Abende: totem: koko (le coq), tabou: engabi (antilope). 


Comme on le voit, chaque tribu a nécessairement son tabou, quelques- 
unes peuvent en avoir plusieurs, et en revanche plusieurs tribus peuvent avoir 
le méme. 

Il n’y a pas que les familles qui ont leur tabou, des objets inanimés en 
ont quelquefois, par exemple: l’arbre appelé muzira nyama, a Yombre duquel 
on ne doit pas rotir de viande, ou encore cet autre avec les branches duquel 
il est interdit de frapper sa sceur ou une vache, c’est le nkoni etatera munyanya 
et le nkoni etatera nte. 

La femme en entrant dans un foyer garde son tabou, mais tous les 
enfants appartiennent a la ruganda du pere. 

Différentes hypotéses ont été mises en avant pour expliquer les tabous. 
On a voulu y voir d’abord un pacte magique qui constituerait une parenté 
avec Panimal. Chez les Bahaya, assurément rien de tel. Il est certain qu’il 
existe des relations entre telle famille et tel animal, relations sacrées, mais il 
s’agit alors non de tabou ou de totem, mais de fétiche. Nous en avons parle. 

On a voulu voir encore dans le tabou ou le totem un protecteur de la 
famille. Cette hypothése est également insoutenable, témoin le proverbe: Taliyo 
azira muziro ogutakaitaga mwabo (Personne n’a un tabou qui n’ait occasionné 


we 


chez lui des malheurs). Ce proverbe donne la clef de l’énigme: tel objet, tel 
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animal ayant causé du dommage dans une famille est devenu son muziro. On 
le respecte par crainte, et de la crainte 4 la croyance que quiconque le touchera 
ou le tuera ou le mangera attrapera une maladie de peau et dans certains cas 
la mort par consomption lente, il n’y a qu’un pas. On sait pertinemment que 
la violation de cet interdit n’aménerait rien du tout, puisque les Noirs, comme 
les Bashasha et les Bashagai ont mangé et mangent encore bel et bien leur 
muziro, Sans en rien ressentir. 

La question du totem dans notre Buhaya est autrement obscure et com- 
pliquée que celle du muziro. Constatons d’abord que certaines familles non 
autochtones n’ont pas de kyerumuno, c’est-a-dire de totem, ce sont les Bahembe, 
ies Babtita, les Balenge, les Basita, les Bashagai, les Barondo, les Batabaza, 
les Batwa et les Bagesho. Si le totem avait sur la vie sociale et religieuse des 
primitifs importance que certains auteurs lui ont attribuée, on ne rencontrerait 
pas cette anomalie. Mais pourra-t-on objecter: Les familles autochtones le 
possédent? C’est un fait qu’elles ont un totem, mais si peu connu d’elles que 
la plupart de leurs membres l’ignorent. J’ai di interroger des centaines de 
témoins, mettre a contribution les lumiéres des grands du pays, pour arriver 
a les préciser. Dans la pratique de la vie courante on ne s’en occupe pas;. 
peut-étre jadis y avait-il des interdits ou témoignages de vénération a leur 
égard, actuellement tout a disparu de la mentalité indigéne. 


Nous avons vu que les tabous étaient la résultante de malheurs ayant 
frappé les familles. Prenons pour exemple la famille des Bashagai dont le 
muziro sont les sauterelles comestibles. Autrefois, rapportent les chroniqueurs, 
un jour que tout le monde, nobles et roturiers, étaient a la cueillette de cette 
manne indigeéne, ne restait.a la capitale qu’une fillette ayant pour mission de 
garder le bébé royal. La jeune fille au lieu de s’occuper de son office prit 
quelques sauterelles pour les faire rotir. Pendant ce temps le bébé s’approcha 
du feu et y tomba, sa mort fut presque instantanée aprés d’affreuses tortures. 
La famille s’imposa alors comme tabou les sauterelles ayant occasionné la 
mort de l’enfant. Que cet interdit soit encore observé, c’est une autre chose: 
la gourmandise est plus forte que les prescriptions. 


Pour ce qui concerne le totem, la parenté avec les animaux ou les in- 
sectes, son origine doit étre attribuée a des bienfaits dont ces animaux ou 
insectes ont été loccasion. Je donnerai plusieurs exemples qui rendent cette 
these inattaquable. 


Kayango, Vancétre des Bayango, qui a laissé son nom a la tribu (il en 
est ainsi de toutes les tribus) avait été attaqué par des voisins. Vaincu, il 
chercha son salut dans la fuite. Refugié dans une forét, il y fut cerné par ses 
ennemis. Ceux-ci ayant apercu dans un fourré quelque chose qui s’y mouvait, 
se dirent: c’est Kayango dont la téte a été mise a prix. Aussitét les arcs sont 
bandés, les fléches sifflent... résultat: un mkende est tué, Pendant cette ac- 
calmie, Kayango était assez heureux pour découvrir un autre refuge et fut 
sauve de la mort. C’est la raison pour laquelle les Bayango contractérent un 
pacte d’amitié avec le nkende et défendirent méme de le toucher. Le petit singe 
(nkende) devint donc et leur totem et leur tabou. 
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Nyakasingo, Pancétre des Basingo, fut comme Kayango traqué par ses 
ennemis. Comme ces derniers allaient l’atteindre et le mettre a mort, ils tom- 
berent sur une fourmiliére de mpazi (fourmis a la piqfire cuisante). Ils ne pen- 
serent plus qu’a se débarrasser de ces terribles insectes, et Nyakasingo fut 
sauvé. D’ot alliance avec ces fourmis. 

Kaihuzi, Vancétre des Baihuzi, faillit étre empoisonné par sa femme. 
Lorsqu’on servit les bananes préparées par elle et qui renfermaient du poison, 
il arriva qu’une limace se trouvait dans la nourriture. Chez les Noirs c’est un 
présage de malheur et de plus une chose impure (impureté légale). On jeta 
donc la nourriture aux chiens qui s’en repurent et tomberent foudroyés. Kaihuzi 
dit a ses gens: «Mes enfants, vous avez vu comme cette limace m’a sauvé de 
la mort, sans elle je ne serais plus. Dorénavant cette limace entrera dans notre 
famille.» Et c’est ainsi que la kinyira est devenue totem des Baihuzi. 

L’ancétre des Bakyaija * était serré de prés par ses ennemis; l’un d’eux 
allait le frapper de sa lance, lorsqu’il marcha sur une grosse épine, appelée 
rishegeshe. 1\ se mit en devoir d’enlever cette épine, pendant ce temps Murwant 
prenait le large et se mettait en sureté, Par reconnaissance, Murwani fit entrer 
le kishegeshe (porc-épic) dans sa famille, et c’est ainsi que ce totem fit son 
apparition. 

On pourrait allonger la liste a l’indéfini; c’est donc en reconnaissance de 
services rendus occasionnellement par ces animaux ou insectes que naquit la 
parenté avec eux, le kyerumuno ou totem. 

Jadis ces totems étaient vénérés, on ne les tuait pas, mais il en fut comme 
il arrive de la reconnaissance humaine, on oublie les bienfaits, tout s’efface 
jusqu’a leur souvenir, et c’est ainsi que !’on doit interpreter la mentalité actuelle 
qui fait fi du passé, peut-étre par peur du ridicule et du voisinage des Blancs. 

Comme je l’ai fait précédemment remarqué, il n’en est pas de méme du 
tabou ou muziro. Le Noir est plus sensible aux malheurs qu’aux bienfaits; 
chaque individu connait son muziro des lage le plus tendre, la plupart le re- 
spectent. Tous les Bahaya se revendiquent de leurs aieux, le tabou permet a tous 
de se reconnaitre entre eux et il est le fondement de l’exogamie; en effet on 
ne se marie pas dans l’intérieur de la tribu. 

Terminons en disant que parmi ces tribus il en est de mal famées, comme 
celle des Barwani qui fournissaient les exécuteurs des hautes-ceuvres, et celle des 
Batabaza (tabou: ebitaguju, restes d’animaux dévorés par les fauves; totem: 
inconnu), les fossoyeurs royaux. 


oie y Gl bao c: 


Le village, comme chez nous, est la reunion de familles plus ou moins 
nombreuses appartenant aux diverses tribus du royaume et placées sous 1’ad- 
ministration d’un chef héréditaire. 

Il renferme plus ou moins d’habitants d’aprés la fertilité du sol ou les 
circonstances. J’ai déja signalé l’appoint apporté au Buhaya par les Bahinda. 


3 Bakyaija et Barwani sont 2 branches de Ja méme tribu. 
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Dés lors qu’une capitale se fonde, si le terrain n’est pas trop maigre ou la 
position pas trop excentrique, ce sera l’origine de grandes agglomérations. 

Le village comprend des nobles, des roturiers et des esclaves. Des nobles 
parce que c’est ’habitude des rois de doter leurs enfants d’un lot de banane- 
raies; l’ainé d’ordinaire est placé le plus loin possible de la capitale pour 
éviter les guerres intestines ou les tentatives d’empoisonnement. Les roturiers 
composent la majorité de la population; ce sont les sujets corvéables a merci, 
ce qui n’empéche pas que beaucoup ne soient riches par le résultat de leur 
travaux personnels et de leur industrie. 

Les esclaves au sens strict du mot sont des prisonniers de guerre ou 
des individus achetés sur les marchés des négriers. Leur nombre est si peu 
considérable qu’ils sont prés de disparaitre. 

Au sens plus large, sont esclaves les enfants du sexe féminin offerts au 
roi pour un service rendu, une grace accordée dans un proces. 

De plus le roi pouvait jeter son dévolu sur une fille qui lui plaisait. I] 
lui faisait passer au cou un coquillage et les parents devaient l’amener a la 
capitale. Ces esclaves constituent les bazana, servantes, soumises parfois a 
des traitements barbares et dont le roi abuse a son gré. 

En cas de famine on vendait aussi les enfants au plus offrant. Les 
filles étaient mariées a l’acquéreur dans la suite et les garcons apres un temps 
de servitude étaient rendus a la liberté. 

L’esclave ne peut pas posséder. I] recoit tout de son maitre pour son 
entretien. Il vit avec les autres serviteurs de la maison, et si le maitre n’est 
pas noble, il appartient a sa famille. 

Le maitre peut vendre l’esclave, et aussi le punir. Il est responsable des 
dommages qu’il peut causer a autrui. Dans quelques cas pour couvrir l’amende, 
il livre l’esclave au chef. Souvent il est permis a l’esclave de se marier, et c’est 
a son maitre de lui procurer une compagne. Les filles esclaves peuvent seule- 
ment se marier a un esclave de leur maitre. 

Revenons au village qui offre l’aspect d’une forét de bananiers. Les 
habitations sont dissimulées dans les bibanja. Des sentiers invraisemblables 
ielient les cases les unes aux autres, de telle sorte que la nuit, il est facile de 
s’y égarer. Par contre des routes spacieuses relient 4 présent les villages 
entre eux (figure 51). 


D’ordinaire de petits bosquets s’élévent 4 proximité des bananeraies; c’est 
la qu’on va faire provision de bois de chauffage. A chaque village est assignée 
une étendue de paturage suffisante pour les besoins des troupeaux. 


3° Lajitapita be. 


La résidence des rois est intéressante a étudier. Elle comprend une grande 
quantité de cases destinées 4 des buts divers et portant chacune un nom 
spécial. La chambre a coucher du monarque se nomme rwensinga. A Vinverse 
de ce qui se pratique chez les polygames, une femme désignée vient partager 
Ja couche royale. Durant le jour le roi se tient dans un local spacieux appelé 
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kaguru. Derriére la chambre a coucher s’élévent les huttes des femmes: amaju 
g’enyuma. Dans le voisinage se trouve le tribunal: mugorora ou le peuple 
s’assemble, En outre il y a Vhabitation des musiciens: .mwarushama. 

A proximité, la reine-mére posséde un palais du méme nom rwensinga 
que celui du roi. La cuisine royale se nomme buyondo et ce sont les Bayondo 
qui jadis remplissaient les fonctions de maitre-cog. Les chasseurs du roi ont 
également leur demeure: mwrairungu et auprés de lavenue royale se tient 
la garde: wankaki. 

La capitale comprend encore des enceintes peu solides qui séparent les 
demeures royales proprement dites des différents services. 

L’entrée principale est munie d’une porte surmontée d’une clochette. La 
se tiennent des gardes qui jugent de l’opportunité ou non de lintroduction 
des visiteurs et qui les annoncent (figure 52). 


45 Prérogatives du roi Usagesude la cour 


Le roi gouverne en paix et en guerre. Il a un pouvoir absolu sur ses 
sujets. Il prend pour femme telle fille qui lui plait; les sujets n’ont qu’a 
s’exécuter. Le monarque est obéi a l’aveugle; sa personne est sacrée, Les in- 
signes de la royauté sont le manteau royal, le kisingo, le bouclier qu’on porte 
derriére lui et le tambour. Pour désigner les actions royales, on emploit d’autres 
mots, qui constituent le langage de la cour. Personne ne doit le toucher, a part 
les valets de chambre. Quand il siége, on place derriére lui le bouclier et le 
sujet se prosterne et s’approche rampant sur les genoux jusqu’a l’oreille du roi, 
ou il murmure sa requéte. 

Le pouvoir du roi est réel, mais non réglé par le droit. Il peut agir a 
sa téte. I] choisit son enfant favori pour héritier. 

Les assemblées du peuple, les conseils des grands et des vieux ne bor- 
nent pas son pouvoir. Dans les questions graves, il demande avis. Les femmes 
n’ont pas part aux assemblées; la reine-mére est consultée, si le roi le juge bon; 
mais son influence est tres grande, a cause du respect et de la déférence que 
le monarque lui témoigne. 

Le roi ne fait aucune cérémonie de mariage; il est au dessus. La jeune 
fille est introduite chez lui et est mariée par le fait, ce qui n’empéche pas les 
réjouissances. 

Apres le coucher du soleil on ne se présente plus chez le roi. 


Les enfants et les femmes ne doivent pas saluer le roi; a son approche 
les femmes poussent des you you retentissants d’une voix de fausset. 

On salue le roi par la formule consacrée: Kamerere Rugaba. Au Kiyanja 
on lui dit; Shumaramu waitu (Que ton pére se porte bien!) et c’est ainsi qu’on 
salue ailleurs les princes. 

On ne doit pas reproduire les gestes du roi en sa présence; siffler est 
une grossi€re impolitesse. 

Si le roi rit, les courtisans éclatent; s’il se met en colére, on garde un 
silence prudent, de méme s’il revient de table ou des lieux d’aisances. Le roi 
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dans ses voyages est toujours accompagneé d’une suite nombreuse; tout le 
monde peut l’escorter. 

, Enfin le roi touche des redevances en retour de ses services et une roupie 
@impot de chaque hutte de son royaume. 


5° Histoire des rois du Kiziba daprés les traditions 
de la famille régnante. 


a) Introduction. 


Dans les chroniques recueillies au hasard des circonstances et mises en 
ordre autant que j’ai pu le faire, nous trouvons des détails précieux ethnogra- 
phiques et historiques. Cependant les Baziba ne sont pas aussi explicites ni aussi 
stirs que d’autres peuples plus frustes au point de vue de leurs origines. J’ai 
relevé plusieurs erreurs et pour ce qui concerne la pré-histoire, c’est un amal- 
game de légendes de tous les pays. 

Un résumé succint de ces traditions qui touchent aux ages les plus reculés 
du monde satisfera le lecteur. Je les livre telles quelles et je n’entends nulle- 
ment faire le part du réel et de l’imaginaire. 

Au commencement fut fait univers, et cet univers s’appelait Nyante. 
Nyante engendra un fils que l’on nomma Wamara, c’est-a-dire les ténebres, le 
chaos a pris fin. 

Wamara constitué Maitre du monde maria Rutabona. Il engendra 4 fils: 
Kyomya, Rukungu, Rutona et Ruzini. Ceux-ci a leur tour engendrerent des fils 
et des filles et peuplérent le monde. 

Un fils de Kyomya, appelé Kagoro, incendia la maison de son grand- 
pére et roi, tua une de ses vaches et viola une de ses femmes. Wamara irrité 
par ces crimes se pendit de désespoir. Jrungu, un autre grand-chef essaya, 
mais en vain, de le détourner du suicide. 

Du temps de Wamara vivait aussi un autre Maitre du monde, Kazoba, 
dont la mére était la déesse Nyandiri. Egalement le fils de la déesse Nyambuti, 
Mugasha; Irungu, \e fils de la déesse Nyakabari, Ishewanga, fils de la déesse 
Mpabuka, et enfin le roi Kashare kanyangoma omulimya nkondo. Wamara était 
plus puissant que ces 4 rois: Kazoba, Mugasha, Irungu et Ishewanga, mais le 
dernier était son égal. 

Wamara disparut, Kashare kanyangoma omulimya nkondo mourut aussi. 
Comme il ne laissait aucun descendant, son pouvoir passa a Wamara devenu 
le Maitre des esprits. 

Cependant Kashare avait prévu le coup et pour conserver son pouvoir 
avait fait passer sa fille Kirungikibi pour un enfant male en V’habillant comme 
un homme. 

A la mort de Kashare, sa fille monta sur le trone. Lorsque les passions 
Vagitérent, elle fut découverte, et les sujets de Kashare se révoltant contre la 
domination d’une femme, la forcérent a abdiquer. Le pays resta sans chef a 
ga téte. 

Wamara, qui avait déja le pas sur les autres rois, régna encore sur ce 
royaume vacant. Il devint donc le Maitre incontesté du monde. 
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La mére de Wamara Nyante V’avait aidé dans toutes ses difficultés; c’est 
elle en somme qui fut l’instigatrice de tout son pouvoir. 

Les chefs de Wamara furent ses fils précités et leurs descendants. Son 
préféré est Kazoba. Nyante placa Wamara a sa droite, les autres a sa gauche. 
Kazoba cependant est assis devant la demeure de Wamara. 

Wamara porte une peau de beeuf; la couleur de son teint est clair, un peu 
rougeatre comme le teint des Européens. Sa chevelure est jaune et longue. 

Parmi les sujets de Wamara se trouvent encore des esprits de second 
rang. Ce sont les différents rois qui ont gouverné le pays. Un d’entre eux 
s’appelait Kiziba et avait bati sa capitale 4 Bukwali. Lorsqu’il mourut, on 
donna son nom au territoire qu’il avait administré. Chaque Muziba honore 
l’esprit du pays dans ce village de Bukwali et quand on abat une béte, on 
lui en offre une cuisse. 

Le dernier roi de la lignée de Kiziba se nommait Ntumwa et son frere 
Kanyamaishwa. Ce dernier fut exposé sur les rives de la Kagera et contraint 
de rester dans le Kitara. 

Ici commence le récit circonstancié des événements survenus. Désormais 
on a des faits bien authentiques, sauf quelques erreurs que les chroniqueurs 
ont enrégistrées dans leur ambition de se rattacher eux aussi a la famille du 
grand Ruhinda. 

J’en donnerai d’abord quelques pages en traduisant littéralement la 
prose des chroniqueurs, puis pour éviter les longueurs, je me bornerai a la 
traduction que j’essayerai de rendre intelligible et surtout fidéle. 


b) Histoire des rois du Kiziba. 
1° Kipi. 


Kibi+ akaruga Bunyoro. Yaija, 
nahiga enyamaishwa, aina embwa, 


Kibi+ est originaire du Bunyoro. 
Lorsqu’il arriva (dans le pays) 


eibara lyayo, niyo Kigambwa. Yaija 
Kitara, aha kitunga kya Musheshe. 
Ashangayo Kanyamaishwa, bakaba 
bamunagire, amezire ekinaino 5, Na- 
we akaba ali murumuna Ntumwa 6. 
Kibi amushangayo, kyonkai ashanga 
yakuzire. 


chassait le gibier avec son chien 
Kigambwa. II parvint 4 Kitara, prés 
de l’étang de Musheshe, oi il ren- 
contra KANYAMAISHWA. Ce dernier 
avait été exposé (en deca de la Ka- 
gera), étant enfant, a cause d’une 
dentition anormale 5; il était le frére 
de Nrumwa®, le roi (du Kiziba). 
Kist le rencontra donc, mais il était 
alors adulte. 


* Les conteurs appellent le fondateur de la branche Nyoro Krnt; c’est inexact, il 
s'appelait KAGANDA. Ce n'est qu’aprés le meurtre de Nrumwa que la population lui 


donna ce nom. 


* Krnarno, L’enfant chez qui les dents dessous poussaient les premiéres était 
exposé aux crocodiles un jour, et s’il en réchappait; il était chassé du pays. 


“ Nrumwa, le roi autochtone. 
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Kibi abaza Kanyamaishwa ati: 
Owanyu ni nkahai? Kanyamaishwa 
ati: owaitu ni Kiziba; ati: bakam- 
binga. Handi Kibi ati: tunyane! 
Kanyamaishwa na Kibi banywana. 
Kibi agambira kanyamaishwa ati: 
ija, nkushubyeyo Kiziba. Kanya- 
mishwa aikiriza. Aho Kibi aina 
abantu be, Kanyamaishwa tainabo, 


Baimukya, baija aha _ nyanja; 
bashangaho omuntu aina obwato, 
eibara lye: Kyato. Kibi amugambira 
ti: nyambukya! ontware Kiziba. Ky- 
ato atkiriza, ababuga, abaleta Kiziba. 
Baikara omu kyaro, eibara lyakyo ni 
Kawamara; baikaramu. Bagenda, 
bamugambira Ntumwa bati: omu- 
Shaija ali Kawamara, nawe arugire 
Bunyoro aina embwa nahiga. Ntum- 
wa ati: iroko! mumwete. Bagenda, 
bamweta, aije onwa Ntumwa. 


Ntumwa ati: ote, nohiga, oikare 
kawamara. Aho eirai Kiziba ente 
zikaba zili zike. Kibi agenda Kawa- 
mara, aikaramu ahiga. 


Aita enyamaishwa, agabira abantu 
bona; bamugonza, abandi anywana 
nabo, n’abakungu n’abatikiro bona. 
Buli kiro naita enyamaishwa naha 
embaga yona, bona bamugonza kuba 
nabaha enyama. Ntumwatiyabahaga 
enyama. 


Baikara amezi 6, ensenene”™ 
zigwa. Kibi kabona ensenene zagwa, 
ategeka na Kanyamaishwa, k’agenda 
kwita Ntumwa, kuba yabaire ali hahi 
nekikale kya Ntumwa. 


Agenda na Kanyamaishwa n’a- 
bantu abandi, omu kikale omwa 
Ntumwa; bashanga omukama alimu 
wenkai, aina abantu babiri, abandi 


Kis interrogea KANYAMAISHWA? 
«De quel pays es-tu?» — «Je suis du 
Kiziba», répondit l’autre, «mais on 
m’en a chassé.» Kipi lui dit: «Fai- 
sons le pacte du sang.» Ils le firent. 
Kirst parla ensuite de le ramener au 
Kiziba. KANYAMAISHWA y consentit. 
KisI avait une escorte, l’autre pas. 


Ils se mirent en route, et arrive- 
rent au lac. La, ils trouvérent un 
homme qui avait une barque, appelé 
KyaTo. Kir lui ordonna de le trans- 
porter sur l’autre rive. KyaTo y con- 
sentit et les transporta au village de 
Kawamara. Ils s’y installérent. On 
vint dire 4 Nrumwa: «Un homme est 
venu du Bunyoro avec son chien; il 
est a Kawamara et il chasse.» 
Ntumwa ordonna de le faire venir 
(a la capitale). 

Ntumwa lui dit: «Demeure 4 Ka- 
wamara et chasse.» Autrefois au 
Kiziba il y avait peu de troupeaux. 
Kis retourna 4 Kawamara et se mit 
a chasser. 

Il tua beaucoup de gibier, il donna 
de la viande a tout le monde et tous 
Vaimérent. Il fit le pacte du sang 
avec tous les chefs. Tous les jours il 
donnait de la viande au peuple et 
on Vaimait, tandis que Nrumwa ne 
donnait pas de viande. 


Six mois se passérent, vint le 
temps des senene 7. Un jour qu’elles 
étaient tombées en masse, Kisi s’en- 
tendit avec KANYAMISHWA pour tuer 
Nrumwa, car il était prés de la 
capitale. 

De concert avec KANYAMAISHWA 
et quelques hommes, il entre a la ca- 
pitale ou Ntumwa était seul avec 
deux courtisans, les autres étant 


7 ENsENENE, les sauterelles comestibles que !’on récolte fin novembre et décembre. 
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bagiire kwit’ensenene omu rweya, 
eibara lyarwo Rukiri. 

Kibi ajugunya eichumu, achu- 
mita Ntumwa, amwita. Ntumwa afa 

nwabashaija be bombiri, babaita. 
Kibi ashuntama aha ntebe, k’aban- 
tu barugire omu nsenene, bashanga 
Kibi ashuntamire aha kitebe, bashan- 
ga Ntumwa yafire. 

Aho Kibi agambira Kanya- 
maishwa, ati: «Engoma yawe, kyon- 
kai nyowe ndakulindirira.» Kanya- 
maishwa yatkiriza abantu bona ba- 
gonza Kibi bati: «Niwe alikutuha 
enyama.» 

Aho Kibi azika Ntumwakandi 
agambira Kanyamaishwa ati: «Iroko, 
oite abashengi omu nsi zona.» 

Kanyamaishwa agenda, naita aba- 
shengi, atandikira Kanyigo, araba 
Ishozi, araba Bwanjai, araba Kasha- 
razi, Gera na Rukurungo na Bugan- 
dika, akakanga Kibumbiro; arugayo 
agya Buyango na Ruzinga; arugayo 
aija atera ekikale Kitobo-Burumbwe, 
aikaramu ati: «Nanye ndi mukama.» 


Mpaho Kibi ategeka n’abatikiro 
ati: «Kanyamaishwa k’araikaraho na 
we naija kuba mukama.» 

Amutuma, Kanyamaishwa ayanga. 


Kibi ategeka ati: «<Rasha ente! 
Kama amatai!» Batabirana hamoi, 
bata omu rubabi. Kibi ati: «Twalira 
Kanyamaishwa mumugambire muti: 
Kibi, munywani wawe alyo naija 
kujfa-muti: leba ebi alikutanaka; 
muti: natanaka obwamba n’amahira; 
muti: tomushange.» 

Kanyamaishwa aimukya _ ekiro, 
aija arara Bukabuye; ka bwakeire 
aimukya aija Kigarama, omwo 
ashanga Kibi. Kibi k’eyaboine Kanya- 


maishwa ati: «Nkwesire k’otwara 


engoma.» 


occupés a prendre les nsenene dans 
la plaine de Rukiri. 

Kis! brandit une lance, en perce 
Ntumwa, qui tombe mort. Ses deux 
hommes sont aussi tués. 

Kip! s’assied sur le tréne: lorsque 
les gens revinrent des nsenene, ils 
trouvérent Kipi a la capitale, installé 
sur le trone et Nrumwa tué. 

Kip! dit alors 4 KANYAMAISHWA: 
«Le royaume est a toi, moi je te le 
garderai.» KANYAMAISHWA y consen- 
tit et tout le peuple l’aima, a cause 
de ses libéralités. 


Kipi fit enterrer NtTumMwa, puis 
envoya KANYAMAISHWA tuer les re- 
belles dans tout le royaume. 

KANYAMAISHWA partit donc tuer 
les rebelles 4 commencer par Ka- 
nyigo. Il passa a Ishozi, a Bwanjai, 
a Kasharazi, a Gera, Rukurungo et 
Bugandika. I] alla méme a Kibum- 
biro. De retour il se rendit a Buyan- 
go et Ruzinga, et enfin il établit sa 
capitale a Kitobo Burumbwe out il de- 
meura, disant: «Moi aussi je suis roi.» 

Alors Kipi dit aux chefs: «Si 
KANYAMAISHWA reste 1a-bas, il finira 
par étre roi.» Il le manda (auprés de 
lui); mais KANYAMAISHWA frefusa de 
venir. 

Kis! usa de ruse; il fit saigner des 
vaches et apporter du lait. On méla 
le sang au lait et Kipi l’envoya dans 
une feuille 4 KANYAMAISHWA, lui fai- 
sant dire: «Ton frére de sang, KiBI, 
est-gravement malade. Regarde ce 
qu’il rejette; il vomit du sang et du 
pus. Tu le trouveras mort.» 

KANYAMAISHWA (a cette nouvelle) 
se mit en route de nuit, coucha a Bu- 
kabuye; le lendemain il était 4 Kiga- 


‘rama ot il rencontrait Kipi, Celui-ci 


lui dit: «Je t’ai fait appelé afin de 
te donner le royaume.» 
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Kanyamaishwa ati: «Engoma tin- 
dikugyenda.» Ati engoma yawe. 
Kandi Kibi ati: «Ningonza k’oikara 
hanu, bakwombekere hanu enju.Omu 
kyaro tokishubayo.» 

‘Kanyamaishwa_ yaikiriza. Kibi 
yamugambira ati: «Ebintu byona 
ebirata kuruga omu nsi yona, omu- 
Sshoro nabo kutoija bate nibabanze 
owawe.> 

Aho Kanyamaishwa_ yashemerer- 
wa. Baikara, batura: Kibi yalya en- 
goma, Kanyamaishwa ni katikiro. 

Kibi Bunyoro akasiga azaireyo 
omwana, eibara lye ni Ishamura. Ka 
yaija Kiziba akatwara engoma azara 
Oomwana omoi, amurukira eibara, 
nawe amweta Ishamura. 

Nyina Kibi Njunaki niwe nyina 
Ruhinda rwa Karagwe, akaba asi- 
gire Kibi Bunyoro, yaija Karagwe 
na Ruhinda kutwara engoma kuba 
Ruhinda niwe mukuru: Kibi muto. 

Kibi aikara Kigarama, aba nimwo 
atera ekikare, atwara Kiziba. 


Aho ategeka kutuma nyina Kara- 
gwe kaija. Atumayo, ayanga ati: 
«Nintina Ruhinda.» Kibi ashuba, 
atuma ahali Ruhinda ati: «Ngu, 
omutwekere nyina, nawe agende amu- 
lebe.» Ruhinda ayanga. 

Kibi ashuba ashara amagezi, 
akama amatai, arasha ente, ahiyamu 
obwamba, atabirana, ata omu ru- 
babi, aha abantu ati: «mutwalire 
mawe Njunaki Karagwe®. Mumu- 
gambire muti: Kibi alyo arwaire 
naija kuja, tomu shange! muti: leba 
eby alikutanaka.» 


KANYAMAISHWA le refusa, disant: 
«C’est ton royaume.» Kip lui dir: 
« Je veux que tu restes ici; on te con- 
struira une demeure> Tu n’iras plus 
a Kitobo.» 

KANYAMAISHWA y consentit, KIBI 
ajouta: «Tout ce qu’on apportera ici, 
soit impot, soit amendes pour les 
jugements, on commencera par te les 
remettre.» 

KANYAMAISHWA se réjouit. Ils ha- 
bitérent donc ensemble, Kipi étant 
roi, et autre premier ministre. 

Kip! au) Bunyoro avait mis au 
monde un enfant du nom de IsHa- 
MURA. Lorsqu’il vint au Kiziba et 
qwil fut roi, il enfanta un autre en- 
fant qu’il appela encore ISHAMURA. 

La mére de Kipi, NJUNAKI, est la 
mére de RuHinpA du Karagwe. Elle 
avait laissé Kisi au Bunyoro pour 
suivre son fils ainé devenu roi du 
Karagwe. Kip en effet était le cadet. 

‘Kipi séjourna a Kigarama, y con- 
struisit sa capitale et gouverna le 
Kiziba. 

IJ résolut alors de faire venir sa 
mere, il la manda, mais elle refusa, 
disant: «J’ai peur de RUHINDA.» 
Kipt demanda a RuninpA de la lui 
envoyer, mais celui-ci refusa. 


Kini usa alors de ruse, fit appor- 
ter du lait et du sang de bceuf, les 
méla ensemble, puis les mettant dans 
une feuille les remit 4 des émissaires 
leur ordonnant de les remettre a sa 
mere Nyunaki du Karagwe ® disant: 
«Kipi est gravement malade, tu ne le 
trouveras plus vivant, vois ce qu'il 
rejette.» 


8 Le chroniqueur, en faisant apparenter Krat a Ruuinpa, se trompe étrangement. 
Kiet le fondateur de la lignée encore régnante est strement d’origine muganda. Quand 
on intronise un nouveau souverain, on fait une foule de rites qui le prouvent a |’évidence. 

La vérité est qu'il s’agit de KANYAMAISHWA, frere de Nrumwa et de Runinpa. Dés 
lors tout s’explique. K1s1 dans son orgueil a voulu que la mére du roi s’établit au Kiziba, 
afin de donner le pas a ce dernier royaume sur celui du Karagwe. 
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Njunaki ke yaboine obwamba 
namatai ati: ka ngende, ndebe om- 
wana wange, atakufa ntamuboine. 
Ati: na Ruhinda tindikumugambira. 
Kuba irai nyina Omukama yagiraga 
ekikale kye n’Omukama ekye. 


Njunaki yaimukya omu kiro, Ru- 
hinda atamumanyire. Yaija Kiziba 
omwa Kibi, amushangamu. Kibi ka 
‘ abona nyina ashemererwa. Njunaki, 
R’ashanga Kibi atarwaire nawe 
ashemererwa. 


Ke yamazire okwezi kumoi, Nju- 
naki agambira Kibi ati: ningonza 
kushuba Karagwe. Kibi ayanga ati: 
chei! ati: nogonza Ruhinda, nyowe 
tolikungonza? Handi Njunaki ati: 
nkasiga ntagambire Ruhinda; ka 
nsubeyo ngye mmugambire, Kibi ati: 
chei. 


Aho Ruhinda takamanyaga. Ebiro 
ka byakya bingi, omuntu omoi aruga 
womu kikale kya Njunaki, agya, 
agambira Ruhinda ati: nyina Omu- 
kama akagenda Kiziba owa Kibi. 
Ruhinda aija omu kikale kya Nju- 
naki, ashanga mazima atalimu; aho 
akwatwa ekiniga, aiyao omuntu omoi 
amutuma Kiziba omwa Kibi ati: ngu, 
otweke Njunaki. . 


Kibi ayanga ati: «Chei, ati: mu- 
gende mugambire Ruhinda muti: 
Njunaki: talikwija, muti: azara iwe 
wenkai? ati: k’oraba nogonza kuta- 
bara, tabara!» 


Aho Ruhinda atamwa, araya en- 
goma, embaga ehurura; ategeka 
nabakungu n’abatikiro be bona kuta- 
bara. 

Mpaho batabara, baija Kiziba ku- 
rashana. Kibi abinga Ruhinda, bu- 
kya barashana, Ruhinda alekera ku- 
tabara. 


Lorsque Nyunaki vit le lait et le 
sang, elle dit: «Je pars afin de voir 
mon fils avant qu’il ne meure. Je ne 
dirai rien non plus 4 RuHINDA. Autre- 
fois la mére du roi avait une capitale 
comme le roi lui-méme.» 


NJuNAKI se mit en route de nuit, 
a Vinsu de Runinpa. Arrivée au 
Kiziba, elle trouva Kipi qui se réjouit 
fort de la voir et NJUNAKI elle-méme, 
en constatant qu’il n’était pas ma- 
lade, partagea sa joie. 


Un mois se passa et NJuNAKI dit 
a Kipi: «Je veux retourner au Ka- 
ragwe. Kip s’y refusa net, répon- 
dant: Tu aimes RUHINDA et moi tu ne 
m’aimes pas.» NJUNAKI insista: «Je 
suis venue, sans avertir RUHINDA; je 
dois lui annoncer ma visite.» KIBI 
Ven empécha. 


RUHINDA ne Savait rien encore; les 
jours s’écoulérent nombreux, enfin un 
homme vint de la capitale de NJUNAKI 
et lui dit: «La mére du roi est allée 
au Kiziba, chez Kisi.» RUHINDA vé- 
rifia par lui-méme la véracité du fait 
et entra dans une violente colére. 

Une estafette fut envoyée a Kipi, 
lui ordonnant de renvoyer NJUNAKI. 


Kisi refusa, disant: «Dites 4 Ru- 
HINDA que NJUNAKI ne viendra pas. 
Est-ce qu’elle t’a mis au monde seul? 
Si tu veux te mettre en guerre, libre 
a toi!» 


RUHINDA se facha, fit battre les 
tambours de guerre et rassembler le 
peuple. 


On décida de concert avec tous les 
chefs de faire l’expédition. Le Kiziba 
fut envahi, mais Runinpa battu se vit 
forcé de se retirer aprés des jours de 
lutte. 
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Kibi aikara Kiziba, atwara engo- 
ma, aturamu. Ka bamazire emyaka 
ikumi, Njunaki afa, bamuzika, Kibi 
aikaramu na Kanyamaishwa, Kibi 
ali mukama, ondijo ni katikiro; emy- 
aka ehingura ishatu, Kanymaishwa 
aja. 

Kibi aikara wenkai omuli Kiziba, 
bamugonza bamutina. Aho omwana 
we owo yazaire Kiziba akura, eibara 
lye ni Ishamura, kandi na Bunyoro 
akasiga azaireyo omwana nawe I'sha- 
mura. 

Kibi arwara, ke yaboine yarwara, 
agambira abakungu be ati: naja, 
aralya engoma Ishamura eyo nasi- 
gire Bunyoro ati: niwe mwana wan- 
ge owo ngonza. Aho Kibi arwara, 
aja, k’afa batuma Bunyoro kweta 
Ishamura enkuru. 

Ishamura ento ayazairwe Kiziba 
ati: engoma yange. Abakuru baanga. 
Ati: yange! Abandi bamugambira 
bati: Omukamaakaraga Ishamura 
elya Bunyoro, niwe asigire yagiha 
Ishamura. Ati: Nyowe tindi mwana 
w’Omukama? Abakuru baikiriza. 

Ishamura elya Kiziba agilya. 

Amaraho ebiro bike, k’aba abima- 
zire, Ishamura elya Bunyoro aija, 
ashanga Ishamura elya Kiziba yagi- 
gireyo. 

Ka yaambukire Kagera, bamu- 
gambira: engoma eralirwe Ishamura 
elya Kiziba. 

Aho Ishamura elya Bunyoro, ke 
yarugire ensi eli Buganda, yaija na 
Baganda. Ishamura elya Bunyoro 
yatemba yaraba Mishenyi, yata Ny- 
angoma, yatemburuguka yata Kiga- 
rama. 

Ishamura elya Kiziba baija bamu- 
gamgambira. Araya engoma, embaga 
ehurura, nagonza kubinga Ishamura 
elya Bunyoro. 


Kip gouverna donc le Kiziba; au 
bout de dix ans NJUNAKI mourut et 
fut enterrée. Kipt était roi et KANya- 
MAISHWA premier ministre. Trois 
autres années s’écoulérent et KANYA- 
MAISHWA mourut. 


Kir resta seul sur le troéne aimé 
et craint du peuple. L’enfant qu’il 
avait eu.au Kiziba, ISHAMURA, gran- 
dit; il avait laissé au Bunyoro un 
autre enfant du méme nom, IsHa- 
MURA. 

Kipi tomba malade. Quand il se vit 
mourant, il convoqua les chefs et leur 
dit de placer sur le tréne ISHAMURA 
du Bunyoro. A sa mort, on envoya 
chercher le fils ainé, IsHAMURA du 
Bunyoro. 


ISHAMURA le cadet né au Kiziba 
réclama le tréne. Les vieux refusé- 
rent, disant: «Le roi a désigné IsHa- 
MURA du Bunyoro.» II leur répondit: 
«Ne suis-je pas moi aussi le fils du 
roi?» Les anciens consentirent 4 la 
chose (et l’intronisérent). 

IsHAMURA fut donc roi du Kiziba. 


Peu de jours aprés, ISHAMURA du 
Bunyoro arriva et se trouva en face 
du fait accompli. 


Lorsqu’il eut passé la Kagera, on 
lui dit que le royaume avait été donné 
a IsHAMURA du Kiziba. 

ISHAMURA du Bunyoro, aprés avoir 
été a Uganda, arriva avec des 
(guerriers) Baganda. Il passa par 
Mishenyi, Nyangoma, gravit la cote 
(en face du lac) et parvint 4 Kiga- 
rama. 

IsHAMURA du Kiziba, quand il 
apprit son arrivée, battit les tambours 
et appela aux armes, voulant chasser 
le compétiteur. 
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Aho abakuru abandi n’abatikiro 
nibagonza Ishamura elya Bunyoro, 
abandi nibagonza Ishamura elya Ki- 
ziba. 

Ishamura elya Bunyoro aija ku- 
hika aha kikale ekya Ishamura elya 
Kiziba. Aho bakwatangana, baras- 
hana muno, abantu baja bangi omu 
mbaju zona, Mara Ishamura elya 
Kiziba airuku n’embaga yona. Isha- 
mura ke yaizire kugoba Katwetwe 
Nshumba, amaani gahaga, Ishamura 
elya Bunyoro amugoba, ajugunya 
eichumu amuchumita. Ishamura elya 
Kiziba aja, aitwa Ishamura elya 
Bunyoro. 

K’amara kumwita, agaruka omu 
kikale, aiyamu engoma, ashoora 
aheru. Agenda, atera ekikale ekindi, 
akitera Nshumba. Na Ishamura ely- 
aja, nawe bamutwara Nshumba omu 
Bamiro ®, bamuzika: nikwo kumweta 
Ishamura elingome. 


Ishamura eyarugire Bunyoro at- 
wara Kiziba yona. Azara Wanumi, 
kandi afa. 


Les anciens et les chefs étaient 
partagés entre les deux compétiteurs. 


ISHAMURA du Bunyoro, sur le point 
d’entrer 4 la capitale de son frére, 
rencontra son armée. La bataille fit 
rage, les gens tombérent nombreux 
de part et d’autre. A la fin, ISHAMURA 
du Kiziba prit la fuite avec ses par- 
tisans. Lorsqu’il atteignait Katwetwe 
Nshumba, les forces le trahirent. 
IsHAMURA du Bunyoro lui jeta une 
lance qui le transperca, ISHAMURA du 
Kiziba mourut, tué par l’autre IsHa- 
MURA. 

Quand il l’eut tué, il retourna a 
la capitale, en prit le tambour et se 
rendit 4a Nshumba en construire une 
autre. Celui qui avait été tué fut éga- 
lement transporté a Nshumba chez 
les Bamiro qui l’enterrérent (en cet 
endroit). On changea son nom en 
celui de IsHamuRA, le vaincu. 

IsHAMURA venu du Bunyoro fut 
donc roi de tout le Kiziba. I] mit au 
monde WANUMI et mourut. 


29 WaANUMI. 


Wanumi atwara engoma, ekikale 
akitera Nshumba, ekya nyina akyom- 
beka Bukwali. Nyina Wanumi_ ni 
Mwendwa. Wanumi aikara Nshum- 
ba, atura, arugamu agenda owa nyina 
kukyara buli kiro. 

Wanumi yazara abaana bashatu: 
Matwi, na Kabanda na Bwanamba. 
Baikara. 

Wanumi ka yabaire nagenda Buk- 
wali owa nyina, ka yalengukire Ka- 
biguniu Kuherera Karogosho, ashan- 
gaho embandwa ya Wamara'® eli- 


Wanumi devint roi; il batit sa ca- 
pitale a Nshumba, et celle de sa mére 
a Bukwali. La meére de Wanumi 
s’appelait Mwenpwa. Wanumt allait 
faire visite 4 sa mére tous les jours. 


WanuMI engendra trois fils: 
Matwi, KaBANpA et BWANAMBA. 
Tous habitaient ensemble. 

Un jour que Wanumi allait a 
Bukwali, et qu’aprés avoir descendu 
a Kabigunju prés de Karogosho, il 
rencontra un prétre de Wamara1° 


® Les Bamiro, famille du Kiziba dont le totem est la vache tachetée et son lait. 
*0 Wamara, le Pluton noir, régissant les enfers et ayant le pas sur les autres 


manes. 
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size ente za Wamara. Wanumi k’azi- 
bona, azinyaga. Embandwa_ eton- 
gana, ayanga. Emugambira eti: ente 
za Wamara! Wenene Wanumi ayan- 
ga. Embandwa eti: buzima wanya- 
gira ente; mpa kitare kya Wamara 
anga mpa bugondo bwa Hangi11, 
Wanumi ayanga. Embandwa yamu- 
hondera, na Wanumi akaba nagya 
Bukwali, yagaruka Nshumba. Em- 
bandwa ka yaizire natongana, Wa- 
numi akaanga, ka yaizire kuhika 
omwa Muleguza, embandwa yajura 
engisha n’ebisingo yabijweka Wanu- 
mi, Wanumi ya yabandwa Wamara. 
Ente zona yaichumita, k’aba aizire 
_kukwata embandwa, yairuka. Ka 
yaboine baija kumugoba, yabuliramu 
omu nsi; bahiga yabura, yabulira 
omu itakai, nawe aho yatobereire 
eibare, libaho omwa Muleguza, ha 
ruguru atobera omu itakai. 

Wanumi yabandwa, aikara Nshum- 
ba, abatani barwanira engoma kugy- 
aka Wanumi bati: kandi embandwa 
etwara engoma. 

Aho Bwanambwa ka yaboine Wa- 
numi yabandwa, yataha omu kikale, 
yaiyamu engoma, yagita omwe, ati: 
ninye mukama! 

Bwanambwa akaba natura Ki- 
kukwe, Matwi Ishozi. Mpaho bagen- 
da Ishozi, bagambira Matwi. Matwi 
yesiza, akaba aganjaine na, muka 
Bwanambwa, agenda buli kiro. Ekiro 
kimoi, Matwi agendaomwa Bwa- 
namba, ashanga wenene atalimu aby- 
ama nomukazi; ka babyama, Matwi 
abaza omukazi ati: engoma etura 
hai? Omukazi ati: ngylinya. Aho 
Matwi arugamu agenda Ishozi owe. 
Ka agenda owe, ategeka n’abantu be 
kwija kwiba engoma omwa Bwa- 
namba, baikiriza. 
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faisant paitre ses vaches. A peine les 
eut-il vues qu’il les pilla. Le prétre 
plaida, mais en vain. Le prétre lui 
dit: «Tu as pillé mon troupeau, soit; 
du moins donne-moi le taureau de 
Wamara ou la vache de Hangi 11.» 
Wanumi refusa; le prétre le suivit. 
Au lieu d’aller 4 Bukwali, il revint 
a Nshbumba toujours escorté du 
prétre réclamant ses bétes. Sur le 
point d’arriver 4 Muleguza, le prétre 
se dépouilla de ses amulettes et en 
revétit WaNnumI. Le roi immédiate- 
ment fut possédé par Wamara. Il tua 
toutes les vaches et comme il voulait 
se saisir du prétre, celui-ci voyant 
qu’on allait le prendre se sauva et 
disparut dans la terre. Une pierre 
existe encore a Mulegeza, c’est a son 
sommet que le prétre a disparu. 


WaANUMI en proie a la possession 
resta 4 Nshumba. Les fils se dispu- 
térent le tréne, disant: «Est-ce qu’un 
prétre peut-étre roi?» 

BWANAMBWA un jour que WANUMI 
était possedé, entra a la capitale, prit 
le tambour, le placa chez lui et dit: 
«Le roi, c’est moi.» 

BwaNnaMBwa_habitait alors Ki- 
kukwe et Matwi Ishozi. On vint 
donc dire 4 Matwi (que son frére 
avait volé le tambour). Matwi garda 
le silence. I] était ’amant de la femme 
de BwaAnamBwa et il la voyait sou- 
vent. Un jour il se rendit chez son 
frére et le trouva absent. II inter- 
rogea la femme de BwANAMBWA ow 
était le tambour et celle-ci le Jui in- 
diqua. Rentré chez lui a Ishozi, il 
proposa a ses gens de s’en emparer, 
tout le monde y souscrivit. 


11 Hangi, le maitre du firmament, des étoiles; on lui offre des vaches tachetées. 
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Aho Matwi ashara amagezi, atu- 
ma omuntu ahali Bwanamba ati: 
nyenkya nituhiga hamoi, tulebe 
embwa ezirakira ézange n’eze. 


Bwanamba ati: ego, nyenkya 
amare aije tuhige. Matwi ati: nituhi- 
gira Nyungwe. Bwanamba ati: inya. 


Bwakira obwire. Bwanamba yai- 
mukya nembwa ze nabantu be ati: 
ka tugende tuhige, Matwi aratu- 
shanga. 

Ka bwakeire, Matwi aija nem- 
baga ye yona omwa Bwanamba, 
aiyamu engoma. Aho abantu ba Bwa- 
namba baraya engoma; arugaho 
abandi bagenda Nyungwe bagambira 
Bwanamba bati: Matwi nikwo yatwa- 
ra engoma! 

Bwanamba aija nairuka omwe, 
ashanga engoma, Matwi yagitwara. 

Bwanamba atabara kurashana na 
Matwi. Aho Matwi ka yairemu en- 
goma omwa Bwanamba, ashabuka 
agya nseri Kanyange, ateka n’em- 
baga ye. 

Bwanamba nawe ashabuka nseli 
Kanyange nembaga ye, bakwatan- 
gana, barasha na muno. Matwi 
abinga Bwanamba, amwambukya 
ekishanga, amutwara enseri. Abantu 
aba Bwanamba baja bangi muno 
Aho ka bagoba Nyawamira Bwa- 
namba bamwita. Matwi ka asiga 
yaita Bwanamba, aihurura ashuba 
owe Ishozi Kyelima, agenda aba mu- 
kama. Wanumi akyaikaire, Matwi 
atwara Kiziba, ebiro ka bikyaho bike, 
Wanumi aja. 


MatTwi usa de ruse, il envoya une 
estafette 4 BwaNAmBa lui dire: «De- 
main nous irons ensemble’a la chasse, 
nous verrons qui l’emportera de mes 
chiens ou des siens.» 

BwANAMBA répondit: «Entendu, 
demain nous chasserons ensemble.» 
Matwi fixa le rendez-vous a Ny- 
ungwe et BwANAMBA y consentit. 

De grand matin, BWANAMBA se 
leva avec ses chiens et ses gens, 
disant: «Chassons, MaTwi nous ren- 
contrera.» 

Au jour levant, Matwi arriva 
avec tous ses gens et enleva le tam- 
bour. Alors les gens de BWANAMBA 
appellent aux armes, d’autres vont a 
Nyungwe dire a BwANAMBA que 
Matwit lui a dérobé le tambour. 


BwANAMBA accourut chez lui en 
vitesse et trouva le fait accompli. 

BwANAMBA partit en guerre contre 
Matwi qui aprés avoir pris le tam- 
bour franchit le fleuve et s’installa 
avec ses troupes a Kanyange. 


BWANAMBA le suivit a Kanyange 
avec son armée; on en vint aux mains 
et la bataille fut acharnée. Matwi 
battit BwanamBa, le rejetant de 
Vautre coété du marais. Les gens de 
BWANAMBA périrent en grand nom- 
bre. Arrivé 4a Nyawamira, BwANAMBA 
fut tué. La lutte prit donc fin et 
Matwi retourna a Kyelima d’Ishozi 
ou il fut proclamé roi. Wanumi était 
encore en vie lorsque Matwi monta 
sur le tréne, mais il mourut quelques. 
jours plus tard. 


39 MATwi. 


Matwi atera ebikale bibiri, ekimoi 
Ishozi, ekimoi Bugandika. Matwi 
akura muno, yanagira ebiro binai 


MatTwi construisit deux capitales, 
Pune a Ishozi, autre 4 Bugandika. 
I] devint extreémement agé. I] dormait 
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atakasisimukaga. Ka yanagira Ishozi, 
bamushiutura, bamutwara Bugandika 
anagire. Ka yaijaga kunagira ati: 
mutalindabya Munkiro y’embehwo, 
mute nimundabya Kihinda. 


Akura muno; abagrusi k’anagira 
bamushutura bati: orwo kuraba Ki- 
hinda aharai, ka turabe Gera. 
K’araija kusisimuka, arashanga twa- 
gobire Bugandika omu kikale. Ba- 
murabya Gera. 

Ka yaizire kugoba Kyendanzigu 
buherere Omunkiro y’embehwo, asisi- 
muka. Abona okwo bamurabize 
Omunkiro yembehwo ati: nkabam- 
bira kutandabya Munkiro y embehwo, 
mbwenu mwandabyamu! Bamutwara, 
agenda omu kikale, k’aika omu aja. 


Aho asiga omwana we eibara lye: 
Magembe. Magembe atwara engoma 
ya Kiziba yona. 


jusqu’a quatre jours sans se réveiller. 
Lorsqu’il s’endormait a Ishozi, on le 
portait a Bugandika. Quand il allait 
s’endormir, il recommandait a ses 
gens d’éviter Munkiro y’embehwo et 
de passer par Kihinda. 

Un jour les anciens qui le por- 
taient endormi se dirent: «Pourquoi 
passer par Kihinda qui est trés loin, 
passons par Gera.» Lorsque le roi se 
réveillera, il sera arrivé a la capitale. 
On passa donc par Gera. 

Prés d’arriver 4 Kyendanzigu 
attenant 4 Munkiro y’embehwo, le roi 
se réveilla. I] vit alors qu’on avait 
passé par Munkiro y’embehwo et il 
dit: «Je vous avais défendu de passer 
par 1a et voila que vous m’avez dé- 
sobéi.» A peine arrivé 4 la capitale, 
il mourut. 

Il laissait un enfant nommé Ma- 
GEMBE qui fut proclamé roi. 


49° MAGEMBE. 


Mpaho Magembe aba mukama, 
ekikale akita Mweyanjare. Aho Aba- 
nyoro batwaragana Kiziba kuba omu- 
kama wa Bunyoro yatabaraga kunu. 
Magembe k’atwara engoma agenda 
Bunyoro kulisa kwikarayo, Akaba 
azaire omwana omoi, eibara lye niwe 
Kashumba. Magembe ka agenda 
Bunyoro kulisa, arugaho Kashumba 
atwara engoma. 


Abantu ba Magembe baruga Ki- 
ziba, bagenda Bunyoro bagambira 
Magembe bati: Kashumba akalya 
engoma. 

Aho Magembe aruga Bunyoro, 
aija Kiziba, ashanga Kashumba okwo 
aratahire omu kikale kye. 


MacemBe devenu roi établit sa 
capitale 4 Mweyanjare. Les Banyoro 
avaient fait alliance avec les Baziba, 
car c’était dans leur coutume de faire 
des incursions (au Buhaya). Ma- 
GEMBE (quelque temps) aprés avoir 
été proclamé roi, se rendit au Bu- 
nyoro faire sa cour (au roi du pays). 
Il avait un fils nommé KaASHUMBA. 
Lorsque MaGemBe se trouvait au 
Bunyoro, celui-ci (son fils) s’empara 
du pouvoir. 

Les gens de MacemBe vinrent 
avertir leur Maitre, disant: KASHUM- 
BA s'est fait roi. 


Alors MAcEMBE quitta le Bunyoro- 
et rentra au Kiziba ot il trouva 
KasHumBa installé dans sa capitale- 
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Yesiza, agenda atera ekikale 
Kishoju. K’amaramu ebiro bike, aba- 
bisha ba Kyamtwara batabara Ki- 
ziba. Ka baija, Magembe airuka ati: 
tindi mukama! Omukama ni Ka- 
shumba, narashane kuba engoma ye. 


Magembe agambira Kashumba 
ati: oli kitini, kubali nye ndi muka- 
ma, ababisha bokye engoma yange, 
ndimu! . 

Kashumba k’ahulira ekigambyo 
ekyo, agenda kurashana. Ka yagen- 
zire, ababisha bamwita. Magembe ke 
yahulira ababisha baita Kashumba, 
ashuba omu kikale kye kya irai 
Mweyanjare, aikaramu. 

Aho Kashumba aruruma ati: Ma- 
gembe talizara mwana. Magembe 
azara Muzinga kandi yaja. 


50 


MuzinGA monta sur le trone. 


Il ne dit pas une parole, mais alla 
a Kishoju se batir une capitale. 
Quelques jours s’écoulérent puis les 
ennemis du Kyamtwara envahirent le 
Kiziba. A leur arrivée, MAGEMBE se 
sauva disant: «Je ne suis pas le roi, 
que KasHumBA défende son rfo- 
yaume.» 

MaAGEMBE fit dire 4 KASHUMBA: 
«Tu n’es qu’un lache, si c’était moi le 
roi, les ennemis n’envahiraient pas le 
royaume.» 

KASHUMBA en entendant ces paro- 
les se mit en campagne. Les ennemis 
le tuérent et MAGEMBE retourna a sa 
premiére résidence, Mweyanjare, ou 
il séjourna. 


KasHUMBA (devenu mane) me- 
naca MaGEMBE et lui révéla qu’il 
n’aurait point d’enfant. Cependant il 
mit au monde MuzINGA, mais mourut 
bientot. 


MUZINGA. 


La mere de KasHumBa habitait dans un 


village ou on lui avait construit une résidence. MuzinGA toujours sans enfant 
un jour alla a la chasse dans les environs de ce village. La pluie le forca a se 
réfugier dans la bananeraie et la maison de la mére de KasHumBA. Celle-ci 
laccueillit et lui fit partager sa couche. Elle concut et engendra un-enfant male 
qu’on appela KasHumBA.- A partir de ce jour le mame KasHumBA cessa de 
persécuter MuZzinGa. 

MuzinGa enfanta un autre enfant qu’il noma Mwicara. Il l’envoya au 
Bunyoro faire la cour au roi. A cette époque, les Banyoro envahirent le Kyamt- 
wara, le Kiyanja et I’Ihangiro. Le roi était 4 la téte des troupes; les Banyai- 
hangiro lui décocherent une fléche et le tuérent. La mort du roi fut le signal 
de la débandade, les Banyoro s’enfuirent et leurs ennemis leur tuérent un 
grand nombre Ahaumes et tous les fils du roi. Le plus jeune trouva le salut 
dans la fuite et courut chez Muzinca a la capitale ou il partagea les jeux des 
enfants de MuzinGa. Un jour qu’il gardait les veaux, il fit le pacte du sang avec 
MwiGaRa. 

Cependant les Banyoro n’avaient plus de roi. Un munyoro qui était venu 
a la capitale vendre des perles le remarqua et le reconnut comme le fils du roi. 
De retour dans son pays, il annonca la nouvelle aux chefs et A la mére du roi. 
Des chefs furent donc députés au Kiziba chez Muzinca avec 20 vaches pour 
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racheter enfant. MuzinGa refusa et exigea 200 bétes et 5 défenses d’éléphant. 
On les lui apporta et Muzinca leur donna l’enfant et dit a Mwicara de partir 
avec son frére de sang. II leur donna en outre une escorte et tous partirent au 
Bunyoro. 

Cet enfant monta donc sur le tréne du Bunyoro et Mwicara habita avec 
lui. Peu de mois s’écoulérent aprés le départ de MwiGaRA pour le Bunyoro, 
quand Muzinca vint a mourir. Le peuple invita KasHumBa a monter sur le 
trone, mais il refusa disant que le royaume appartenait A Mwicara. KASHUMBA 
vint a la capitale pour lui garder le tambour (royal) et s’y installa. Des hommes 
furent envoyés 4 Mwicara au Bunyoro avec mission de lui annoncer le trépas 
du roi. MwiGara interrogea ces envoyés: «KaASHuUMBA est-il monté sur le 
tréne?» «Non», lui répondit-on, «il a refusé et il attend, désirant te voir a 
la téte du royaume.» Mwicara avisa le roi du Bunyoro de la mort de son pére. 
Le roi lui fit don d’un tambour et d’une escorte pour retourner au Kiziba. 


6° MwiIGARA. 


MwiaGara trouva a la capitale KasHuUmBA qui I’y attendait, mais le roi 
était déja enterré? KASHUMBA remit 4 Mwicara le tambour royal et MwiGaRA 
devint roi. Ce dernier affectionna extremement KasHumBa; il lui donna le 
village de Ruzinga. 

MwiGarRa quitta la capitale de Mweyanjare et s’en batit une autre a 
Bugandika Bikambo. Des années s’écoulérent. Un jour on calomnia KASHUMBA 
le faisant passer pour un rival. Le roi le fit aussitot chasser. KASHUMBA s’exila 
au Kyamtwara dont le roi lui fit don du village de Yombwe. 

Un jour le roi du Kyamtwara complota d’attaquer Mwicara a l’impro- 
viste. KasHumBA l’ayant appris, se mit en route de nuit pour la capitale de 
MwicarA; parvenu a la porte, il demanda qu’on lui ouvrit, voulant parler au 
roi. On avertit MwiGara qui se leva et le recut. KasHumBa lui dit: «Tu ne 
m’aimes pas, mais moi. Je te suis fidéle. Le roi est mort pendant ton absence 
et je t’ai gardé le tréne. De plus tu m’as chassé, or voici que les ennemis vont 
?attaquer A l’improviste, c’est pourquoi je suis venu tavertir. A présent je 
rentre chez moi.» MwiGara le remercia et lui dit: «Retourne auprés de moi, je 
te donnerai des villages.» KASHUMBA y consentit. 

Le lendemain les ennemis envahirent le Kiziba, mais MwiGara était sur 
ses gardes. La lutte s’engagea et MwiGara fut vainqueur. KASHUMBA rappelé 
par le roi reprit possession de Ruzinga. Mwicara l’estima beaucoup, lui fit 
présent du tambour qu’il avait regu du roi du Bunyoro et qu’on nommait: 
Nibitunde. KasHuMBA demeura donc a Ruzinga; il était le chef le plus puissant 
du Kiziba et tout le monde l’appelait désormais: le grand coeur qui n’a pas de 
haine. 

Mwicara engendra un fils qu’il nomma Buruncu et ensuite il mourut. 


7° BURUNGU. 
A peine Burunau était-il monté sur le trone que les ennemis du Kyam- 
twara recommencerent leurs incursions. BuRuUNGU établit sa capitale 4 Bukeire. 
Un jour qu’il consultait les entrailles d’une poule, le sort se montra favorable. 
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Mais voila qu’un vautour soudain fondit sur la poule et l’emporta dans les airs. 
Les gens du roi suivirent l’oiseau qui arrivé 4 Nyakatoma jeta sa proie. Le roi 
averti de la chose vint a cet endroit ou il construisit une nouvelle capitale. A 
partir de ce jour les ennemis cessérent leurs expéditions au Kiziba. 
BuruNGu devint trés agé. I] avait deux fils: MAGEMBE et Kirimpa. Il 
était d’une jalousie extraordinaire; un jour un de ses courtisans KINGURU 
qui détestait Kirimpa accusa ce dernier d’avoir des relations avec ses femmes. 
Buruncu fit chercher Kirimpa, le saisit, lui creva les deux yeux et le laissa en 
liberté. Ensuite il appela toutes ses femmes, les enferma dans une maison, y mit 
le feu et les malheureuses périrent toutes. KirimBA recut le village de Kiboju. 


BurRuNGU parvenu a une vieillesse tres avancée dormait si profondément 
qu’il passait jusqu’a huit jours sans se réveiller. Alors il créa une forte batterie 
de tambours et ordonna de les frapper dans le cas d’un sommeil trop prolongé. 
Il arriva,méme qu’il ne les entendit plus et fabriqua deux énormes tambours, 
Yun appelé Kininpa et l’autre RusHama. Lorsqu’il tombait dans le sommeil, on 
les faisait résonner et il se réveillait. Mais il était altéré de sang et tuait ceux 
de son entourage, les chefs et les manants, a tel point que tout le monde 
tremblait devant lui. 

Comme ses forces diminuaient tous les jours, on craignit qu’il ne mourut 
sans avoir désigné son successeur. Mais comment l’interroger, lui qui tuait les 
gens sans motif! Il se trouva pourtant’ un de ses enfants qui habitait a la 
capitale assez courageux pour braver la mort. II s’approcha du roi, et comme 
celui-ci dormait, il ordonna de frapper les tambours afin de l’interroger. Per- 
sonne n’osa le faire, ce que voyant KAMUGOBE (c’était son nom) frappa lui-méme 
les tambours. I] dit au roi qui s’éveillait: «Indique-nous ton successeur.« Bu- 
RUNGU se mit en colére et répliqua: «Tu veux un roi, de mon vivant?» «Sai- 
sissez-le et tuez-le, car il désire ma mort.» KamuGoBE lui dit: «Tout le monde 
a peur de toi, moi seul j’ai bravé la mort.» BURUNGU s’apaisa et dit: «Laissez-le. 
Cest la vérité que tout le monde me craint et cependant toi qui es si jeune tu 
n’as pas eu peur!» Il ordonna de prendre le bouclier royal et s’étant assis il 
proclama roi MAGEMBE et combla de faveurs KAMUGOBE. «Quand on mariera 
une fille noble», dit-il, «KAMUGOBE recevra une chévre, quand un Muziba ‘ob- 
tiendra un fief, KAMUGOBE percevra une chévre, enfin quand le roi abattra un 
taureau, il recevra la langue. KamuGosE sera le premier a la capitale.» Ayant 
dit ces paroles, le roi tomba mort. 


8° MAGEMBE. 


Macempe établit sa capitale 4 Rwamashonga Ruti. Il était habile artisan, 
connaissant l’art de forger le fer. Il était en outre un habile guerrir. Lorsqu’il 
allait se mettre en campagne, il commengait par visiter le pays en vue. Habillé 
de bishenshe comme les plus pauvres, une charge de café sur la téte, il par- 
courut ainsi le Kyamtwara sans étre reconnu; tout le monde le prit pour un 
roturier. Il entra méme:a la capitale et s’enquit de ’endroit oi se trouvaient les 
plus nombreux troupeaux. Le lendemain il envahissait le territoire, battait les 
ennemis, pillait les vaches, briilait les maisons, abattait les bananiers, poussait 
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une pointe jusqu’au Kiyanja et rentrait chargé de butin. Les ennemis effrayés 
faisaient la paix. 


La mere du roi recut un jour les produits de la guerre les plus maigres. 
Elle demanda avec colére pourquoi on la traitait ainsi. MAGEMBE lui répondit: 
«Est-ce qu’une femme fait la guerre?» NYAKAIHURA remplie de fureur fit battre 
a son tour le tambour de guerre et se mit en campagne. Elle envahit le Bugabo. 
Quand MAGEmMBE apprit cette nouvelle que sa mére faisait la guerre, il attaqua 
lui-aussi le Kyamtwara. Nyakainura franchit le Kihinda, passa a Ishozi et 
traversa le Ruwoya. Le roi du Bugabo, lorsqu’il connut cette invasion, rassembla 
ses troupes. La bataille s’engagea et le roi du Bugabo fut tué; il s’appelait 
BunyonyaA. NYAKAIHURA victorieuse chassa les BAHENDA NGABO (Habitants 
du Bugabo), brila les maisons, pilla les troupeaux et rentra au Kiziba ainsi 
que MaGEMBE qui avait battu les Batwara, les Bahamba et les Banyaihangiro, 
tous deux chargés de dépouilles. 


De nouveau il usa de ruse pour assaillir le Karagwe. Il s’affubla de 
bishenshe, prit des charges de café et accompagné de deux hommes se rendit a 
la capitale du Karagwe. Mais on le reconnut et l’on dit: «C’est MAGEMBE, le roi 
du Kiziba, qui est venu nous espionner et ensuite nous faire la guerre.» II 
nia qu’il ffit le roi, disant: «Est-ce qu’un roi se proméne?» On n’ajouta pas foi 
A ses dénégations, on lui repartit: «Tu es rusé! N’es-tu pas allé ainsi au 
Buhaya?» Lui continua a nier: «Est-ce que MAGEMBE fait le commerce du 
café? Vous vous moquez de moi, si j’étais MAGEMBE, ne serais-je pas heureux?» 
Rien n’y fit, on lui fit repasser la frontiere. 

Il rentra donc chez lui et dit: «Puisque l’on m’a reconnu, je ne ferai pas 
la guerre au Karagwe.» Seulement il s’enferma chez lui et se mit a forger des 
fléches et des lances. Il travailla quatre mois durant du matin au soir, puis 
distribua a ses gens les lances et les fléches. On se mit en campagne, MAGEMBE 
rencontra les Banyambo 4 Mwisa. Les Banyambo furent taillés en piéces, Ma- 
GEMBE les chassa de Kitengure et de Kilyancheka. A Buroibwenaku il pilla les 
troupeaux, brila Rutunguru et Kigarama et rentra au Kiziba aprés que les 
Banyambo eurent fait leur soumission. 


Sur les entrefaites les habitants du Kyamtwara relevérent la tete. Ma- 
GEMBE se déguisa encore et partit au Kyamtwara. Il rencontra une femme qui 
cultivait des nshoro et les foula aux pieds. La femme éclata en injures, disant: 
«Que la mort tue ce sale individu! Qu’il ne passe pas la nuit, ce misérable qui 
marche sur mes nshorro! MAGEMBE nous a fait souffrir de la faim en abattant 
nos bananiers et voila que toi tu m’abimes les nshoro!» MaGemBE rentra chez 
lui, appela aux armes et le lendemain il entrait en campagne. La lutte fut 
acharnée entre les deux royaumes. Lorsque l’ennemi ne lachait pas pied, Ma- 
GEMBE placait son enclume dans le camp et renouvelait la provisions d’armes 
de ses guerriers: des lances, des fléches et des marteaux. Il brila la capitale 
du Kyamtwara, enleva ses vaches, abattit les bananiers et détruisit jusqu’aux 
nouveaux abris du roi. Il fit méme chercher ses femmes et s’installa 4 demeure 
au Kyamtwara. La ne s’arréta pas son ambition; il envahit encore le Kiyanja 


et le mit a feu et a sang. 
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Le roi du Kyamtwara vint faire sa soumission, MAGEmBE refusa disant: 
«Une femme m’a insulté.» I] attendit encore trois mois, puis il accepta les 
propositions de paix. 

Il vécut craint de tous les royaumes avoisinants, Quand il mourut, il 
laissait 4 fils: MBONEKO, KAlJANANGOMA, RUBERA et NyamMwiru. Leur mere 
s’appelait BUGANZI. 


9° MBONEKO. 


Mponeko proclamé roi 4 la mort de Macempe établit sa capitale a 
Bugorora. Ses fréres demeurérent 4 Bwanjai. Bient6t NyAmwiru vint 4 mourir, 
ses fréres l’enterrérent dans sa maison. On rapporta la chose 4 MBONEKO qui 
s’écria: «On I’a enterré dans sa maison, c’est donc qu’il est roi! ... Eh bien, que 
ses fréres le déterrent!» Ces derniers s’y opposérent formellement disant: 
«Celui qui déterrera NyAmwiru, nous le tuerons sur le champ!» MBONEKO 
ordonna alors de les chasser du royaume. Ils s’exilérent au Karagwe ow ils 
s’établirent. Le roi cherchait a les faire mourir. I] crut réussir en leur envoyant 
une perle magique dont la vue seule les ferait périr. Il expédia vers eux une 
estafette avec la perle qui avait mission de dire que la mére du roi la leur 
envoyait. KAIJANANGOMA et RuBERA quand ils la recurent, se la disputérent. 
Ils en vinrent aux mains et dans sa colere KAIJANANGOMA per¢a de sa lance son 
frere RuBeRA. Le meurtre accompli KAIJANANGOMA €prouva une douleur si 
vive qu’il se brila dans sa maison; tous les deux moururent. 

Lorsque la maison brilait, une paille enlevée par le vent rencontra MBo- 
NEKO qui venait de sortir de sa hutte et lui tomba dans Il’ceil. I] en éprouva une 
grand’souffrance et rentré a la capitale se fit examiner |’ceil; on n’y trouva rien, 
ceil s’envenima, lui causant des douleurs cuisantes et bientdt aprés le roi 
expira, 

10° NyARWANGA. 


Le fils de MBoNEKO monta sur le tréne, il s’appelait NyARWANGA. A 
peine un mois s’écoula-t-il que quelqu’un s’introduisit de nuit a la capitale et 
le tua. Le meurtrier resta introuvable. On pensa communément que les Baziba 
(de la capitale) avaient tué le roi, et l’on décida de les en punir par une héca- 
tombe générale. On frappa les tambours, on tua les adultes et les enfants on 
les jeta dans le lac. 

MBonEKo a sa mort avait laissé encore une femme avec un enfant. 
Lorsqu’elle vit qu’on noyait tous les enfants nobles, elle se cacha avec son fils 
dans une forét. Elle y vécut, en allant la nuit dérober des provisions dans les 
villages avoisinants. 

Le Kiziba n’avait done plus de roi; le pouvoir échut A un chef nommé 
Mutimpuzi. On chercha:en vain un MuHINDA (noble) pour le faire roi; on n’en 
trouva point. 

Il semblait donc que Mutimpuzi dut garder le pouvoir. Mais alors vivait 
a Ruzinga un fils de KasHumBa. Lorsqu’il vit le tréne vacant, il se dressa contre 
le chef et se proclama roi. A la nouvelle de cette révolte MULTIMPUZzI fit la 
guerre aux habitants de Ruzinga. 


Sur les entrefaites, un homme de Kijunja alla faire du bois dans la 
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a; ou s’était réfugiée la mére avec son enfant. Il les y découvrit et s’écria: 
eis est la femme du roi!» La femme s’enfuit, l’homme la poursuivit et 
: en saisit. Il lui dit, «Pourquoi fuis-tu?» Elle répondit: «J’ai peur que 
lon ne tue mon enfant.» «N’aie pas peur, personne ne veut tuer ton 
enfant, car on cherche un descendant des rois. Un roturier s’est emparé du 
pouvoir.» La femme ne se fia pas a ses paroles et dit: «Tu mens, vous voulez me 
tuer avec mon enfant.» L’homme lui assura que ce n’était pas le cas. La femme 
insista: «Pour me prouver que tu es véridique, fais le pacte du sang avec mon 
fils.» L’>homme s’exécuta. La femme le supplia ensuite de ne rien dire a per- 
sonne, et il le promit. L’homme s’éloigna pour lui chercher des bananes. En 
audience chez le premier ministre, homme lui dit: «J’ai vu un fils du roi.» Le 
KATIKIRO répondit: «Tu mens.» L’homme l’invita alors a le suivre dans la 
forét. Ils s’y rendirent et trouvérent la mere et l’enfant. La mére trembla de 
peur croyant que le chef voulait tuer son enfant. Celui-ci la rassura, et lui dit 
que loin de vouloir le tuer, il allait au contraire le faire roi. La mére ne le crut 
pas. Alors le KaTikiro 4 son tour fit le pacte du sang avec l’enfant. La mere lui 
tendit son fils qu’elle portait sur le dos et le chef fit la cérémonie. Tous partirent 
a la capitale. 

Le Katikiro convoqua le peuple. La joie fut grande et universelle de 
trouver le roi (véritable) a la capitale de Mutimpuzi. On alla apprendre a 
MuLimpuzi qui guerroyait 4 Ruzinga que le KaTikiRo avait découvert un fils 
de roi et qu’il l’avait placé sur le trone. MuLimpuzi accourut a la capitale pour 
se rendre compte de la réalité du fait. Il trouva effectivement un fils du roi et 
il en fut tout troublé. «Pourquoi donc», dit-il, «a-t-on donné lordre de tuer tous 
les enfants de rois et pourquoi a-t-on épargné celui-ci?» Murtmpuzi resta dehors 
et refusa d’entrer, tant son dépit était grand. 

Le nouveau roi s’appela RUHANGARAZI et batit sa capitale a Kijunja. 


11° RUHANGARAZI. 


RUHANGARAZI parvenu a |’4ge adulte mit au monde deux enfants: Mus- 
Hopoz et Rutalwwa, MusHopozi devenu grand eut lambition d’étre roi du 
vivant de son pére qu’il représentait comme un incapable. Le roi consulta le 
sort et recut pour réponse qu’effectivement le royaume devait étre gouverné par 
MusHopozi. RUHANGARAzI tomba bientét malade. Les vieux lui dirent: «Tu es 
malade de ce que tu détiens la royauté. Le royaume doit appartenir a MusHo- 
pozi. Lorsque tu mourras, nous placerons MusHosozi sur le tréne.» Le rot 
consulta le sort a nouveau et comme il en recevait la méme reponse, il envoya 
ses gens tuer MusHopozi. Les émissaires le rencontrérent 4 Bugandika, ils le 
saisirent et le tuérent. Le cadavre du mort fut laisse dans sa maison et les 
satellites retournérent 4 leur maitre annoncer que leur mission était remplie. 
A peine étaient-ils partis que le mort ressuscita et reprit sa vie ordinaire, dans 
le village de Bugandika. 

Des gens de ce village ne tarderent pas a narrer au roi le merveilleux 
événement: «Celui que tes émissaires ont tue a ressuscité et il est toujours a 
Bugandika; nous venons de le voir.» RUHANGARAZI dit alprs: «Ceux que 
j’avais envoyés pour tuer MusHoBoz! n’ont pas exécuté mon ordre». Et il députa 
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d’autres bourreaux avec l’ordre cette fois de ne pas l’épargner. On se saisit donc 
de lui pour la seconde fois, on le lia, le transporta dans la plaine et apres 
Vavoir tué, on le coupa en morceaux que 1’on enterra. 

Quand ils eurent fini d’enterrer les morceaux du cadavre, ils repasserent 
4 sa maison et le trouvérent bien portant dans sa case. La crainte les saisit 
et ils se dirent: «Retournons a l’endroit ou nous l’avons enterré et assurons- 
nous si le cadavre y est encore.» Ils coururent donc a la fosse; elle était vide. 
C’était bien MusHoBozi ressuscité qu’ils avaient vu dans la case. De retour au- 
prés du roi ils lui dirent comment ils avaient enterré le cadavre et comment ils 
Vavaient retrouvé chez lui bien portant. 

Pour la troisiéme fois RUHANGARAZI expédia des gens afin d’en finir avec 
Musnosozi. Il leur recommanda de lui couper la téte, de l’enterrer a un endroit 
désigné, de méme pour les bras et les pieds. «Alors», conclut-il, <il ne ressu- 
citera plus, j’en suis convaincu.» 

Ces hommes arrétérent donc MusHosozi, le tuérent, coupérent la téte pour 
Venterrer dans une forét, les bras et les jambes furent inhumés ailleurs. 

L’exécution terminée, les bourreaux annoncérent au roi que ses ordres 
étaient exécutés et RUHANGARAZI fut tout a la joie. Mais voila que pendant la 
nuit MusHoBozi reprit son corps; afin de ne pas étre tué une autre fois, il ne re- 
tourna pas chez lui, mais chez un homme de la famille des Mwihuzi. Cet 
homme entendant quelqu’un frapper 4 la porte, se leva, alluma du feu et 
dévisagea l’inconnu. Immédiatement il reconnut en lui MusHosBozi et se mit 
a trembler. MusHoBozi lui ordonna de ne parler de son séjour chez lui a per- 
sonne, et l’autre le lui promit. Il lui dit encore d’aller trouver sa mére en 
secret, de lui annoncer qu’il n’était pas mort, enfin de l’amener ici avec ses 
femmes. 

L’homme s’éloigna comme s’il allait exécuter ces ordres et avertir la mére 
de MusHosozi. En réalité il se rendit chez le roi, a la capitale. Il lui raconta 
qu’il avait laissé chez lui MusHopozi, que pendant la nuit celui-ci s’était in- 
troduit dans sa maison, qu’il s’était levé, avait allumé du feu et l’avait reconnu; 
que MusHosozi l’avait député a sa mére, mais qu’au lieu d’y aller, il était 
venu a la capitale. Le roi l’interrogea: «Est-il toujours chez toi?» «Assuré 
ment», dit le Mwihuzi. 

RUHANGARAZI appela ses gens les plus fidéles, et dans le secret leur dit: 
«Partez avec cet homme, Il vous montrera MusHopozi. Dés que vous le verrez, 
tuez-le, portez le cadavre dans le désert. Coupez-lui la téte que vous porterez a 
Kitara de l’autre cdté de la Kagera; coupez-lui aussi les mains que vous por- 
terez au Kyamtwara, les pieds, vous les porterez au Karagwe. De toute facon, 
coupez-le en morceaux.» 

Les bourreaux partirent conduits par le traitre qui leur montra la 
victime. Aussitét on l’arréta et MusHopozi s’écria: «Je t’ai envoyé chercher ma 
mere et mes femmes et toi, tu aménes ici des gens pour me prendre et me tuer!» 
Il les maudit tous: «Tous tant que vous étes vous mourrez! Vos descendants 
seront tributaires des miens!» 

On le prit; on le conduisit dans le désert et on le tua. On lui coupa la 
téte, les mains et les pieds et l’on exécuta ponctuellement les ordres du roi. 
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Lorsqu’ils Peurent coupé en morceaus, ils constatérent avec plaisir qu’il ne 
ressuscitait plus. 

Peu de jours aprés le meurtre, naquit 4 RUHANGARAZI un enfant male 
appelé RuyoByA. Quelques mois plus tard le mane MusHopozi commenca a 
persécuter RUHANGARAZI. Le roi ne tarda pas a s’aliter et A mourir, 
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La ne s’arréta pas la persécution de MusHopozi; il s’acharna contre ses 
descendants. 


12° RUTAIWA. 


A la mort de RUHANGARAzI, RuTAlJwA monta sur le trone. Il batit sa 
capitale 4 Rushasha ow il s’installa. L’homme qui avait dénoncé MusHopozi 
mourut bientot ainsi que ses fréres. MustHopozi parla (a Vaide d’un médium) 
et dit: «Si vous voulez avoir la paix, construisez-moi une capitale 4 Bugandika, 
placez-y des vaches et un Mwihuzi comme patre.» RuTaiswa obéit A toutes ses 
prescriptions et MusHoBozI réprima un peu sa fureur. 

Le roi donna a Ruyosya le village de Kanyigo et celui-ci établit sa de- 
meure a Kyabitwi, Il mit au monde RuTaHAiRwa, mais RuTAIJWA n’avait pas 
de postérité. 

RUTAIJWA consulta le sort, mais il n’obtint aucune réponse. Il crut bon de 
s’allier a la tribu des Bakingi de Kijumo, d’y prendre femme afin d’avoir un 
héritier. Il envoya done a Kijumo chez un homme nommé Mpaka, de la tribu 
des Bashagai, mais étant lui-méme Mukingi. La fille de ce Mpaka fut amenée 
a la capitale. Aprés plusieurs jours d’attente, RuralJwa fit consulter KIRWANA. 

Kirwana habitait a Bugandika et était bien connu pour sa sagesse et ses 
vastes connaissances. RuTAIJWA lui fit demander si la femme qu’il venait de 
marier, originaire de Kijumo et de la tribu des Bashagai, serait 4 méme de lui 
donner un héritier. Kirwana interrogea les envoyés. Aprés avoir appris tous 
les détails du mariage, il dit: «Pourquoi le roi puisqu’il savait qu’il devait me 
consulter, a-t-il fait ce mariage? I] aurait di d’abord me demander conseil. 
Voici ma réponse: le roi cherche donc une femme qui lui donnera un heritier. 
Or il l’a choisie dans la tribu méprisée des Bashagai,; jugez vous-memes. 
Premiérement le pére s’appelle Mpaka, c’est-a-dire le disputeur. Deuxiemement 
le village s’appelle Kijumo (l’endroit oi l’on s’insulte). Troisieémement le 
ruisseau ou les gens du village puisent de l’eau se nomme Mahanga (le refus). 
Quatriémement la plaine ot l’on cherche V’herbe s’appelle Byenshanto (le 
fracas de l’orage). Cinquiémement le chemin suivi par la femme se nomme 
Engoma ijugira kuzimu (le tambour qui résonne sous terre). Sixiémement le 
cortége a passé par la mare aux léopards, et ensuite par la vallée Kataijura baju 
(qui n’est jamais pleine de cadavres). Enfin il a traversé le ruisseau de Kya- 
murondo (tribu mal famée). Allez et dites au roi: «La femme que tu as mariée, 
ne te convient pas, car elle n’est pas noble. Si encore tu l’avais choisie parmi les 
Bashagai de Kakoni ou de Rushasha! Auras-tu vu jamais qu’un Mukingi ait 
fourni un successeur de roi? Marie-la, mais méme si elle met au monde un 
enfant male, de toute facon le Kiziba sera mal gouverneé.» 

Aprés avoir entendu la réponse de KIRWANA, le roi garda le silence. Il 
maria cette femme nommée Kaira (encore un nom de malheur: celle qui tue) et 
Karta lui donna un enfant male qu’il appela KAKINDI. 
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KAKINDI encore enfant alla un jour se promener 4 Bwera accompagné 
d’un homme nommé ByaruGcaBA. Sur le point d’entrer chez KALIBASHUBAHO, 
Kakindi abattit la haie qui barrait un passage. KALIBASHUBAHO dit a BYARU- 
GABA: «Tu m’as amené cet enfant pour abattre ma haie!» Et il les chassa. 


RUTAJWAHA mort, KAKINDA lui succéda sous le nom de BURUNGU. 


13° Burunau II. 


BuruNGu établit sa capitale 4 Nyabutaizi. I] passait son temps avec ses 
favoris: KamanzI, fils de KirwANA, ENTUKURU, fils de BAMUTURA... a jouer 
au ruhesho (jeu d’échecs indigéne). Lorsque le peuple se présentait pour faire 
la cour, il refusait de le recevoir, disant: «Suis-je dans le deuil? M’apporte-t-on 
des condoléances?» et il se moquait des courtisans. 

Le roi avait une femme originaire du Karagwe qu’on appelait Muk’EN- 
FURA. Un jour qu’on avait encore prié BuRUNGU de donner audience et qu’il 
faisait cette réponse moqueuse: «Suis-je malade, pour qu’on vienne prendre 
de mes nouvelles?» en reprenant de plus belle sa partie de ruhesho, cette femme 
se leva. Elle dit au roi: «Puisque tu refuses toujours de recevoir le peuple, je 
dois te dire qu’étant roi, tu n’en remplis guére les obligations. Crois-tu que ton 
pére t’a laissé le tréne pour t’occuper seulement de ce jeu puéril?» Et dans son 
irritation elle saisit le ruhesho et le jetant a terre, elle s’écria: «Veux-tu savoir 
ce que je pense! Tu es un polisson, tes amis sont des vauriens et ton peuple 
deviendra comme eux.» 

BuRUNGU devant l’audace de sa femme devint livide de colére. I] s’habilla 
et se rendit a la salle d’audience. Une grande foule se rassembla bientdt et on y 
remarqua les fils du sage KIRWANA qui n’était mort que depuis peu. 

L’ainé de ces fils était un nommé MuNYUMYANGABO, le second RUKIRAN- 
GABO et le troisiéme KAMANzI. Ce dernier, comme on sait, était le favori de 
Burunau. Lorsque le roi apergut MUNYUMYANGABO et RUKIRANGABO, il leur dit: 
«Votre pére a insulté ma mére en disant qu’elle n’était pas apte 4 engendrer 
un futur roi. A présent le vieux (KiRWANA) est mort.» Puis s’adressant aux gens. 
de Kanyigo, il leur demanda: «Ou paissent vos troupeaux?» On lui répondit: 
«Ils broutent 4 Katembe et s’abreuvent 4 Mashangahwo.» 

I] fit la méme question aux gens de Kibumbiro: «Ou faites-vous paitre 
vos troupeaux?» «Ils paissent 4 Kituntu et boivent 4 Mwisa.» De méme pour 
les gens de Bugandika qui donnérent comme lieu de paturage et d’abreuvoir 
Ichumu lya Matwi et Kirebe. 

Aprés avoir recu ces diverses réponses, il se tourna vers les fils de Kir- 
WANA et dit: «Votre pére a insulté ma mére en disant qu’elle ne pourrait mettre 
un enfant au monde capable d’étre roi. Voila maitenant qu’il est mort!» 

Alors s’adressant 4 la multitude, il demanda: «Qui voulez-vous avoir 
pour roi?» Tous s’écriérent: «C’est toi qui est le roi!» Quand Buruncau eut ainsi 
insulte les fils de KiRwANA, KAMANzI voulait rompre avec lui. MUNYUMYANGABO 
le retint disant: «Tu es le courtisan, moi je suis Vhéritier. Si vous abattez une 
chevre, vous m’apportez la langue. C’est donc a toi qui était son favori & 
texiler. Va-t-en!» KAMANzI s$’en alla. 
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MUNYUMYANGABO S’approchant du roi lui dit: «II y avait 4 Bukabuye un 
homme de la tribu des Baganga. Cet homme épousa une femme qui était stérile. 
Lorsqu’il eut constaté la chose, la femme dit 4 son mari: «Je vais te chercher 
ma sceur, peut-étre te donnera-t-elle un descendant!» De fait celle-ci lui mit au 
monde un enfant male. Un jour que les deux femmes étaient allées cultiver a 
Buhimba, la mere de l’enfant suspendit son travail pour lallaiter. Lorsqu’elle 
eut fini, elle fit sauter l’enfant dans ses bras, disant: «Mon chéri, tu hériteras 
des biens des Baganga.» La sceur |’entendit et lui demanda ce qu’elle chantait a 
Voreille de enfant. L’autre répondit: «Je faisais danser l’enfant. Recommence 
pour voir.» Et la mére reprit son refrain. Alors la premiére femme lui dit: 
«Passe-moi |’enfant, que je le fasse sauter 4 mon tour.» Elle le lui remit et 
quand la tante l’eut fait danser, elle lui dit: «Tu n’attends pas que le petit 
ait des dents.» 


«Toi, BURUNGU», poursuivit le fils de Kinwana, «tu n’abandonnes pas 
ta rancune! tu as demandé aux gens de Kibumbiro ot paissaient leurs trou- 
peaux. Est-ce que tu ne commandes pas 14 comme ailleurs? Est-ce que tous les 
chefs n’ont pas été établis par ton pére? Est-ce que Nruxuru de Bamutura 
ne commande pas a Kibumbiro, moi-méme a Bugandika, et Ruyosya a Kan- 
yigo; est-ce que nous tous n’avons pas été établis par ton pere?» 

Aprés un instant de silence, MUNYUMYANGABO S’adressa au Tol. «Tu as», 
lui dit-il, «insulté mon pére qui vient de mourir, alors qu’il ne reste de lui plus 
que les os; il te fera la guerre bien qu’il ne soit plus que pourriture. Si encore 
tu lavais insulté de son vivant, il aurait pu te répondre; en effet, lorsqu’il ju- 
geait ta mére si sévérement, toi tu n’en savais rien. Pourquoi n’est-tu pas allé 
\ lui il Paurait enlevé la malédiction, aprés t’avoir ainsi maudit.» 

BURUNGU, poussé a bout par ces reproches, ordonna de chasser les fils de 
Kirwana hors de la capitale; on les jeta dehors. 

Rentré chez lui, BuRUNGU en proie 4 une violente colere, appela son 
bourreau ICHWAMALI et lui dit d’exécuter MUK’ENFURA. 

Le bourreau saisit la femme et comme il l’entrainait dans la cour pour la 
mettre a mort, elle appela BuruNGu et lui cria: «J'ai quelque chose a te dire, 
qu’on attende un peu.» BURUNGU répondit: «C’est toi qui a renversé le ruhesho 
afin que je me montre au peuple et que les fils de KIRWANA puissent m/’insulter. 
Va donc au supplice!» Muk’ENFURA repartit: «Ne pense pas que j’ai peur de la 
mort, mais laisse-moi te dire une parole. Désormais je suis la proie du bourreau, 
je ne suis plus ta femme.» BURUNGU ordonna de lui permettre de venir a lui, car 
cette femme était sa favorite. MUK’ENFURA dit au roi: «Je vais mourir, mais 
toi tu resteras semblable a une’ feuille de banane. Le feuille se couche, mais ne 
s’assied pas. Au lieu d’insulter les fils de KiRwANA, tu aurais di les appeler tes 
fréres; en effet si le peuple se souléve contre toi, qui t’aidera a réprimer la 
rébellion?» BuRUNGU voyant qu’elle lui avait dit la vérité ordonna de la relacher. 
Mais la femme refusa: «Je suis condamnée a mort, le bourreau a mis sa main 
sur moi, dés lors qui consentira a habiter avec moi? Je veux mourir!» BURUNGU 
lui promit des vaches et deux esclaves. Alors MuK’ENFURA consentit a rentrer 


chez elle. 
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RuTairwa, le fils de RuyopyA, séjournait 4 la capitale. Un jour qu’il 
jouait au ruhesho avec BuRUNGU, celui-ci lui dit: «Je taime toi, mais non-pas 
ton pére qui est une crapule (ruboro rurai) et je désire sa mort.» RUTAIRWA 
entendant insulter son pére, s’en alla de la capitale furieux et rapporta l’insulte 
A son pere. Ruyopya a cette nouvelle, fit ses paquets et rentra chez lui a 
Kanyigo. 

Le lendemain BuruNGU apercevant RUTAKYAMIRWA de Nyungwe Vinter- 
rogea: «IKESIRE ta mére est-elle morte?» RUTAKYAMIRWA répondit: «Ta mere a 
toi ne meurt-elle pas? N’a-t-elle pas la richesse? Qu’est-ce qui pourrait tuer ma 
mere? J’ai placé des épines derriére la maison, si quelqu’un veut tuer ma 
mére, en passant par 1a, elles le transperceront; s’il passe par la cour, il tombera 
dans un trou (que j’y ai creusé). Ma mére n’est pas riche comme la tienne. 
Qu’est-ce que tu as contre ma mere?» 

RUTAKYAMIRWA, rentré chez lui, frappa les tambours de guerre et appela 
aux armes voulant tuer le roi. On convint de tendre une embuscade et lorsque 
BuRUNGU sortirait de la capitale de le tuer, Mais RUTAKYAMIRWA avait marié 
la tante paternelle de BURUNGU et celle-ci mise au courant envoya une servante 
avertir BuruNGu de ne pas sortir de la capitale. BuRUNGU aussit6t appela le 
peuple aux armes et envoya surprendre les gens placés en embuscade. La lutte 
s’engagea, les partisans de RUTAKYAMIRWA furent contraints a la fuite, on les 
poursuivit jusqu’a Bukabuye. Le chef en hate rassembla d’autres troupes et 
réussit a chasser les assaillants a Ruhumoro. I] ne poursuivit pas son succes, 
mais rentré chez lui, il réunit ses gens et ses troupeaux et se réfugia au Bugabo. 

Burunau s’attaqua ensuite au chef d’Ishozi, KAniri, disant a son peuple: 
«Puisque KAHIRI n’a pas empéché RUTAKYAMIRWA de s’enfuir au Bugabo, 
par le fait il est en état de rébellion. Les troupes royales chassérent KAHIRI qui 
lui aussi passa au Bugabo.» 

Le roi rentré chez lui aprés sa victoire recommenca sa vie indolente. Le 
chef de Kibumbiro sur les entrefaites avait fait une expédition au _Kyamtwara, 
iJ revint a la capitale offrir le butin au roi. Arrivé sur les bords du Ngono, le 
chef fit pousser a ses guerriers des cris de victoire. BuRUNGU envoya demander 
la cause de ces cris. On lui répondit que c’étaient les gens de Kibumbiro qui vic- 
torieux des Batwara apportaient le butin au roi. BuruNGu s’écria: «Ai-je fait 
la guerre? Le butin qu’on le jette dans les champs!» 

Se voyant ainsi méprisé, le chef se révolta. Ruyopya de Kanyigo a son 
tour prit les armes contre le roi, BURUNGO essaya, mais en vain, de réduire 
Ruyopya. Il fut battu et Ruyopya se fit proclamer roi A Kanyigo. Alors un 
chef Muganda rentrait d’une expédition. BurRuNGu acheta son épée et l’envoya 
tuer RuyoBya. RUHARIRA (c'est le nom du Muganda) partit et campa a Ki- 
kukwe, le lendemain il était 4 Bukwali; parvenu a Kabukekerera, RuyOBYA 
vint a sa rencontre et donna a ses hommes malades de la dysenterie des re- 
medes qui les guerirent. RUHARIRA enchanté fit le pacte du sang avec celui quil 
avait mission de tuer. Ruyosya se rendit 4 l’Uganda chercher du secours. 

, A ce moment il y avait compétition au trone, car le roi de L’Uganda 
venait de mourir. KamanyA et Mutest se disputaient la succession. RUYOBYA 
embrassa le parti de Kamanya contre Muresi. Lorsque le combat était indécis, 
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RUYOBYA alla avec ses troupes s’embusquer dans une forét. MUTEBI y passa 
sans avoir remarqué l’embuscade, et bientét ses troupes se trouverent pris entre 
deux feux. La débandade se mit dans leurs rangs, un grand nombre périrent 
et Mutepi lui-méme y trouva la mort. 

KAMANYA vainqueur fut proclamé roi et Ruyopya devint son plus grand 
ami. Alors le Kiziba était en pleine révolte. Les Batwara avaient chassé 
BurunGu de sa capitale et il avait di s’établir dans le Kitara. 

KamanyA demanda a Ruyosya s’il voulait la couronne du Kiziba. 
Ruyopya ne voulut que ses anciens villages de Kanyigo et d’Ishozi. Et ainsi 
fut fait. 

BuRUNGU, aprés avoir séjourné de longs mois a Kitara, retourna au 
Kiziba. En traversant la Kagera, il accomplit encore un meurtre sur le batelier, 
et arrivé a terre il mit en pieces l’embarcation. Comme les ennemis étaient 
repartis, il se réinstalla dans sa capitale et paya le tribut a KITEKERE pour avoir 
la paix. 

Pendant ce temps les Baganda avaient remis BuyoBya en possession de 
ses villages de Kanyigo et d’Ishozi. Ruyopya établit sa capitale a Ishozi Katano, 
et envoya son fils RuTaniRwa faire le pacte de sang avec KITEKERE. 

A sa mort, son fils hérita. BuRuNGu croyant le moment propice fit alliance 
avec KITEKERE contre RUTAHIRWA. 

KITEKERE aussitot se mit en campagne a Kasharazi. BURUNGU survenant 
par Kihinda et Kayanja envahit les etats de Ruranirwa. Ce dernier ayant levé 
des troupes vainquit BuruNGU. KITEKERE voyant les roles renversés se mit du 
cété de RUTAHIRWA contre BuruNGU. Le combat fini, chacun rentra chez soi. 

Peu de jours aprés, KITEKERE perdit un enfant. RUTAHIRWA en lui offrant 
ses condoléances calomnia BuruNGU disant qu'il avait passé la nuit a battre 
les tambours, se réjouissant de la mort de son enfant. KITEKERE furieux envoya 
dire A BURUNGU que, puique il le saluait dans son deuil 4 coups de tambour, lui 
KITEKERE le saluerait 4 coups de lance. BURUNGU accepta la guerre. 

Les deux alliés RUTAHIRWA et KITEKERE envahirent le Kiziba; ils brilerent 
Bwanjai et Kantare, défirent les troupes de Buruncu. Le roi lui-méme fut 
entouré par les ennemis victorieux qui le trouvérent assis et le tuerent. 


14° Kye II. 


Burunau laissait trois fils, ?ainé: RUTAIZIBWA et les autres: KYABAJUGIRA 
et BASHALJANKONGE. A la mort de leur pére, ils s’enfuirent tous trois a Uganda. 

Rutanirwa fut proclamé roi sous le nom de Kipi, mais il n’avait pas le 
tambour royal que RuraiziBwa avait emporté a Kitara. 

Un jour Ruraizipwa tua la mere de KYABAJUGIRA et de BASHAIJA NKONGE 
en empoisonnant. Poussés par la colére, les deux fréres rentrerent au Kiziba 
oit Kipt leur donna des bananeraies et les installa a Bukabuye. Ils dirent alors 
a Kini: «Tu es roi, mais tu n’as pas je tambour, donne-nous une escorte et 
nous irons le voler a RUTAIZIBWA.» 

Kisi appela le peuple aux armes. Il forma une troupe et l’envoya sous 
la conduite des deux fréres se saisir du tambour. 
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Arrivés a Kashoju, résidence de RuTAIzIBWA, ces émissaires cernerent le 
village pendant la nuit. On leur montra l’endroit ot était gardeé le tambour par 
les Batarara. Bientdt les assaillants pénétrérent a la capitale et commencerent 
4 incendier les huttes. Les habitants se sauvérent derriére la capitale, mais 1a 
veillaient les gens de Kipi qui en tuérent une partie et emmenérent |’autre comme 
captifs au Kiziba. Les gardiens du tambour s’enfuirent avec instrument a 
eux confiés, bientot rejoints, ils furent mis 4 mort. La mére de RUTAIZzIBWA 
qu’on avait saisie par ruse fut égorgée par les deux fréres. Toute la troupe 
rentra au Kiziba et remit le tambour au roi. Kip devint donc le roi légitime. 

Kist construisit sa capitale 4 Kantare Ilemero. 

Quatre mois se passérent, puis on avertit le roi de la rébellion des deux 
fréres comblés de faveurs. Kipi ordonna de les chasser, mais interdit de les 
mettre A mort. Les fils de BuruNGu cherchérent un asile au Kyamtwara chez 
KITEKERE. Ce dernier reprit bientot la guerre contre Kipi; on se battit de part 
et d’autre sans arrét. Pour en finir, KITEKERE s’établit a Katoma et placa 
Mireco (un de ses chefs) a la téte des armées. Les Baziba furent défaits, leurs 
villages brilérent les uns a la suite des autres: Gera, Kasharazi, Nyamweshera, 
Bwanjai, Arrivés 4 deux pas de la capitale, les Baziba s’arrétérent dans leur 
fuite et combattirent sous les yeux du roi avec le plus grand courage. La victoire 
passa instantanément de leur cdté; les ennemis chassés évacuérent les villages 
détruits. MrreGo tomba sur le champ de bataille ainsi que les fils du roi. Les 
Baziba poursuivirent l’ennemi l’épée dans les mains jusque Rukurungo, La un 
homme de KITEKERE jeta a terre son baton criant: «J’ai vu le tambour et j’ai 
vu le roi; prenez du pays prés de Mwiganzigu!» 

Les Baziba arrétérent le massacre des vaincus et rentrérent chez eux. 
Bient6t un envoyé de KITEKERE demanda l’armistice et l’on conclut une paix 
durable. Kip et KITEKERE vécurent désormais en bonne intelligence. 

Quand Kisi mourut it laissait de nombreux enfants: RUHANGARAZI, KaN- 
YORO etc. KITEKERE le suivit dans la tombe et Kairasa lui succéda. 


15° RUHANGARAZI II. 


A peine RUHANGARAZI était-il monté sur le tréne que KANyoro se révolta. 
Le roi était encore dans sa capitale provisoire Rwakitabi. Il se moqua de Kan- 
YoRO disant que ses gens abattaient les rejetons des bananiers capables de 
produire et laissaient les stériles. Pris de colére KANyoro envoya piller les vaches 
du roi a Mazinga et celles de la tribu des Batalindwa. Aprés les avoir pillées, 
ils devaient les conduire 4 Yombwe et préparer l’exode du chef. Cependant le 
roi continuait ses moqueries a l’égard de Kanyoro, sie bien qu’une bataille 
s’engagea a proximité de la capitale. Les gens de Kanyoro eurent le dessous. 
Les femmes et les troupeaux de Kanyoro se réfugiérent 4 Yombwe; KANyoro 
lui-méme obligé de fuir aprés avoir vu une bonne partie de ses partisans tués 
ou blesses emigra au Kyamtwara ot Kaitaba lui donna tout le village de 
Yombwe. 

RUHANGARAZI, avant de monter sur le tréne avait mis au monde Mu- 
TATEMBWA, RWAMURAZA, KANKIKO, RUGANZI qu’il eut de la méme femme, ensuite 
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BIKWARAI, RwaBUYONGO etc., en tout 7 enfants; aprés son intronisation il 
engendra encore trois autres fils. 

Lorsque Kanyoro fut parti au Kyamtwara, KarraBa qui l’accueillit décida 
de l’aider contre son frére. La guerre éclata. RUHANGARAZI s’établit 4a Mugana, 
mais les incursions des Batwara obligérent les Baziba a placer leur capitale 
prés de la forét de Kantale a Buzahura. 

L’ennemi vint surprendre de nuit le roi a la capitale. Tous s’enfuirent 
dans la forét. RUHANGARAZI saisit son arc et lutta comme un simple guerrier. 
D’un cété les assaillants furent repoussés, de l’autre vainqueurs ils tuérent la 
mere du roi. Emu a cette nouvelle, RUHANGARAZI s’élanga contre l’ennemi et le 
mit en fuite. La poursuite s’arréta 4 Kikonge. Alors Kasharazi et Gera étaient 
devenus territoires du Kyamtwara, la marais formait la frontiere. 

RUHANGARAZI appela a son aide les Baganda. Le roi Suna en apprenant 
que les Batwara avaient tué la mére du roi, se mit lui-méme a la téte des troupes. 

L’entrevue des deux rois eut lieu 4 Mugana, puis Suna alla camper a 
Rukurungo. Le Ngono franchi, les Baganda entrérent en campagne. Ils en- 
vahirent le Kyamtwara du coté du Kiziba et du cété du lac. Suna apres avoir 
séjourné 4 Rukurungo quelques jours tomba malade et mourut. L’armée des 
Baganda cessa les hostilités et ils ramenerent dans leur pays la dépouille de 
leur roi défunt. 

Quelques mois plus tard RUHANGARAZI mourait a som tour. 


16° MuUTATEMBWA. 


MutTATEMBWA monté sur le trone dut presque aussitét réprimer la révolte 
de son frére RUGANzI, chef de Kanyigo. II construisait sa capitale a Kantale 
quand on vint lui dire que RuGANzI prenait les armes contre lui, qu’il con- 
struisait une capitale et se proclamait roi: MUTATEMBWA appela le peuple aux 
armes et le peuple accourut en grand nombre se ranger de son céoté. Muta- 
TEMBWA campa a Bukabuye et commenga la guerre. Kapyoma (un frére de 
MuratemBwa) ne prit pas la route du roi, mais il sengagea dans le marais 
(pour surprendre l’ennemi). 

Les deux armées se rencontrérent 4 Kikongoro et a Bikoma. Un combat 
sanglant eut lieu, et les partisans de Rucanzi lachérent pied. Acculés a la 
capitale 4 Bugombe, ils reprirent courage et tinrent tete aux adversaires. 

MuTATEMBWA descendit 4 Karumyo et de la a Bukwali, formant une ligne 
de combat. Soudain les guerriers de KABYOMA surgirent du marais et alors se 
voyant attaqués de deux cotés, les gens de RUGANZI prirent la fuite. MuTa- 
TEMBWA brila la capitale, pilla les troupeaux, mais ne put atteindre RUGANZI. 
Ce dernier avait recu un coup de lance au pied et se cacha pour sauver Sa Vie. 
Les troupes royales victorieuses poursuivirent les fuyards jusqu’a Nyangoma, 
et en firent un grand carnage. 

Le roi rentra donc 4 Kantale, mais ne put jouir longtemps de la paix. 
Le roi du Kyamtwara ne tarda pas a Vattaquer. 

Sur les entrefaites les hommes laissés a Kanyigo par le roi s’emparerent 
de Rucanzi et le conduisirent 4 MUTATEMBWA. Le roi l’interrogea sur les causes 
de sa révolte. RuGaANzi répondit qu’on excitait a la révolte, en particulier un 
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certain ISHONGORERAI. Le roi lui dit: «Celui qui t’a blessé n’allait-il pas te tuer? 
La rébellion ne te vaut rien, change de conduite!» RuGaNzi promit de s’amender 
et on le laissa libre. A peine rentré 4 Kanyigo, il s’enfuit a L’Uganda. 

Cependant KairaBa s’était avancée jusque Bwanjai. MuTATEMBWA battu 
a Rushwa, se retira a Bwera. Aprés un long sejour pendant lequel il ravagea 
tout le pays, KairaBa campa a Butalindwa. De la il résolut de conquérir 
Kanyigo et y envoya son lieutenant Karoxora. Lui-méme retourna prendre ses 
quartiers 4 Bwanjai. 

KaLoxora d’abord vainqueur 4 Ruhumuro fut battu et tué a Kikongoro, 
grace a l’appui donné au roi par les gens de Ruzinaa. L’armée ennemie n’ayant 
plus de chef se débanda et prit la fuite. 

A la nouvelle du désastre le roi fut d’abord incrédule; quand il apprit la 
mort de KALoxkora il ne douta plus et s’enfuit a son tour au Kyamtwara. 

MuTATEMBWA naturellement se réjouit de ces succés, mais il n’hésita pas 
A faire la paix. Dés lors il vécut en bonne intelligence avec KaITABA. 

Le roi entreprit ensuite une expédition contre le Karagwe; il placa son 
fils RUSHANGIRANA a la téte des troupes. Les Banyambo d’abord battus retrou- 
verent des forces pour défendre leurs troupeaux du pillage. On se battit chaude- 
ment a Sina et a Ihanda. Finalement les Baziba furent obligés de fuir. Le propre 
fils du roi qui était chef d’armée fut tué avec beaucoup de sujets. Un favori de 
MuTATEMBWA, KIHAMA, voyant tomber le fils de son maitre, voulut partager 
sa mort. Il refusa de s’enfuir, s’assit et les ennemis le percerent de coups. 


Apres ce désastre, le deuil fut grand au Kiziba. MUTATEMBWA appela 
les Baganda a son secours. Ils vinrent bientét sous la conduite d’un chef 
nommé NGoBYa. 

Les Baganda mirent le Karagwe a feu et a sang, brilérent les villages 
et pillérent les troupeaux. Depuis cette invasion, le Karagwe n’a pu retrouver 
son ancienne prospérité. 

MutTATEMBwa fit encore la guerre une fois avec KaITABA. I] avait de nom- 
breux enfants (une centaine environ), mais parmi eux KaRuTasiGwa et 
RWESHABURA Se détestaient a mort. 


Bientot KAITABA vint a mourir, son successeur fut MukoTani. Un des 
chets de Kairasa se réfugia au Kiziba; il s’appelait Ruraiziswa. MUTATEMBWA 
Jui promit aide et protection. De concert avec le roi du Bugabo, Katyoza, il 
commeng¢a les hostilités contre MukorTani. C’est alors que les Européens firent 
leur apparition au Buhaya. Emin Pasna s’établit 4 Bukoba et peu a peu fit 
la loi a tout le pays. 

Ici les chroniqueurs Bahaya entrent dans une foule de détails pour 
gouligner Ja guerre que se firent entre eux les deux fils de MUTATEMBWA, 


KARUTASIGWA et RWESHABURA. Nous sommes en 1890. Signalons simplement 
les événements les plus caractéristiques. 


Plusieurs officiers allemands allérent bombarder tantét la capitale du 
Kiziba tantét celle du Bugabo, faute de voir un peu clair dans un pays qui 
leur était si peu connu. Les rois d’ailleurs nouaient des intrigues bien difficiles 
a déméler. Quelques-uns allaient un peu fort dans leurs décisions comme ce 
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docteur ZUPITZA qui envoyé pour soigner les pestiférés fit pendre un chef du 
Kiziba sur une fausse dénonciation. 
En 1892, les Péres Blancs s’installaient au Bugabo prés d’un village 


nommé Nyanga. Cette méme année la peste bovine et la chique (pullex pene- 
trans) infestérent la contrée. 


Fn 1894, mort du roi Bwoo! et avenement de KISHEBUKA. 

En 1895, mort de Kantyoza et avénement de RuTatcwa. 

En 1897, fondation d’une station catholique a l’Usswi. 

En 1898, fondation d’une nouvelle station au Kiziba. 

En 1899, avénement de RwAKYENDERA au Bugabo. 

En 1902, BaHaMa qui avait succédé 4 Muxkorani est chassé a son tour 
et remplacé par Muntu. 

En 1903, mort de MuTaTemBwa, avénement de MUTAHANGARWA. Fon- 
dation d’une station catholique au Kiyanja. 

En 1904, fondation d’une station a I’Ihangiro. 

En 1911, mort de NyARUBAMBA, avénement de Runinpa IV. 

En 1916, mort de MUTAHANGARWA, avénement de Mponeko II., mort de 
KAHIGI, avéenement de KALEMERA. 


Liste généalogique des Rois du Kiziba. 


WOMGani IA vers 1580 10° NyARWANGA vers 1760 

ISHAMURA 7 1610 11° RuHancaArazt I. =f 1760 
29 WANUMI a 1620 12° RuTajwa re 1780 
3° Matwi r 1640 13° Buruneu IL ‘ 1800 
4° MacembeE I. * 1660 14° Krer II. y 1820 
5° MuzINcA 5 1680 15° RUHANGARAZI II. .. 1840 
6° MwIGARA s 1700 16° MuTATEMBWA 0 1860 
7° Buruneu I. * 1720 179 MuTAHANGARWA rf 1903 
8° MaGemBeE II. 5 1730 18° Mponexo Il. + 1916 
99 Mponexo I. . 1740 199 L&onarpD es 1926 

Appendices. 


Lilias 116-t0)) Ce dated wh ay asleesb Lene tol e. mal. 


La morale a-t-elle des rapports avec la religion? En faisant des réserves 
pour ce qui concerne le culte primitif qui ne s’adressait qu’a l’Etre Supréme, 
on doit répondre et sans ambages: non, pour ce qui regarde le manisme. 

Il y a des bizira, mizizo nombreux, c’est-a-dire des défenses de. faire ceci 
ou cela, par exemple de tuer un serpent, il y a encore des rites expiatoires pour 
le relevé d’une malédiction, d’un meurtre... mais tout cela n’a aucun rapport 
avec la morale, entendue comme régle des moeurs. Que fait en effet la morale? 
Elle dirige ’homme vers sa fin derniére. Or la connaissance de la vie future 
est dans le cerveau du Noir trop obscure pour étre la cause finale d’une vie 
moralement bonne. 

Est-ce a dire que le Muhaya soit comme |’étre sans raison? Des explora- 
teurs (BURTON) l’ont prétendu, et rien de plus distrayant que de lire leurs 
graves affirmations. Heureusement l’indigene est tout autre que celui qu’ils 
nous ont dépeint; tout comme I’Européen il a des concepts sur la bonté ou la 
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malice des actes 4 poser, Quand on interroge les vieux qui n’ont presque pas 
eu de contact avec les idées nouvelles, on constate qu’ils ont une connaissance 
assez parfaite du Décalogue. La loi naturelle gravée dans leur cceur est re- 
connue par eux et leur conscience les avertit de sa violation. 

Non seulement il connait la loi naturelle, mais il juge ses actions morales 
en relation avec le Créateur, le prochain (Etat et famille) et par rapport a 
lui-méme. 

Par rapport a Dieu il se croit obligé a le louer, a prononcer son nom 
avec respect. Il le fait constamment. I] sait d’ou il a tiré son origine, il sait 
qu’il dépend de la cause premiére et rien de plus beau que la formule dont il 
se servait jadis pour écarter la mort de son foyer. 

Par rapport a l’Etat, il sent le grand besoin qu’il a de |’autorité. Aussi 
la personne du roi est-elle sacrée pour lui. Il le craint assurément a cause de 
ses ancétres et du pouvoir magique qu’il détient, mais il se croit aussi tenu 
au respect et a la reconnaissance, eu égard aux services rendus par le 
souverain. 

Le roi, en montant sur le tréne, a assumé de graves obligations, défendre 
ses sujets, tenir en mains la balance de la justice, assurer a chacun ses droits, 
enfin écarter les malheurs et les calamités publiques. En retour le Noir trouve 
tout naturel de pourvoir a sa’ subsistance, de lui payer des redevances et de lui 
obéir en tout ce qu’il ordonne, 

Par rapport a la famille, chacun de ses membres a des devoir a remplir 
et des droits a faire respecter. En transgressant ces obligations qui les lient les 
uns aux autres, les indigénes savent qu’ils font mal et s’attireront par la la 
mésestime de leurs concitoyens. 

Nous avons vu que le pére doit nourrir, habiller, protéger les siens; la 
mere assurer la propreté du ménage; les enfants témoigner du respect a 
leurs parents et suivre leurs avis. 

Tout cela n’a pas été enseigné aux Bahaya par les pratiques de la religion. 
De plus, les régles de la politesse et de la bienséance, ils les ont, les observent 
scrupuleusement et méprisent ceux qui les enfreignent. 

J’ajoute que les vertus morales leur sont connues, qu’elles ont leur estime. 
A ce point de vue leurs proverbes ont été pour moi une véritable révélation. Des 
centaines de dictons, maximes populaires louent explicitement la justice, 
Vhumilité, la pitié, l’esprit de corps, la correction, la prudence, la crainte ré- 
vérentielle. Le chapitre des vices n’est pas moins explicite. Notons ceux’ qu’ils 
stigmatisent a titre de curiosité: l’orgueil, la haine, l’astuce, la gourmandise, la 
paresse, l’opintiatreté, le mépris, la crainte, la médisance, la calomnie, la colére, 
Penvie, la présomption, la coquetterie, l’ingratitude, Pimprudence, le décespoir, 
le mensonge, 1a curiosité, l’inconstance, la routine. 

y L’hospitalité est partout en grand honneur. Le Noir fait la charité sans 
méme s’en apercevoir, étant dans ses coutumes d’inviter A sa table quiconque 
se presente. 

' Dirons-nous, en tombant dans un optimisme exagéré, que le Muhaya ainsi 
instruit de la loi naturelle en suit facilement les préceptes? Il est d’une faiblesse 
qui n’a pas lieu d’étonner quand on songe au milieu ow il vit et a l’atavisme 
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qui s’appesantit sur lui. Et il y a des pratiques amorales entrées pour ainsi 
dire dans les moeurs contre lesquelles le missionnaire devra mener une lutte 
€nergique. Chez les peuples du nord, les abus que fait le beau-pére de sa belle- 
fille, ou encore le frére de sang par rapport a la famille 4 laquelle il s’est allié. 
Chez ceux du sud, l’usage pour les filles du tablier des Hottentots, le vice 
honteux étalé coram publico dans le cas de divorce, enfin les pactes abominables 
et jusqu’a la violation des morts. 

Le Noir de l’Afrique centrale a donc une morale dont la base est au 
fond exactement la méme que celle accusée par les civilisés. Son ame est 
faite comme la nétre, et quand le missionnaire l’éclaire on est étonné des résul- 
tats. Prenons comme exemple les enfants élevés dans nos séminaires. Ils pro- 
viennent de toutes les tribus répandus dans le Buhaya, leurs parents sont 
payens ou hier l’étaient encore, et voila que dés le début ils font preuve d’une 
moralité aussi élevée que celle de leurs camarades, les séminaristes européens. 
Cette transformation si rapide ne peut étre le fait d’un bouleversement de 
fond en comble de leur nature. Il a suffi de greffer sur les éléments de la 
morale universelle qu’on retrouve dans toute 4me de bonne volonté, la morale 
chrétienne — et le miracle s’est accompli. 

Et cest pourquoi si rien ne vient entraver l’ceuvre du missionnaire, ces 
peuples, loin de disparaitre, se développeront et écriront une histoire qui 
prouvera leur vitalité. 


Il. Les capacités du Muhaya. 


Les Noirs de l’Afrique ont été des siécles durant l’objet de la part de 
VEurope, d’un mépris hautain doublé de malveillance. A présent grace a une 
connaissance plus approfondie de leur mentalité, A un séjour prolongé dans 
leur milieu, on peut en quelque sorte les réhabiliter et faire bonne justice des 
allégations portées contre la race, non seulement sans preuves convaincantes 
mais souvent basées sur un point de départ absolument faux. Cette idée que 
les Négres sont intellectuellement et moralement inférieurs aux autres hommes 
doit tomber devant la lumiére des faits. 

On a dit que le Noir était incapable d’un développement intellectuel 
sérieux, en ne le comprenant pas et en confondant «ignorance» avec «intelli- 
gence». Songeons que nous sommes en présence d’individus qui par suite de 
circonstances malheureuses ont été séparés jusqu’au XX™ siécle du reste du 
monde. Les peuples évoluent au contact d’autres peuples plus civilisés: ils s’in- 
spirent des uns, calquent les autres et ainsi progressent d’une fagon continue. Les 
Africains n’ont rien recu de l’extérieur, sinon des éléments de régression des 
Musulmans qui de concert avec les Blancs les emmenaient par milliers en cap- 
tivité ou les inondaient de leurs alcools pernicieux. Un grand probléme est a 
Vétude a Vheure actuelle, celui du transplantement brusque de leur état 
primitif dans la complexite de notre civilisation trés évoluée. Il peut. se 
produire un choc désastreux pour Yavenir; a tout prix i! faut éviter d’en faire 
des déracinés; car toute plante déracinée est vouée fatalement au dépérissement 
et a la mort. 


60. Rév. Pére EpMonp CESARD. 


Pour juger des capacités intellectuelles d’une population prise en bloc ik 
faut la suivre dans l’évolution normale de sa masse. Prendre un petit nombre 
de sujets, les élever en Europe, et des résultats obtenus conclure a l’intelligence 
ou inintelligence de la race est évidemment une erreur. 

L’idiome d’un peuple est un indice de ses capacités intellectuelles. Or en 
étudiant les langues Bantu particuliérement, on est étonné de leur souplesse, de 
leur précision, et de leur richesse. Point n’est besoin au Muhaya de recourir 
aux interpolations étrangéres pour exprimer les idées nouvelles que leur apporte 
de jour en jour plus nombreuses le contact avec nous. Par les simples lois de 
leur grammaire, la facilité qu’elle offre a forger des mots répondant a des 
concepts inconnus jusque 1a, ces indigenes pourront peu a peu s’élever a notre 
niveau. : 

Dans nos écoles les enfants font preuve d’une bonne intelligence. Quel- 
ques-uns réussissent fort bien dans les colleges gouvernementaux; quant au 
niveau intellectuel de nos séminaires nous n’avons qu’a nous en féliciter. 

Il faut reconnaitre également au Noir des aptitudes spéciales pour les 
arts. Nous avons dit un mot des dispositions musicales innées de nos Bahaya, des 
instrument qu’ils ont sus créer, de leurs improvisations poétiques, de l’élégance 
de certains objets fagonnés par eux-mémes (en particulier de leur sculptures 
sur bois), tout cela sont des preuves incontestables de facultés artistiques qui 
placées dans un bon milieu donneront plus et mieux qu’elles ont pu faire jusqu’a 
présent. ‘ 

Le missionnaire plus que n’importe qui, est a méme de juger des capacités 
morales et religieuses de ces peuples qui viennent en masse écouter la parole 
de Dieu. La encore dans cette éducation transformatrice, le temps est un grand 
facteur de succes. I] ne suffit pas en effet de procurer aux ames de bonne 
volonté l’intelligence de la foi, mais il faut créer des convictions nouvelles, 
refaire une mentalité, En outre étant donné que le Noir vit par la communauté 
plus que de sa personnalité, il est nécessaire de l’introduire dans la communauté 
chrétienne qui substituera peu 4 peu dans son coeur les habitudes chrétiennes 
aux habitudes payennes, jusqu’a ce que les habitudes deviennent comme une 
seconde nature a laquelle on ne se soustrait pas. 

Ces principes appliqués dans la sage mesure d’un catéchuménat de 4 ans 
nous ont donné des chrétientés florissantes qui peuvent soutenir la comparaison 
avec les meilleures d’Europe. 

Le Noir n’est donc pas un étre maudit, comme la thése énoncée par 
les protestants et accréditée sans contestation chez les catholiques voulait le 
faire persuader, Il n’est pas davantage un enfant, de méme qu’on ne pourrait 
dire des patriarches de l’ancienne loi qu’ils étaient des enfants, a cause de leur 
civilisation rudimentaire; il est un homme comme les autres, avec des facultés 
qui ne demandent qu’a s’exercer, 4 condition qu’on lui évite des heurts trop 
brusques. A mon avis, si le Noir a perdu beaucoup de temps, s’il est attardé 
cal rapport a Européen, il saura peu a peu le rattraper — et V’histoire 
qu’il écrira montrera a l’évidence qu’il était digne de prendre sa place parmi les 
grandes nations du monde. 
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Die kaukasische Sprachgruppe. 


Von Rospert BLEICHSTEINER, Wien. 


_Das Kaukasusgebiet bietet in sprachlicher Hinsicht ein tberaus buntes 
aan Abgesehen von einer Reihe indogermanischer und turktatarischer 
Sprachen, die fiir unsere Arbeit nicht in Betracht kommen, gibt es gegen 
40 Sprachen, welche einer eigenen Sprachgruppe angehdéren. Dieser weit- 
gehenden sprachlichen Zerkliftung wegen nannten die arabischen Geogra- 
phen des Mittelalters den Kaukasus ,,Berg der Sprachen“. Aber schon den 
antiken Schriftstellern war der Sprachreichtum des Gebietes aufgefallen, so 
berichtet StraBo, daB in Dioskurias, an der Ostktiiste des Schwarzen Meeres, 
Vertreter von 70 Vdélkerschaften — alle verschiedensprachig — zusammen- 
kamen, und da einige Autoren, die es mit der Wahrheit nicht genau nehmen, 
sogar von 300 sprechen. Auch Puinius der Altere (VI, 5) nennt 300 
Vélker bei Dioskurias, derethalben ebendort die rémische Regierung 80 Dol- 
metscher hielt. Und in Albanien, dem éstlichen Teil Transkaukasiens, nennt 
SrraBo (XI, 4) 26 verschiedensprachige Vélker, die friher von eigenen K6- 
nigen beherrscht wurden. Aus diesen Nachrichten geht hervor, da8 im Alter- 
tum die sprachliche Buntheit des Kaukasusgebietes eine erheblich grdBere 
war als heute und daB im Laufe der Zeit durch neue Volkerbewegungen, 
Kriege und Eroberungen und besonders durch die Entstehung gréfBerer poli- 
tischer Einheiten, die weitgehende Zerstérung der urspriinglichen Gentil- bzw. 
Gemeindeordnungen bewirkten, die Zahl der Sprachen bedeutend gesunken 
ist. Von dem urspriinglichen Zustande geben gewisse Gegenden im Ostkau- 
kasus auch heute noch ein treffendes Bild. 

Die kaukasische Sprachgruppe teilt sich in drei typologisch so scharf 
geschiedene Sprachstamme, daf es schwerfallt, von den kaukasischen Spra- 
chen als von einer Einheit zu sprechen, wie wir es bei den indogermanischen, 
turktatarischen oder semitischen Sprachen zu tun gewohnt sind. Trotzdem 
gibt es zwischen den einzelnen Sprachstammen Ubergangsformen, deren Be- 
deutung allerdings gegenwartig noch schwer abzuschatzen ist. Die genannten 
Sprachstamme umfassen folgende Sprachen: 

Il Der nordwestkaukasische Sprachstamm, am Nord- 
ostufer des Schwarzen Meeres und seinem Hinterlande. 

1. Die Sprache der West-Tscherkessen oder Adyghe im en- 
geren Sinne, heute gewohnlich kjachisch oder niedertscherkes- 
sisch genannt, wird im Autonomen Gebiet der Adyghe und im Tscherkes- 
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sischen Nationalbezirk des Nordkaukasischen Gaues sowie in einigen Sied- 
lungen des Schwarzen-Meer-Bezirkes gesprochen (iiber 45.000). Ebensoviel 
betragt wohl die Zahl der Tscherkessen, die in der asiatischen Turkei zerstreut 
angesiedelt sind, die Nachkommen der nach der Besitzergreifung des Tscher- 
kessenlandes durch die Russen (1864) in die Tiirkei Ausgewanderten. Aus 
dieser Zeit stammen auch die Tscherkessensiedlungen in Syrien und auf dem 
Kossowo Polje in Jugoslawien, wo sie nur mehr in geringer Zahl vorhanden 
sind. Die kjachischen Dialekte des nordkaukasischen Gaues zerfallen in eine 
éstliche Gruppe (Alt-A badzechisch, Neu-Abadzechisch, Te 
mirgoisch; letzteres die Grundlage der in Entwicklung begriffenen kja- 
chischen Schriftsprache) und eine westliche (Bsheduchisch, Schap- 
sugisch und das verschwindende Chakutschische). 

2. Das Kabardische oder Osttscherkessische, die Sprache 
des tscherkessischen Teiles der Bevélkerung des Kabardinisch-Balkarischen 
Bezirkes des Nordkaukasischen Gaues (151.000) mit den Dialekten des Terek- 
und Kuban-Kabardischen. Die Mundart des Stammes der Besleneer bildet 
den Ubergang zum Kjachischen. 

3. Das Ubychische, das sich am Schwarzen Meer und in seinem 
Hinterland siidéstlich an das Tscherkessische anschloB, ist im Kaukasusgebiet 
verschwunden, da die Bevélkerung nach 1864 vollzahlig in die Turkei aus- 
wanderte. Die letzten Reste der Ubychen wohnen zwischen Ismid und dem 
Sakariya am Sapandscha-See im westlichen Kleinasien, wo es in neuester Zeit 
gelang, die in raschem Aussterben begriffene Sprache aus dem Munde alter 
Leute aufzuzeichnen. 

4. Das Abchasische in der zu Georgien gehérigen Abchasischen 
Autonomen Sowjetrepublik (iiber 71.000). Das Gebiet schloB sich im Siiden 
an das Ubychische an. Einzelne Siedlungen der Abchasen gibt es im kjachi- 
schen Gebiet an der Kuma und am Kuban (Distrikt Batalbaschinsk), ferner 
bei Batum und in der kleinasiatischen Tiirkei. Vier Hauptmundarten: A b a- 
Sinisch, Bsybisch, Abshuj, Samursaqanisch. 

Il. Der nordostkaukasische Sprachstamm, zwischen 
dem Terek und dem Kaspischen Meer sich erstreckend, im Nordwesten bis in 
die Ebene vorstoBend, wahrend im éstlichen Transkaukasien die zwei udischen 
Sprachinseln die letzten Reste der einstigen albanischen Bevolkerung dar- 
stellen. Der Westostrichtung folgend finden wir in diesem Gebiet folgende 
Sprachen: 


A. Die tschetschenische Untergruppe mit drei Sprachen: 


5. Das Tschetschenische, die Sprache der Tschetschenen oder Nachi- 
schou, die in der Zahl von iiber 296.000 das Autonome Tschetschenen-Gebiet 
des Nordkaukasischen Gaues und einzelne Siedlungen am oberen Alasan be- 
wohnen. Von ihnen ist der Stamm der Karabulaken oder Arstchuoj fast voll- 
zahlig in die Tirkei ausgewandert. 

6. Das Inguschische, die Sprache der Inguschen, Ghalgaier oder 
pats (iiber 72.000) im Autonomen Inguschengebiet des Nordkaukasischen 

aues, 
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7. Das Ba cische, von SCHIEFNER falschlich Thuschisch genannt, die 
Sprache der Bacbi oder Cowa, die eine der vier Thuschengemeinden im ost- 
georgischen Gebirgsland bilden (zirka 2500). 

B. Die awaro-andische Untergruppe umfaBt drei Abteilungen: 

; a) 8. Das Awarische, die Sprache der Awaren (etwa 234.000), die 
die Kreise Awar und Gunib der Autonomen Sowjetrepublik Daghestan, ferner 
Teile des Tersker Bezirkes des Nordkaukasischen Gaues und des Bezirkes 
Sakataly der Aserbeidschanischen Sowjetrepublik bewohnen. Mundarten von 
Chunsach, Gunib, Tschoch usw., die noch nicht eingehend untersucht sind. 

b) Der andische Zweig zahlt folgende Sprachen: 

9. Das Andische nach dem Namen des Aul Andi im Andischen 
Kreis der Sowjetrepublik Daghestan. Etwa 7700. 

10. Das Botlichische oder Bujuchadi (2800) im Andischen Kreis. 

11. Das Godoberische (etwa 1400) ebendort. 

12. Das Karataische, von 5200 Menschen gesprochen, ebendort 
und im Awarischen Kreis der Sowjetrepublik Daghestan. 

13. Das Achwach, gegen 3700 in den Kreisen Andi und Gunib der 
Sowjetrepublik Daghestan. 

14. Das Qwanada oder Bagulal (iiber 3000) im Kreis Andi. 

15. Das Tschamalal, an 3500 Menschen des Andischen Kreises. 

16. Das T’indi, von etwa 3700 Menschen im Andischen Kreis ge- 
sprochen. 

c) Der Didoische Zweig zahlt folgende Sprachen: 

17. Das Didoische, die Sprache der Didoer oder Cesa im Andischen 
Kreis der Sowjetrepublik Daghestan. Gegen 3200. 

18. Das Chwarschinische, ebendort von etwa 1000 gesprochen. 

19. Das Qaputschinische im Kreis Gunib der Sowjetrepublik 
Daghestan, etwa 1500. 

20. Das Chunsal im selben Kreis, von 130 gesprochen. 

C. Die lakisch-darginische Untergruppe umfaBt drei 
Sprachen: 

21. Das Lakische, die Sprache der Laken oder Kasikumtiken, die in 
der Zahl von 40.000 in den Kreisen Lak, Dargua und Samur der Sowjet- 
republik Daghestan wohnen. 

22. Das Dargua, die Sprache der Darginer (etwa 122.000), in den 
Kreisen Lak, Dargua, Kaitak-Tabassaran, Gunib und Buinak der Sowjet- 
republik Daghestan. Mundarten: Aquscha, Grundlage der neuen Schrift- 
sprache; Chaitaq, das jetzt als gesonderte Sprache betrachtet wird; Varqun; 
Kava, von dem die Mundart des Aul Churkilaschi die einzige bisher wissen- 
schaftlich bearbeitete Dargua-Sprache darstellt. 

23. Das Qubatschiy, die Sprache des tuber 2400 Einwohner zahlen- 
den Ortes gleichen Namens im Kaitak-Tabarassanischen Kreis der Sowjet- 
republik Daghestan. 

D. Die Samur-Untergruppe mit sieben Sprachen: 

24. Das Lesghische, die Sprache der Lesghier oder Khiriner 


(165.000) im siidlichen Teile der Sowjetrepublik Daghestan, im Khiirinischen 
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und Samurkreis sowie in den Bezirken Kuba, Nucha und Schemacha der Re- 
publik Aserbeidschan. Der Ausdruck Lesghier wurde frither unzutrefiend auf 
alle Daghestanbewohner angewendet. Mundarten von Achti, Kuba und Khiri. 

25. Das Aghulische im Khiirin. Kreis und in der Siedlung Tschirag 
des Lakischen Kreises der Republik Daghestan. Etwa 7500. 

26. Das Buduch im Bezirk Kuba der Sowjetrepublik Aserbeidschan. 
Etwa 2000. 

27. Das Dschek mit den verwandten Mundarten des Chaputlini- 
schen und Qrys in den Bezirken Kuba und Schemacha Aserbeidschans. 
Zusammen hoéchstens 10.000. 

28. Das Tabassaranische im Kaitak-Tabarassanischen und Kut- 
rinischen Kreis der Republik Daghestan im Becken des Flusses Rubas. Etwa 
30.000. Die Sprache zeigt stark tatarischen EinfluB. 

29. Das Rutulische oder Mechad im Samurkreis der Republik 
Daghestan. Etwa 12.000. 

30. Das Cachurische im selben Kreis, von etwa 11.000 Menschen 
gesprochen. 

E. Dazu kommen noch folgende drei einzelne Sprachen: 

31. Das Artschinische, die Sprache des etwa 850 Bewohner zah- 
lenden Aul Artschi im Lakischen Kreis der Republik Daghestan. 

32. Das Udische in den Dérfern Nisch und Wartaschen, von etwa 
2700 Menschen gesprochen, steht stark unter armenischem EinfluB. 

33. Das Chinalugische im gleichnamigen Dorf des Bezirkes Kuba 
der Aserbeidschanischen Republik wird von etwa 2000 Menschen gesprochen. 

III. Der sidkaukasische Sprachstamm im westlichen Halb- 
teil des transkaukasischen Gebietes, mit einzelnen Zweigen in das kaukasische 
Gebirge und nach Ostkleinasien reichend; er umfaBt vier Sprachen: 


34. Das Georgische oder Grusinische, die Sprache der Ge- 
orgier, Grusinen oder Kharthwelier, der Stammbevélkerung der Sowjetrepublik 
Georgien, etwa 1,611.000. Ostgeorgische Dialekte: Kharthlisch; Ka- 
chisch; die Mundarten der Bergbewohner: Chewsuren, Phscha- 
wen, Thuschen und Mochewer; das Ingiloische im Bezirk 
Sakataly der Republik Aserbeidschan sowie das Phereidanische in 14 
Dorfern bei Teheran, gesprochen von den Nachkommen der im 17. Jahrhun- 
dert nach Persien deportierten Georgier. Westgeorgische Dialekte mit deut- 
lichen Spuren einer mingrelischen (bzw. lasischen) Schicht: Gurisch (dazu 
Atscharisch und Meschisch), Imerisch und Ratschisch. 

35. Das Mingrelische, die Sprache der Mingrelier (iiber 284.000) 
mit den Dialekten von Senaki, Sugdidi und Samursaqan. 

36. Das Lasische, die Sprache der Lasen oder Tschanen in der Au- 
tonomen Sowjetrepublik Atscharistan in Westgeorgien sowie in Ostkleinasien, 
im Kiistengebiete zwischen Trapezunt und der russischen Grenze. Westliche 
Dialekte: Wice-Archaw, Athin; éstliche: Chope und Tschcha- 
lisch. Auf Sowjetgebiet etwa 700. Die Zahl der in der Tiirkei wohnenden 
Lasen soll 160.000 betragen. 
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37. Das Swanische, die Sprache der Swanen im georgischen Bezirk 
Letschchum und am Oberlauf der Fliisse Ingur und Cchenis-c’qali. Haupt- 


dialekte: Ober-Balisch, Nieder-Balisch, Laschchisch und 
Lentechisch. Zahl itber 13.000. 


Die nordwestkaukasischen Sprachen. 


. Das Lautsystem der nordwestkaukasischen Sprachen zeigt ein fremd- 
artiges Bild. Dem Zuriicktreten der Vokale, die sich im Abchasischen auf nur 
zwei Grundvokale a und a zuriickfiihren lassen, steht ein tbergroBer Reichtum 
an Konsonanten (gegen 70 in einzelnen Dialekten!) gegentiber. Darunter 
fallen zahlreiche Affrikaten und Spiranten auf. Tonlose VerschluBlaute und 
Affrikaten werden mit Aspiration oder Kehlkopfverschlu8 artikuliert, das 
Kabardinische kennt sogar glottoklusive Spiranten. Viele Laute treten labiali- 
siert bzw. palatalisiert auf. Tscherkessisch und Ubychisch besitzt Laterallaute, 
Ubychisch eigenartige labiale Vibranten, die fiir den Fremden fast unaus- 
sprechbar sind. 

Die Sprachen sind aus Wurzeln aufgebaut, die im Tscherkessischen ur- 
spriinglich aus Konsonant + Vokal bestanden. Da die Zahl solcher Gebilde 
beschrankt ist, erklart dieser Umstand vielleicht die Uberfiille von Konsonanten, 
die gleich den Ténen im Chinesischen die Unterscheidungsméglichkeiten ver- 
mehrten. Die Wurzeln des Abchasischen bestehen aus ein bis zwei Konso- 
nanten mit oder ohne Vokal. Im Abchasischen und Ubychischen treten die 
Substantiva nicht in losgeléster Form, sondern nur mit Formativen auf, die 
auf die besitzende Person, auf Bestimmtheit oder Unbestimmtheit hinweisen. 
Es gibt also keine ,,Wérterbuchform“: Abch. sa-bla ,,mein Auge“, u-bla ,,dein 
Auge“, a-bla ,,das Auge“, bla-k’a ,,ein Auge’; bla Auge“ kommt selbstandig 
nicht vor. Auch das Tscherkessische besitzt diese Deuteelemente, das Haupt- 
wort kann aber auch ohne sie auftreten. Nur das Abchasische unterscheidet 
zwischen verniinftigen (mannlichen und weiblichen) Wesen und Dingen. Auf- 
fallend arm ist die Deklination. Das Abchasische besitzt nur das Suffix -s ,,Zu, 
als“ (,,machen zu“, ,,haben als“), das wohl mit dem siidkaukasischen Objekts- 
kasus auf -s verwandt ist, das Ubychische und Tscherkessische unterscheiden 
Casus Agens und Obliquus. Postpositionen sind in allen vier Sprachen vor- 
handen. Die Verbalform nimmt durch besondere Formative fast alle im Satze 
méglichen Beziehungen in sich auf (Inkorporierung), so daB die Deklination 
der Substantiva iiberfliissig wird. Eine Eigenart der Nordwestsprachen ist 
die starke Neigung zur Komposition nach Art von abch. a-é’a-da = ubych. 
a-@G-bzi = kjach. hu-p‘sa = kab. u-p's »Speichel, wtl. ,,Mundwasser“. Das 
Adjektiv, das im Tscherkessischen nicht als besonderer Redeteil hervortritt, wird 
dem Substantiv, das es naher bestimmt, nachgestellt: abch. a-/a-Z” ,,der alte 
Hund“ (a-la ,,der Hund“); ubych. {‘at'-a-ga ,,schlechter Mensch“ (fot 
,,Mensch“); kjach. 4’a-Za ,alter Mann® (4’a , Mann“). Im Tscherkessischen 
werden auch die Zahlworter nachgestellt (maza-bgu ,,neun Monate‘, maze = 
Monat), wahrend Abchasisch und Ubychisch in diesem Fall sich verschieden 
ausdriicken. Das Genetivverhaltnis wird durch Vorausstellung des Besitzers, 
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der mit dem Prafix des bestimmten Artikels versehen wird und im Ubychischen 
und Tscherkessischen haufig im Obliquus steht, vor den besessenen Gegen- 
stand bezeichnet; letzterer nimmt das entsprechende Possessivprafix an: abch. 
a-an la-p‘a ,,der Sohn der Mutter“, wtl. ,,die Mutter ihr Sohn“; ubych. a-jit-an 
Za-cék’i ,,der Zahn des Bruders“, wtl. ,,der Bruder sein Zahn“; kab. hade-m 
ji-’o ,,das Pferd des Vaters“, wtl. ,,der Vater sein Pferd“. 

Die Personalpronomina zeigen selbstandige und prdafigierte Formen: 
abch. s-ara, ubych. sa-Zoa, kjach. 's-er, kab. s-ere ,,ich“ meben sa-, Se-, Si-, S-. 
Die Personalprafixe treten an das Substantiv zur Bezeichnung des Besitzes, 
an das Verb zum Ausdruck des Subjekts oder Objekts. Abch. sa-p‘a ,,mein 
Sohn‘, sa-qoup‘ ,,ich bin“, sa-u-gu-a-p‘x-ueit’ ,,du liebst mich“; ubych. si-z 
»mein Vater“, sa-mis-an ,,ich lese“, s-a-bien ,,er sieht mich“. Das Kjachische 
unterscheidet im Possessivverhaltnis organische Zugehérigkeit und_,,juridi- 
sches“ Eigentum: sa-le ,,mein Kérper“ (wtl. ,, Fleisch“), s-Se ,,mein Bruder“, 
aber si-la ,,mein Fleisch“ (gekauftes!), Si-Se ,,mein Pferd“. Ubychisch und 
Tscherkessisch haben selbstandige Fragepronomina, im Abchasischen wird die 
Frage durch Verbalsuffixe ausgedriickt: i-qgou-ma ,,gibt es?“, i-qou-da ,,wer 
ist?“ i-qou-zi ,,was ist?“ 

Die Zahlworter zeigen, wie fast alle kaukasischen Sprachen, das Zwan- 
zigersystem. Ordnungszahlen fehlen im Abchasischen, die anderen Sprachen 
bilden sie aus den Grundzahlwértern mittels der Possessivprafixe (3. Sg.) 
und einem Suffix der Zugehérigkeit: ubych. ga-tqo-ha ,,der zweite“, kab. 
ji-t u-ane. 

Das nordwestkaukasische Verbum erinnert durch seinen komplizierten 
Aufbau stark an die inkorporierenden Sprachen der nordamerikanischen 
Indianer und gewisser altsibirischer Vélker. Jede Verbalform ist ein Satz im 
Kleinen, der durch Formative Trager und Ziel der Handlung, lokale und 
adverbiale Beziehungen, Tempus und Modus und mannigfache Verhaltnisse, 
die wir durch Nebensatze wiedergeben, auszudriicken imstande ist; so ist das 
Pradikat der wichtigste Satzteil, der alles im Satz Gesagte noch einmal auf- 
nimmt und dadurch den Mangel einer regelrechten Deklination ausgleicht. 
Die Grundauffassung des.Verbums scheint sich dem nominalen Charakter zu 
nahern; man kann aus Haupt- oder Eigenschaftswértern ohne Schwierigkeit 
durch Anhangung der Verbalendungen Zeitwoérter bilden: abch. a-mac’u-c’a 
hsa-x"ac’-k”-oup* ,,die Dienerinnen sind kleine Madchen“ (a-hvsa-x"ae’-ka, 
Pl. von a-p‘haz‘ba ,,kleines Madchen“, a-x%at’a ,,klein“, -oup‘ ,,Verbal- 
endung“); ubych. ¢“i'-é-ef ,er war ein guter Mann“ (@a@ ,,gut“); kjach. 
ma-la-r Wa-z'-a ,,dieser Mann ist ein alter Mann“. Die Auffassung des 
Subjekts ist, wie in allen kaukasischen Sprachen, beim transitiven und intransi- 
tiven Zeitwort verschieden; im ersteren Falle steht nicht der Trager der Hand- 
lung, sondern das Ziel im ,,Nominativ“. Der Reihenfolge Subjekt — direktes 
Objekt entspricht die umgekehrte Reihenfolge der Pronominalprafixe in der 
Verbalform: kjach. ‘aze-m samaj'a-r gale-m je-s'e yin bezug auf den Arzt der 
Kranke in die Stadt er-fahrt“, d. i. ,,der Arzt fithrt den Kranken (ihn) in die 
Stadt“; so se &'ap‘se-m Sa-8’odap’e-m sa-r-je-s"-p‘x »ihr mich mit dem Strick 
an den Pferdepfosten mich-damit-daran-ihr bindet“, d. h. »lhr bindet mich 
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mit dem Stricke an den Pferdepfosten“. Das letztere Beispiel zeigt besonders 
gut, wie das Pradikat durch Formative alle vorher im Satze ausgesprochenen 
Beziehungen noch einmal aufnimmt. Neben den Pronominalprafixen kann die 
Verbalform Elemente enthalten, die die Beziehungen jener erlautern oder gleich 
unseren Praverbien lokale Verhaltnisse bezeichnen: ubych. saZoa u-z-ji-k’d-0-s 
ich du-ich-zusammengehen-wirst?“ D. i. ,,kommst du mit mir?“ (-z-ji = ,,mit 
mir“); abch. s-gal-owp* ,,ich stehe‘‘, sa-k-gal-ojt’ ,,ich stehe oben“ (4‘” oben 
hinauf“). Auch Nomina kénnen zur Verdeutlichung des Sinnes in die Verbal: 
form treten: abch. s-g’-b/-wejt’ ,,ich Herz-brenne“, d. i. ich leide, von a-g’é 
Herz“ und a-bla-ra ,,brennen“. Weitere Infixe oder Suffixe driicken Negation, 
Frage, Relativverhaltnis und nebensatzliche Wendungen aus. Die nordwest- 
kaukasische Verbalform ist also ein verwickeltes Gebilde, in welchem, tber- 
wuchert durch eine Fiille von Formativen, die oft nur aus einem einzigen Kon- 
sonanten bestehende Wurzel fast vollstandig unterzusinken scheint. 


Die nordostkaukasischen Sprachen. 


Die nordostkaukasischen Sprachen zeigen im Verhaltnis zu dem armeren 
Vokalsystem einen groBen Reichtum an Konsonanten, die allerdings nirgends 
die Zahl der nordwestkaukasischen erreichen. Kombination von Konsonanten 
wird bis auf die einfachsten Falle — Verbindung mit Liquiden — vermieden. 
Die Lautsysteme der einzelnen Sprachstamme variieren, so besitzen nur die 
Sprachen des awaro-andischen Stammes sowie das Bacische Laterallaute. Die 
Affrikaten sind stark vertreten, labialisierte, d.i. mit Lippenrundung ge- 
sprochene Laute treten auf, ebenso Kehlkopfverschlu8 und Palatalisierung. 
Eine besondere Rolle spielt die Unterscheidung von starken (geminierten) und 
schwachen (mit geringerem Druck artikulierten) Konsonanten, zu der auch im 
Nordwestkaukasischen Ansatze vorhanden sind. 

Das wichtigste Merkmal des nordéstlichen Typus ist die Einteilung der 
Substantiva in Klassen oder Kategorien, je eine fiir die verninftigen geschlechts- 
reifen mannlichen bzw. weiblichen Wesen und eine bis vier fur die ubrigen 
Lebewesen und die Welt der Dinge. Letztere sind nach einem fiir uns nicht 
mehr erkennbaren Prinzip geordnet, das System selbst scheint in Ruckgang 
begriffen zu sein. Wahrend der ischetschenische Sprachstamm noch sechs 
Klassen unterscheidet, nimmt gegen Osten zu deren Zahl ab, dem Vierklassen- 
system des Dargua entspricht eines mit nur drei solchen in der awaro-andischen 
Gruppe; das Tabassaranische kennt nur mehr den Unterschied zwischen Per- 
sonen und Sachen, das Lesghische und Udische kennen keine Nominalklassen, 
haben sie aber wohl friiher besessen. 

Wahrend das Substantiv selbst mit geringen Ausnahmen (vgl. awar. 
w-ac ,,Bruder“, j-ac ,ochwester“) keinen Hinweis auf die Klasse an sich tragt, 
weisen an allen iibrigen Redeteilen — Verbum, Adjektiv, Pronomen, Nume- 
rale, Postposition, Adverb — sowie bei gewissen, adjektivisch zu denkenden 
Lokativendungen eigene Formative darauf hin, daB der Trager der Handlung 
bzw. das Ziel derselben einer bestimmten Nominalklasse angehort; dieser Hin- 
weis zieht sich, einem roten Faden gleich, durch den Satz, dessen Aufbau 
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dadurch an den der afrikanischen Bantu-Sprachen erinnert: Awar. ¢i w-ox'ula 
,der Mann freut sich“, j-ac jox'ula ,,die Schwester freut sic o £i-jass 
b-ec-ula ha-b Zo ,. der Mann lobt dieses Ding“ (w- = Zeichen der mannlichen, 
j- der weiblichen, 0- der Sachkategorie). AuBerst formenreich ist die Dekli- 
nation. Die wichtigste Kasusform ist fast durchwegs der Instrumental oder 
Aktiv, von dem zumeist Genetiv und Dativ abgeleitet sind. In ihm steht der 
Trager der Handlung im transitiven Satze, wahrend das Ziel der Handlung 
im Nominativ erscheint: lesgh. Bagir-a bag ejer xyzava ,,durch Baghyr wird 
der Garten gut bewacht“, d. i. ,,B. bewacht den Garten gut“. Auffallend zahl- 
reich sind die Lokativelemente, die auBer dem lokalen VerhAltnis (in, bei, auf, 
unter) durch bestimmte Suffixe Ruhe, Bewegung zu dem Gegenstande hin, 
vom Gegenstande weg und durch ihn hindurch ausdriicken. Eine Reihe von 
Postpositionen dient der Unterscheidung noch weiterer Méglichkeiten. Die 
Vielfaltigkeit der Pluralendungen erschwert das Erlernen dieser Sprachen. 
Hiezu kommt vielfach Umlaut des Wortes bei Bildung der obliquen Kasus 
und des Plurals: Awar. ged ,,Brot“, Instr. éadicca, x'anzar ,,Dolch“, Instr. 
xonzrocca; ber ,,Auge“, Pl. burdul, xono ,,Ei“, Pl. xanal, tala ,,Vorwerk“, 
Pl. tulbi. 

Genetiv und Adjektiv in Attributivstellung treten vor das zugehorige 
Hauptwort. An der 1. Pl. des persénlichen Fiirworts unterscheiden Awarisch 
und Andisch eine inklusive und exklusive Form. Die Zahlwoérter zeigen mit 
geringen Ausnahmen das Zwanzigersystem. Die Ordinalia werden meistens 
mittels einer Nominalform des Verbums ,,sagen“ gebildet. 

Das Verbum Zeichnet sich durch ahnliche Fille zeitlicher und modaler 
Differenzierungen aus wie im Nordwestkaukasischen. Die Zahl der méglichen 
Formen steigert sich noch durch Verbindung mit den Verbalnomina. Fast 
uberall bildet jedes Verbum einen sog. Momentativ- und Durativstamm, um 
die Einmaligkeit bzw. Dauer der Handlung auszudriicken. Haufig werden 
durch Zusammensetzung mit Hilfszeitwértern ,,sein“, ,,werden“, ,,machen“, 
»geben“ Verbalstamme gebildet, die besonders im Udischen hervortreten, das 
nur wenige einfache Verba kennt (as-besun ,,Sache machen, arbeiten“). Be- 
ziehungen, die wir durch Nebensatze ausdriicken, werden gewoéhnlich durch 
Verbalnomina wiedergegeben, an denen haufig Kasusendungen aufscheinen. 
Die unserem Infinitiv mit ,,zu“ entsprechende Form zeigt meist die Endung 
des Dativ. Eine Haupteigentimmlichkeit der meisten Nordostsprachen liegt 
darin, daB an den Verbalformen nicht die Person, sondern die Nominalklasse 
unterschieden wird. Awar. w-ox'ula kann heiBen: ,,ich freue mich, du freust 
dich, er freut sich“, die Form driickt nur aus, daB der Trager der Handlung 
der Klasse der vernunftbegabten mannlichen Wesen angehért. Der Plural 
r-ox'ula lautet fiir alle Personen und Klassen gleich. Im transitiven Satze 
éijass b-ec-ula ha-b Zo bezieht sich das Klassenelement b- auf das Ziel der 
Handlung (Zo): ,,Durch den Mann gelobt wird das Ding“, d. i. ,,Der Mann 
lobt das Ding“. 

Eine Reihe von Daghestan-Sprachen unterscheidet gleichwohl die Person 
am Verbum. Im Tabassaranischen und Udischen ist diese Unterscheidung 
wohl jiingeren Ursprungs, hervorgerufen durch den Einflu8 benachbarter 
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tatarischer bzw. indogermanischer Sprachen. Hingegen vereinigen Dargua- 
Gruppe, Lakisch und Kubatschi am Verbum in eigenartiger Weise Klassen- 
und Personalexponenten. Das Dargua-Verbum, dessen Anlaut das Klassen- 
element tragen kann, bildet die Formen aus Verbaladverbien, die an und fiir 
sich die 3. Person ausdrticken (diese ist also rein nominal aufzufassen) ; 
in der 1. und 2. Sg. und Pl. treten an das Verbaladverb Suffixe, Formen 
des Hilfszeitwortes ,,sein“: il‘walla (<*il‘wali-ra) ,,ich stehle“, il‘walli 
(< *il‘wali-ri) ,,du stiehlst“, An die 3. Person tritt in gewissen Formen ein 
mit den Klassenelementen versehener Pronominalstamm, der als Kopula dient: 
pasmanni wa cudallira t‘as b-iz-ulli sa-b-i patala xalasi jurt ,,traurig und 
diister stehend-erschienen-war des Zaren groBes Haus“ (6-iz-ulli Ger. Prat. 
von -iz-is ,,scheinen“, sa-b-i Kopula, deren -b- auf die Klassenzugehérigkeit 
von jurt ,,Haus“ deutet); xalgla quqnani awlax' c’'udar baril-ri ,,durch die 
Scharen des Volkes wurde der Platz schwarz gemacht“, ,,die Volksscharen 
machten den Platz schwarz“. Das anlautende 6- von baril-ri bezieht sich auf 
die Klasse von awlax' ,,Platz‘“. Man kénnte behaupten, daB die Dargua- 
Sprachen nur ein einziges flektiertes Verbum, das Hilfszeitwort ,,sein“, be- 
sitzen, das an die Verbaladverbien tretend die Bildung der Formen bewirkt. 
Hierbei erfahren die 1. und 2. Person besondere Hervorhebung, die so weit 
geht, daB entgegen dem sonstigen Gebrauch der Sprache bei transitivem 
Verbum, wenn der Trager der Handlung in der 1. oder 2. Person, das Ziel 
in der 3. Person gedacht ist, die Verbalendung trotzdem auf die 1. bzw. 2. 
und nicht auf die 3. Person sich bezieht: nuni il‘walla arc ,,von mir ist Geld 
gestohlen“, funi il‘wali arc ,,von dir ist Geld gestohlen“, wo gemaB hit‘in 
il‘wali arc ,,von ihm ist Geld gestohlen“ die Form i‘wali zu erwarten ware. 
In diesem Falle deutet also die Personalendung wie in unseren Sprachen nicht 
auf das Ziel, sondern auf den Trager der Handlung. SchlieBlich sei erwahnt, 
daB in den Nordostsprachen bei Verben, die eine SinnesauBerung beinhalten, 
das Subjekt im. Dativ oder Lokalkasus steht. Lesgh. Hax' werdi-diz raqun rex’ 
akkuna ,Hachwerdi sah die Eisenbahn“ (-diz = Dativendung); awar. Sib 
du-da kaze bugo? ,,Was muBt du das wissen?“ Wtl. ,,was auf dich zu wissen 
ist?“ (-da Lokativendung ,,auf“). 


Die siidkaukasischen Sprachen. 


Das siidkaukasische Lautsystem ist im Vergleich zu dem der anderen 
Gruppen einfach. Man unterscheidet drei Reihen Explosivlaute: Tonlose mit 
Aspiration, tonlose mit Kehlkopfverschlu8 und Medien, letztere in manchen 
Dialekten stimmtonlos. Neben den fiinf Grundvokalen kommt auBerhalb des 
Georgischen der ,,unbestimmte“ Vokal a vor. Umlaute kennt das Swanische 
und der Ingiloer-Dialekt der georgischen Sprache. Ahnlich wie im Deutschen 
werden im Swanischen die Vokale a, 0, w unter dem EinfluB eines e oder i der 
folgenden Silbe zu d, 6, ii: bdé ,,Stein", < *baci ,,Stein“, subi ,,er tanzt", 
stibda <*subida ,,er tanzte“. 

Beim Nomen fallen die Wortbildungen durch Prafixe aut: georg. Sa- 
bildet das Pt. Futuri, sa-A’l-aw-i ,,was getétet werden soll, ,,Schlachttier™ 
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(Vwi ,téten“) und Bezeichnungen fir Ortlichkeiten und Lander: sa- 
kart‘wel-o ,das Land der Kharthwelier, Georgien“; m- ist das Prafix des Pt. 
Pris., m-deb-ar-e ,liegend“ (Vd) und Berufsnamen: me-p’ur-e ,,Backer“ 
(p’uri ,Brot); na- bildet das Pt. Prat. Pass. na-cem-i ,,geschlagen“ (c-em-a 
»geben, schlagen“) sowie Worter fiir nicht mehr Vorhandenes: na-k‘alak‘-ew—i 
Ort, wo eine Stadt war, Stadtruine“ (A‘alak‘i ,,Stadt“). Diese Prafixe, die in 
den anderen siidkaukasischen Sprachen ihre lautgesetzlichen Entsprechungen 
haben, erinnern an ahnliche Bildungen in den semito-hamitischen Sprachen, 
die sogar vielfach dasselbe Lautbild zeigen. Wie dort sind diese Prafixe ur- 
spriinglich Pronominalstamme, hinter welchen das folgende Nomen im Genetiv 
gedacht war: sa-k’l-aw-i ,,das des Tétens“ = ,,Schlachttier“; in einzelnen 
Fallen setzt das Georgische sogar die Genetivendung: Sa-dg-is-i ,das des 
Steckens, Stechens“, d. i. ,,Ahle“ (V dg), -is ist die Genetivendung, an welche 
noch das Nominativ-i tritt. Die sitdkaukasischen Sprachen verwenden auch 
zahlreiche wortbildende Suffixe, besonders das Georgische, das tiberhaupt eine 
auBerordentlich bildsame Sprache ist und auch mittels Konsonantenvariation, 
Reduplikation und Iteration neue Worter mit mannigfachen Bedeutungsschat- 
tierungen schafft. 

Die Deklination ist einfach; die wenigen Kasusformen werden durch 
Postpositionen erganzt, die sich in den meisten Fallen als urspriingliche 
Hauptworter erweisen: georg. -f‘wis ,,fiir“, Gen. von fawi ,,Kopi“; -gan 
Ablativsuffix von gani ,,Seite‘. Das Nomen besitzt nur ein Pluralsuffix, doch 
kennt das Georgische deren zwei, da das altgeorgische Suffix -ni noch neben 
dem heutigen -eb-i gebraucht wird. Das Eigenschaftswort hat einen wirklichen 
Komparativ, der durch Prafigierung von w- und Suffigierung von -es-i (Gene- 
tivendung?) gebildet wird. Das Swanische unterscheidet an der 1. Pl. inklusive 
und exklusive Form. Die Zahlwérter sind, ausgenommen im Swanischen, nach 
dem Zwanzigersystem geordnet. Die Ordinalzahlen werden durch Préafixe 
gebildet: georg. sami ,,drei“, me-sam-e ,,der dritte“. Nur ,,der erste“ heiBt 
georg. p’irweli, das an idg. Bildungen erinnert, aber wohl zu p’iri ,,Mund, 
Gesicht“ gehért. 

Die stidkaukasischen Sprachen nahern sich durch die Flexion den indo- 
germanischen. Sie miissen als stammflektierend bezeichnet werden. Die sog. 
Gruppenflexion N. Finck’s (Haupttypen des Sprachbaus, S. 154) ist kein 
Hauptcharakteristikum der siidkaukasischen Sprachen. Das Verbum hat 
wirkliche Stamme, wenn auch in manchen Fallen die stammbildenden Suffixe 
erstarrt sind und vom heutigen Sprachgefiihl als zur Wurzel gehorig betrachtet 
werden. Obgleich beim Verbum viele Ahnlichkeiten mit dem Idg. ins Auge 
fallen, ist doch der Gesamteindruck des Verbalbaues fremdartig. Der Bestand 
der Verbalform ist sehr kompliziert. Letztere kann zusammengesetzt sein aus 
einer oder mehreren Prapositionen, welche die Richtung der Tatigkeit an- 
geben oder nur Vollendungsprafixe sind wie am vollendeten Aspekt des sla- 
wischen Verbums; aus einem subjektiven oder objektiven Pronominalprafix; 
einem sog. Charaktervokal, der die Beziehungen zwischen Handlungstrager 
und Ziel zum Ausdruck bringt; dann folgt die Wurzel (mit oder ohne Stamm- 
suffix), woran Tempusendung, Modalvokal, Personal- bzw. Pluralsuffix 
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gefiigt wird: w-a-Sen-eb-d-i »ich baute“ (w- subjektives Prafix der 1. Person, 
-a- Charaktervokal, V sen ,,bauen“, -eb Stammendung des Prasens, -d- For- 
mativ des Imperfekts, -i auf die 1. bzw. 2. Person beziigliché¢ Endung). 


Tempora und Modi des Verbums teilen sich in eine Prasens-, Aorist- 
und Perfektgruppe, deren jede Trager und Ziel der Handlung verschieden 
aufiaBt. In der Prasensgruppe (Ind. Pras., Konj. Pras., Impf.) steht der Tra- 
ger der Handlung im Nominativ, das nahere Ziel im Objektskasus auf -sa 
(Dativ): mama hk’it‘haws Swilsa ,,Der Vater fragt den Sohn“. In der Aorist- 
gruppe (Ind. und Konj.) steht das Subjekt im sog. Aktiv auf -man (> ma 
>m) — die Endung enthalt wohl ein pronominales Deuteelement — das 
Objekt im Nominativ: Zang-ma @ama (t‘op‘i ,,Der Rost fraB die Flinte“. In 
der Perfektgruppe (Pf. 1, Prf. 2 und Konj.) steht der Trager der Handlung 
im -sa-Fall, das Ziel im Nominativ: m-as u-@er-ia mak’rateli_,,er hat eine 
Schere gehalten“. An die Formen der Perfektgruppe treten die objektiven 
Pronominalprafixe. 


Es gibt eine kleine Zahl von Verben, die auch im Prasens die Objektiv- 
prafixe annehmen und ebenfalls das Subjekt im -sa-Kasus, das Objekt im 
Nominativ erfordern: m-e-sm-is ,ich hore“, eig. ,mir Héren ist“ (sm-en-a 
,hdren“), mama-s u-qwar-s Swili ,,Der Vater liebt den Sohn“, wtl. ,,dem 
Vater lieb ist der Sohn“. Bei den gewéhnlichen Verben kann aut das Objekt 
durch ein Objektivprafix hingewiesen werden, doch darf die Verbalform nur 
ein Pronominalprafix enthalten; tritt ein Objektivum an die Form, so muB 
ein etwa vorhandenes Subjektivprafix weichen: w-a-k'-eb ich lobe“ (V k), 
g-a-k‘-eb ,,ich lobe dich“, wo beim Antritt des Obj. der 2. Sg. g- das Subj. 
der 1. Sg. ausfallt. Soll an einem objektiven Verbum das logische Objekt 
ausgedriickt werden, so hilft man sich durch eine Umschreibung: mi-qwar-h-ar 
ich liebe dich“, wtl. ,,mir lieb bist du“. In der Behandlung des Tragers und 
Zieles der Handlung folgt also das Siidkaukasische in erheblichem Mafe der 
gemeinkaukasischen Auffassung. Hingegen kennt das Georgische und unter 
seinem Einflu® die iibrigen siidkaukasischen Sprachen Relativpronomen und 
Konjunktionen zur Einleitung von Nebensatzen. 


Das Mingrelische und Lasische beniitzt bei der Konstruktion von letz- 
teren noch altertiimliche Wendungen. So kann das Mingrelische alle Arten 
Nebensatze durch Anfiigung des pronominalen Suffixes -ni (= las. -na) aus- 
driicken: sosa-re meurk‘u-ni ,,wohin ist es (-re), daB du gehst* (meurk* ,,du 
gehst“) ; es lek’uri uk’inebudu-ni ,,indem er in der Hand den Sabel hielt*,; 
< ‘ylega k‘umort‘ni ,als er nach Hause kam“, Das Lasische setzt in solchen 
Fallen eine Kasusendung an die Verbalform, was den sonderbaren Eindruck 
eines deklinierten Zeitworts erweckt: 6-Zuraf‘-5-k‘ule Zuri-fi an dgas b-gur-at, 
,wenn wir sterben sollen, wollen wir beide an einem Tage sterben!“ Hier ist 
an die Form bgurat‘ (o-gur-u ,sterben“) die Genitivendung -§ mit der Post- 
position -k‘wla geftigt; gok’unchatu-s ,,als er erwachte“ von gok’unchat’u ,,er 
erwachte“ (Impf.) und Dativendung -s. 
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Beziehungen. 


Die kaukasischen Sprachen sind noch nicht so griindlich erforscht, um 
mit einiger Sicherheit ihr Verhaltnis zu anderen Sprachgruppen darstellen zu 
kénnen, zumal selbst eine urspriingliche Zusammengehérigkeit der drei heute 
so stark gesonderten Typen noch ungeklart ist. Es gibt immerhin zwischen 
den drei kaukasischen Gruppen deutliche Zusammenhange in Wortschatz, 
Formengebung und Aufbau; ein wichtiges Bindeglied scheint das Abchasische 
zu sein, das sowohl zu den Daghestansprachen wie auch zum Siidkaukasischen 
Briicken schlagt. 

Auch die Freilegung des ,,dritten ethnischen Elements“ in der Volker- 
welt des alten Eurasien st6Bt auf erhebliche Schwierigkeiten. Weder HommeL’s 
und Pauti’s Aufstellung einer alarodischen Vélkergruppe noch Husino’s und 
Bork’s kaukasischer Vélkerfamilie wurde ein endgiiltiger Erfolg gewahrt; 
naher kam der Lésung dieses schwierigen Problems, das bei der Untersuchung 
sich immer mehr zu verwirren scheint, N. Marr’s Japhetitentheorie. Die soge- 
nannte Suffixaufnahme, d. i. die Wiederholung der Endung des Regens am 
Rektum in der Genetivverbindung, die Bork als ,,kaukasisches Leitfossil‘ be- 
zeichnete, ist nur im Altgeorgischen grundlegende Eigenart des Sprachbaues, 
auBerhalb des Georgischen zeigt sie nur die Sprache des alten Elam und etwa 
das Chaldische und Subardische. Alle weitergehenden Annahmen erwiesen 
sich als triigerisch, doch finden sich im Kurdischen und sonst in neuiranischen 
Dialekten noch ahnliche Erscheinungen. 

Gesichert scheinen mir die Beziehungen des siidkaukasischen Sprach- 
stammes und des Abchasischen zur Sprache der Basken in den Pyrendaen. 
Zu zahlreich sind die Entsprechungen in Morphologie und Wortschatz, um 
den Zusammenhang zwischen diesen raumlich so weit auseinander gelegenen 
Sprachen zu leugnen. Dem Verfasser gelang es, den Nachweis zu erbringen, 
daB das nur mehr von wenigen tausend Menschen gesprochene Werschikische 
oder Burischkische im Hindukuschgebiet bis in Einzelheiten des formalen Auf- 
baues, zum Teil auch im Wortschatz mit den nordostkaukasischen Sprachen zu 
vergleichen ist; das Werschikische nahert sich durch die Unterscheidung von 
vier Nominalklassen und der Personen im Verbum den Dargua-Sprachen, im 
Wortschatze scheint es besonders nahe der ando-didoischen Gruppe zu stehen, 
den Mangel einer ,,Wo6rterbuchform“ des Substantivs teilt es mit dem Abcha- 
sischen und Ubychischen!. Diese fraglosen Zusammenhange legen die An- 
nahme einer einst weitverbreiteten homogenen Bevélkerung nahe, von der heute 
nur mehr wenige Horste in schwer zuganglichen Gebirgslandern iibrig sind. 

Ungeklart sind die Anklange des Siidkaukasischen zum Sumerischen, 
ebenso die merkwiirdigen Zusammenhange mit der semito-hamitischen Sprach- 
gruppe in der Bildung von Partizipien und Substantiven durch Prafixe. Finen 
Zusammenhang des Georgischen mit den semitischen Sprachen hat schon der 


' Die Einwande, die der norwegische Forscher G. MorGENSTIERNE im Vorwort zu 
Col. D.L.R. Lorrmer’s ,,The Burushaski Language“ gegen meine Aufstellungen erhob, 


hoffe ich nach Erscheinen des dritten Bandes dieses Standardwerkes der Sprachforschung 
eingehend zu beantworten. 


Die kaukasische Sprachgruppe. 73 


jungst verstorbene groBe Kaukasologe N. Marr in einer seiner Jugendarbeiten 
angenommen. Wichtiger sind die oft ,,verbliiffenden“ Ubereinstimmungen 
zwischen stidkaukasischen und indogermanischen Sprachen, besonders beim 
nei Nig REL eS G, DEETERS und F. ZorELL vermerkten. Hierher ge- 
: scheidung von thematischen und athematischen Stammen. eines 
Peale Aorist- und Perfektsystems, der Besitz eines eigenen Relativprono- 
mens; die Bildung des vollendeten Aspektes durch Praverbien wie in den sla- 
wischen Sprachen. Andere Eigentiimlichkeiten, wie das Formativ des Imper- 
fektums (d, ?), das man mit dem schwachen Prateritum des Deutschen ver- 
glichen hat (BRauN), oder der Umlaut im Swanischen, der auch in nordost- 
kaukasischen Sprachen seine Parallelen hat, kénnten aut Konvergenz beruhen. 
Die Bearbeitung des kaukasischen Wortschatzes kann ebenfalls wert- 
volle Ergebnisse fiir die indogermanische Sprachforschung bieten. Eine wich- 
tige Aufgabe ware sorgsame Feststellung und Ordnung des indogermanischen 
Lehngutes innerhalb der kaukasischen Sprachen. N.°TruBETzKoJ hat fest- 
gestellt, daB sich in der Nordwestgruppe iranische Lehnworter erhalten haben, 
die nicht aus der Sprache der Osseten-Alanen, sondern aus unbekannten 
skythischen Mundarten stammen. Auch innerhalb des Siid- und Nordost- 
kaukasischen gibt es Wérter, die sicher indogermanisch sind, ohne daB wir 
sie einer bestimmten Sprache zuteilen kénnen. AuBer tscherk. maze ,,Mond“ 
waren hier Worter zu nennen, die ihrem Lautbilde nach einer westindogerma- 
nischen Sprache entstammen miiBten, wie ud. ek‘ ,,Pferd“; ud. e/, aghul. kdl, 
lesgh. gal ,,Salz“; kiir. wdrxin ,,Birke“. Auch jiingere Lehnworter sind oft 
von groBer kulturhistorischer Bedeutung. Ich erwahne nur ud. gilin ,,eine 
kleine Miinze“, ein Wort, das schon ScHIEFNER mit german. skilling, got. 
skilligg zusammengestellt hat und dessen Entlehnung wohi mit dem Wikinger- 
zuge der schwedischen Warjager iiber Wolga und Kaspisches Meer in das 
Gebiet des heutigen Aserbeidschan zusammenfallt. 
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Quelques Coutumes des Goum (Dahomey). 


Par GABRIEL KITI. 


Les fiancailles. 


Lorsquw’un garcon (Assogba, par exemple) — a atteint lage de 9 ou 
10 ans, son pére, s’il est un peu aisé, songe a lui trouver une fiancée. Ayant, 
secretement soumis le projet A la mére et A quelques membres notables de la 
famille, il envoie au pére de la fiancée en vue un message en ces termes: 
«Prétez-nous votre fille afin que nous la prétions a notre enfant!» Si la fille 
nest pas encore promise 4 un autre, le pére répond: «Ma fille... hum... 
A Dieu ne plaise qu’il leur arrive quelque mal!... Allez et revenez un autre 
jour! En attendant, je réfléchirai» — La fiancée choisie est d’ordinaire plus 
jeune que le garcon. 

Neuf jours aprés le pére d’Assogba vient réitérer sa demande. «Va voir 
mon frére», — (ou tel membre de ma famille) — lui répond alors le pere 
d’Agossi, — (la fille demandée) — «et expose-lui le sujet de ta démarche!» 
Le pére d’Assogba s’exécute. L’oncle ou la tante d’Agossi réfléchit un instant. 
«Mais cette fille est-elle libre?» ... se demande trelle, «N’a-t-elle pas déja 
un mari? ... Pour le moment allez-vous en!» De 1a l’oncle ou la tante se rend 
chez son frére. «Tel individu», lui dit, «est venu me demander ta fille Agossi 
pour son enfant.» «Cest vrai», répond ce dernier, «il m’avait fait la méme 
demande et je lui avais dit d’aller te voir.» L’affaire en demeure 1a. 

Durant un temps plus ou moins long, deux semaines, deux mois et meme 
davantage, le pére et l’oncle (ou la tante) de la fille font une enquete sévere 
afin de savoir si la famille du futur gendre n’a jamais gravement offensé ou 
déshonoré de quelque facon leur propre famille, L’enquéte a-t-elle une suite 
malheureuse, la demande est rejetée, de peur que les enfants qui naitraient de 
la fille ne soient apparentés avec la famille coupable, ce qui serait un dés- 
honneur pour ces pauvres enfants, pour ja mere et pour sa famille. L’enquéte, 
au contraire, n’a telle rien fait découvrir de défavorable 4 la cause du futur 
fiancé, le pére d’Assogba continuera de réitérer sa demande. A chaque dé- 
marche le pére d’Agossi ou d’autres membres de la famille lui diront: «Revenez 
une autre fois! Toute la famille n’est pas encore réunie.» Enfin le pére de la 
fille fait venir la mére et lui déclare secrétement: «Tel homme demande notre 
fille pour son fils Assogba? Veux-tu que je la lui accorde? ... Ou préféres-tu 
Yemmener et Vinstaller dans la maison de ton pere...?» 
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En effet, suivant une coutume usitée a Adjara, lorsqu’une fille a quitté 
la maison de son pére aprés son mariage pour demeurer avec son €poux, la 
premiere fille qu’elle met au monde est ramenée dans la maison du grand-pere 
maternel pour y remplacer la mére, afin que la case occupée par celle-ci avant 
son mariage ne demeure pas toujours vide, mais qu’elle continue «d’étre éclairee 
tous les soirs par une lampe allumée». 

Si la mére d’Agossi ne trouve aucun inconvénient a I’acceptation de la 
demande, elle et son époux prennent dix corisses — symbole des dix doigts 
humains indiquant par conséquent quelque chose de complet. Avec les corisse$, 
ils frottent le dessous de la téte de leur fille, afin que la téte, foyer de vie et 
siége de la raison, soit conservée longtemps, que la fille soit heureuse, prospere 
et toujours en bonne santé. Le lendemain ils font venir le babalow6 (le devin) 
pour consulter le Fa (le fétiche du sort). 

Le bokonon (le devin) arrivé, les parents prennent les corisses et pro- 
noncent sur elles les paroles suivantes. «Notre fille sera-t-elle heureuse chez 
son mari? ... Mettra-t-elle au monde des garcons et des filles? .. . N’y-aura-t-il 
pas désaccord entre elle et son mari??? Sera-t-elle heureuse chez son mari?» 
Et ainsi de suite. Les questions posées, ils laissent les corisses tomber a terre. 
Le bokonon commence alors a interroger le Fa. Et si d’aprés la réponse du 
fétiche, la fille sera heureuse en ce mariage, le bokonon dit: «Cette maison est 
bonne.» Mais assez souvent le devin déclare: «E wen vd» (il y a quelque chose). 
Alors les parents multiplient les questions. A la fin le devin découvre qu’il 
y a tel fétiche qui réclame 4 manger. «Si nous donnons a manger au fétiche, 
notre fille sera-t-elle heureuse dans cette maison (celle de son futur époux) ?», 
demandent les parents. Le Fa répond: «Oui, elle y sera heureuse.» Les parents 
fixent alors un jour ott ils donnent a manger au fétiche. Cela consiste 4 immoler 
des victimes, chévres, poules ou coqs, en l’honneur de la divinité et a lui en 
offrir une partie crue ou cuite ainsi que d’autres aliments, haricots cuits, pate 
de farine de mais cuite a l’huile de palme, etc. ... 


Ces cérémonies terminées les parents font venir celui qui a demandé la 
fille et lui disent: «Nous consentons au mariage de notre fille avec ton fils. 
Viens la demander!» Le pére du futur fiancé (ou un messager) revient au bout 
de quelques jours avec une personne de l’autre sexe, également membre de la 
famille. Ils apportent six bouteilles de boissons alcoolisées. Arrivés dans la 
maison de la future, ils se découvrent devant tous les membres de la famille 
réunie. La femme s’agenouille, homme plie les jambes jusque dans la 
poussiere, le corps obliquement incliné. Tous les deux saluent respectueusement 
la famille et réiterent la demande. La famille répond d’un ton sévére: «Nous 
ne vous accorderons pas notre fille.» «Pardonnez-nous, ayez pitié de nous, 
(mi jale 66)», répondent alors ceux-ci d’un ton suppliant, «en quoi vous avons- 
nous offensés? ... Accordez-la nous!» 


La famille war les six bouteilles et demande au pére de la fille: «As-tu 
consulté le Fa (le fétiche du sort) ?» Sur sa réponse affirmative des membres de 
la famille débouchent les bouteilles et chacun, méme les demandeurs, prend une 
certaine quantité. de la boisson. Aux absents on réserve leurs parts. Les 
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fiangailles sont faites. Le pére de la fille demande un cadeau de 12 livres 
frangaises, c’est-a-dire 300 francs ou moins ou plus a son gré. Retournés chez 
eux, les messagers rendent compte de la suite de leur démarche a la famille 
du fiancé. Le pére attend 16 jours ou trois semaines au bout desquels il envoie 
seulement la moitié du cadeau réclamé. Mais s’il n’est pas riche, il ne la paye 
qu’apres une ou deux lunes. Désormais la fille appartient au garcon, Tous 
les membres des deux familles, les amis et tout le monde est mis au courant. 


Si les deux fiancés se trouvent dans la méme région, le garcon ira de 
temps en temps rendre visite a sa future et 4 la famille. Le futur beau-pére 
lui fera faire cultiver de temps en temps ses propres champs, lui imposera 
a son gré toutes sortes de travaux. Le fiancé continuera d’aller rendre régulié- 
rement des visites a sa «femme», souvent accompagné de ses camarades. De 
temps a autre il lui offrira des cadeaux. Quelqu’un vient-il 4 mourir dans la 
maison de son futur beau-pére, il offrira cing yards de toile blanche pour les 
faire ensevelir avec le mort, deux kplakpla (espéces de nattes fabriquées avec 
des cceurs de bambous de palmier a huile) — et bouteille de tafia et un sou 
pour les fosseyeurs. Si le décédé est le pere ou la mere de la fiancée le pré- 
tendant donnera un gros cochon, un bouteille de limonade, une somme de 
25 francs et autres choses encore a son gré. Il ira rendre des visites a la 
famille en deuil. I] pourra venir faire tam-tam, chanter, danser avec ses amis 
et camarades durant les funérailles. S’il n’est pas encore assez grand pour 
faire de lui-méme toutes ses démarches, le pére s’en charge. 


Le mariage. 


Quand la fille est devenue assez grande pour aller, comme I’on dit «chez 
son mari», le fiancé donne ce qu’on appelle «le bagage d’yad» (yao gban, 
trousseau de Ja future mariée), c’est-a-dire 12 belles piéces d’étoffe de diffe- 
rentes espéces, 25 francs pour consulter le Fa. Si les piéces d’étoffes ne sont 
pas belles, la famille de la fiancée les refuse. Le Fa est consulté a peu prés 
en ces termes. «Nous allons marier notre fille. Si un fétiche a quelque chose 
a dire, qu’il nous le fasse connaitre.» Si le fétiche réclame un don par l’organe 
du Fa, on s’empresse de le satisfaire. Aprés quoi, le fiancé donne un bouc (ou 
une chévre male) et une chévre n’ayant jamais fait de petits pour les faire 
immoler au Sé (esprit tutélaire) de la fiancée. On coupe un bananier a bananes 
«cochons», image de l’esprit tutélaire, on le recouvre en partie de deux morceaux 
d’étoffe, l'un rouge et l’autre blanche, couleurs liturgiques et d’un troisiéme 
rayé, nommé klenkoun en langue locale. On plante ensuite le bananier. Puis 
on immole le bouc, un coq et une poule et on verse le sang dans la région 
des racines de la plante. Aprés avoir enlevé les entrailles du bouc et Vavoir 
dépecé on en fait bouillir les morceaux. Dans Veau qui a servi a la cuisson 
on verse de I’huile de palme et de farine de mais. On brasse le tout et on 
a une pate jaune nommée amiwo (pate a huile). On fait cuire de méme le coq 
et la poule. Aprés quoi l’on se rend avec la tangnin (la tante) de la fille chez 
le fétiche, ou le défunt réincarné dans la future mariée qui a présidé a sa 
naissance et la protége. Arrivée devant le fétiche ou la tombe du défunt, la 


78 GABRIEL KITI, 


tante dit: «Le mari de cette fille a tué un bouc en l’honneur du Sé (de cette 
méme fille). Voici la poule qu’elle méme vient t’offrir. Protége-la chez son mari. 
Donne-lui des enfants.» Cela dit on offre des kolas 4 la divinité ou au kutito 
(le défunt) et !’on immole devant elle la poule que l’on fait cuire ensuite. Les 
gens de la maison consomment la chair tandis qu’on enléve un morceau a chacun 
des organes intérieurs (coeur, poumons, foie, etc....) de la victime pour les 
mélanger avec de l’acassa et les déposer sur le fétiche ou le Kutito (la tombe 
ou la tige de fer représentant le défunt). Les cérémonies terminées la future 
mariée retourne chez elle avec sa tante. Elles font frire des boulettes de hari- 
cots. On tue la chévre (mentionnée plus haut) on la fait cuire, et on la divise 
en deux parties égales. On fait de méme d’une poule ayant eu des poussins. 
Les deux parties en sont frites. Une partie en est versée dans une assiette, 
on verse de la sauce par dessus et l’on ferme l’assiette au moyen d’un couvercle. 
On divise aussi en deux parties égales la pate préparée avec de l’huile de palme. 
La premiére partie en est déposée dans un panier, avec par dessus une partie 
de la chévre cuite mentionnée plus haut. Dans un ahanlan, coffre cylindrique 
tressé avec des cceurs de bambous de palmier a huile et recouvert de peau, 
on dépose quarante grosses boules d’acassas spécialement préparée et par 
dessus les boules d’acassas, l’assiette contenant le caloulou a chair de poule. 
L’ahanilan est fermé ensuite au moyen d’un couvercle. Le panier est recouvert 
a son tour d’un tissu en raphia et de trés beaux pagnes. Un miroir est placé 
devant le panier admiré alors de tous les visiteurs qui, pour la plupart ne 
soupconnent méme pas ce que c’est. L’autre partie de la chévre et de la pate 
a huile de palme est consommée par les habitants de la maison. Deux fillettes 
pouvant porter bagage portent sur leurs tétes le coffre et le panier avec leurs 
contenus chez le fiancé, qui leur fait le meilleur accueil, et leur offre de l’argent, 
du tafia. Les ayant congédiées, il réunit les membres de sa famille, et mange 
avec eux les mets envoyés par sa fiancée. «J’ai tué», leur dit-il, «un bouc pour 
ma femme». C’est celui immolé au Sé (esprit tutélaire) de la future pour attirer 
sur elle les bénédictions et les faveurs de la divinité de sorte que si l’on omettait 
ce sacrifice, tous les malheurs qui pourraient arriver aux deux époux dans la 
suite seraient considérés comme un chatiment du fétiche. 

Tous ceux qui prennent part au festin, souhaitent aux deux futurs bon- 
heur, prospérité et fécondité. 

Au soir de ces cérémonies la fiancée se fait raser entiérement les cheveux, 
se vét de beaux pagnes, s’assied sur une natte les jambes allongées. On égorge 
une poule et l’on en verse le sang sur sa téte et sur ses deux gros orteils. On 
lui souhaite 4 son mariage les meilleures bénédictions. «Aujourd’hui une poule 
vient d’étre immolée a ta téte. Puisses-tu avoir de l’argent, des enfants et du 
bonheur chez ton mari!» Aprés quoi l’on consomme la chair de la victime, 
puis l’on fixe le jour du mariage, qui est d’ordinaire un mercredi, jour réputé 
heureux. Mais a mesure que le jour approche, souvent la fiancée, soit émotion, 
soit pure formalité, commence a hésiter, prend peur, s’oppose au départ. Enfin 
au soir du jour elle se fait raser, prend son bain, se vét de beaux pagnes, porte 
ses atours, colliers, pendants d’oreilles, bracelets etc... et deux ou quatre 
hommes la conduisent chez son fiancé. 
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Arrivés chez le fiancé, les 4 ou 2 hommes s’asseyent, la fiancée est 
introduite dans la chambre nuptiale. Aprés une longue résistance, elle finit 
si elle est vierge, par se laisser connaitre. Trés content, l’époux recueille dans 
un foulard blanc ou un morceau d’étoffe le sang de son épouse. II porte le 
foulard aux quatre hommes et leur dit: «Votre fille ne vous a pas fait honte.» 
Toute la maison se livre alors a des réjouissances: on chante, on danse, des 
mains on se bat la poitrine, on boit, on pousse des hourras, etc. Ceux qui ont 
amené la fiancée emportent a ses parents le foulard taché de son sang virginal. 
A leur tour, les parents se réjouissent avec les membres de la famille. Le 
lendemain, les parents de l’époux se rendent chez eux et les félicitent, eux et 
toute la famille, d’avoir «bien éduqueé leur fille». 


Désormais, la mariée sera dans sa famille d’adoption entourée d’estime, 
de sympathie, de respect et d’affection, particuliérement du cote de son mari 
et de sa belle-mére. Elle aura de l’autorité, la confiance de son époux qui la 
mettra souvent au courant de ses projets et de ses affaires et lui demandera 
méme au besoin des conseils.. Bref, elle sera trés bien traitée. Aussi se croira-t- 
elle reine. Elle sera fiére, fera a l’occasion la mauvaise téte. Dans les querelles 
entre époux, elle parlera librement et ne manquera pas, partois, de jeter 
publiquement, le front haut, ce défi a son mari: «Que peux-tu me reprocher 
de honteux ou de déshonorant? Ne m’as-tu pas trouvée vierge, le jour ou mon 
pére et ma mére m’ont amenée dans ta maison? Dis-le au grand jour, afin que 
tout le monde le sache, etc. .. .» 


Au contraire, la fiancée a-t-elle perdu sa virginité avant son mariage, 
elle fera tous ses efforts pour ne pas aller chez le fiance. Elle prend la fuite. 
On en devine aussitot le motif. On attrape la fugitive, et malgré ses pleurs 
et ses supplications, deux ou quatre hommes Yaménent A son époux. Mais 
aussi longtemps que ces derniers resteront dans la maison, elle résistera de 
toute son énergie. Fatigué, le fiancé la laissera. Les quatre hommes finiront 
par se retirer. Alors seulement, elle se prétera aux relations conjugales, car 
les membres de sa famille n’étant plus 14, ils n’auront plus la honte publique 
a essuyer de sa part. 

Décu, l’époux demande instamment Je nom du complice. La mariee 
aime-t-elle ce complice ou s’est-elle engagée avec lui par un pacte de sang a ne 
jamais le révéler, elle donne a son époux un nom de pure invention ou d’un 
inconnu. L’époux se met dés lors a faire une enquéte. — Si, au contraire, la 
mariée n’aime pas celui qui l’avait déshonorée, elle le fait connaitre et le mari 
considére désormais cet individu comme un ennemi. Le coupable et l’eépoux 
deviennent deux adversaires haineux et irréconciliables, qui cherchent a se 
nuire mutuellement par des gris-gris, des maléfices, voire méme par le 
poison. Arrivent-ils a se rencontrer, malheur, ils se battent a coup d’aviak po 
(baton entouré d’anneaux de fer) ou d’armes tranchantes. 

D’autre part, cette femme ne sera pas en grande considération chez le 
mari. Dans les querelles, ce dernier, ou les autres femmes de la maison lui 
feront sentir, 4 sa confusion, sa tare. On Vinsultera dans des chants satiriques, 
on l’accablera de railleries: on lui jettera en face des surnoms grossiers: ddtogbo 
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(grand puits), dégbd (grand trou), aisun (rigole) etc.... Consciente de son 
abjection, la malheureuse sera humble, respectueuse et soumise a son mari. 
Elle tachera, autant que possible, d’éviter les disputes et tout ce qui pourrait 
donner lieu aux mémes injures. Mais on veillera a ce que ces mauvais traite- 
ments demeurent ignorés de sa famille, de peur que celle-ci ne prenne la défense 
de sa «fille». Parfois la vie devient insupportable 4 la malheureuse. Alors 
elle s’enfuit de la maison de son mari et se réfugie auprés de celui qui l’avait 
déshonorée pour étre sa femme. Ce dernier rembourse alors au premier mari 
toutes les dépenses qu’il a faites pour épouser la fugitive. 


Un peu dhistoire. 


Sous le regne de Torra (1908?) lorsqu’une femme avait révélé a son 
mari le nom de celui qui lui avait ravi la virginité, ’époux emmenait la mariée 
devant le roi et se plaignait en ces termes «J’ai épousé cette femme, et je ne 
Vai pas trouvée vierge». Alors, le monarque se mettait a crier, a rouler de 
gros yeux devant la coupable, disant: «Cet homme n’est certainement pas le 
seul qui ait eu des relations avec toi. Quels sont les autres? Dis leurs noms, 
autrement je te fais mettre 4 mort sur le champ.» Effrayée, la femme révéle 
les noms des coupables. Torra fait payer deux schillings a des messagers et 
les envoie immédiatement 4 la recherche des coupables. Les envoyés du roi 
(3 au plus) partent de grand matin, avec des batons, des cordes et des épées. 
Et des l’aurore, ils sont chez l’accusé, le surprennent, le capturent, le garrottent 
sans dire mot, traitent de méme tous ceux, hommes et femmes qu’ils rencontrent 
dans la maison et dans le quartier. Effrayés et inquiets sur le sort qui les 
attend ceux-ci supplient humblement «Grace, grace». — «Apportez un cochon 
vivant», disent les messagers, d’un ton impérieux. Le cochon est apporté en 
un clin d’ceil. Deux messagers ajoutent aussitét: «Ce troisiéme compagnon ne 
mange pas de cochon, mais du cabri.» On apporte un cabri a toute vitesse. 
Les messagers le gardent. «Le fétiche», ajoutent-ils, «a défendu a cet autre 
Pusage de la viande du cabri. Il ne peut manger que du canard.» Le canard 
est apporté a la hate, Ils se font payer, en outre, de deux 4 quatre livres, 
considérées alors comme une trés grosse somme. Aprés quoi, ils délient les 
innocents et emménent au roi Torra le seul accusé. Son jugement se fait au 
Palais. «Voila homme qui m’a enlevé la virginité», déclare la femme. Si 
Vaccusé avoue sa faute, on le condamne a une amende de 16 livres, et sil a une 
sceur encore jeune, le mari de la femme déshonorée ajoute: «Je livre la sceur 
de cet homme au Roi. Qu’elle soit son esclave, — (en réalité sa femme) — car 
cet individu a commis une’ trop grave insolence 4 mon égard.» 


Si, au contraire, le condamné nie le crime dont on V’accuse, il demande 
a subir »l’épreuve de l'eau». On lui réclame alors les frais nécessaires aux 
cérémonies. Et s’il déclare n’avoir pas apporté la somme exigée, les juges ren- 
voient les cérémonies a une autre date. La femme proteste: «C’est faux ce que 
tu dis. C’est toi qui m’as déshonorée, Qui, c’est bien toi.» «Tu me calomnies» 
réplique l’accusé, «tu t’és déja entendue avec ton mari pour me jouer un mau- 
vais tour.» Torra dit alors: «Mettez cet homme dans les chaines de la prison 
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et que sa famille aille chercher la comme nécessaire aux cérémonies de «l’épreuve 
de ’eau». L’accusé est aussitét jeté dans les fers. Les membres de sa famille 
courent chez le chef-féticheur du fétiche Afonssé ou Ahlongba, fétiche de 
«Pépreuve de l’eau» (Tonon possesseur de eau), ils le mettent au courant de 
Vaffaire, lui donnent une forte somme et lui disent: «Quand l’accusé sera amené 
chez toi, arrange-toi de facon A prouver son innocence.» De 1a ils se rendent 
au Palais de Torra avec la somme réclamée pour les cérémonies et disent 
dun air humble et résigné: «Voici la somme demandée pour subvenir aux frais 
des cérémonies de «l’épreuve de Veau». — L’on va chez le chef-féticheur. 
L’accusé s’agenouille en présence de tous les assistants. Le chef-féticheur pose 
sur sa téte le fétiche Ahonssé ou Ahlongba enveloppé dans des étoffes et autres 
ingrédients. Le fétiche s’incline lentement de droite a gauche, sur la téte de 
Paccusé: bon signe pour ce dernier et les membres de sa famille: mauvais 
signe pour les accusateurs. — Le fétiche va-t-il prouver son innocence? Les 
accusateurs commencent a prendre peur. Leurs cceurs battent violemment. 
Tout a coup le fétiche se renverse de lui-méme de la téte de l’accusé et tombe 
a terre. Toute l’assistance pousse des hourras. L’accusé est innocent. La 
femme l’a calomnié. Des lors celle-ci ne peut plus ouvrir la bouche. Elle est 
contondue. On la reconduit au Palais du Roi. L’accusé est libéré et comme 
dédommagement, et par esprit de vengeance, il réclame a son tour, 16 livres 
au mari de celle qui est censée l’avoir faussement accusé. Puis le roi le congédie 
et la femme est reconduite 4 son époux. 


Souvent aussi la famille de la femme, soupconnant que les parents de 
Paccusé iront former un complot avec le chef-féticheur, court 4 son tour chez 
ce dernier, lui offre de l’argent pour lui demander de faire de maniére que 
son fétiche montre publiquement la culpabilité de l’-homme accusé. Mais. le 
féticheur déja acheté par le coupable les renvoie en leur disant: «Mon fétiche 
ne se laisse par corrompre, mais dit toujours la vérité sans acception de per- 
sonne, Si votre homme n’est pas coupable du crime dont on l’accuse, le fétiche 
le fera voir; mais, s’il est vraiment fautif, Je fétiche le prouvera également aux 
yeux de tous.» 


Autres détails sur le mariage. 


Il arrive parfois (encore de nos jours) qu’une fille fiancée des l’enfance, 
une fois en age d’étre mariée, refuse d’aller chez son époux. Dans ce cas, si 
le fiancé a déja payé les cadeaux exigés par la coutume, il donne de l’argent 
et quelques bouteilles de spiritueux a certains membres de la famille (fréres 
consanguins, oncles, etc....) de celle qui ne veut plus l’épouser. Ceux-ci se 
mettent a guetter la fille, l’attrapent a l’improviste sur un chemin ou dans un 
marché, la frappent a coups de poings, lui administrent la «chicotte» a plusieurs 
reprises s’il le faut, et l’enferment chez un ami du fiance. Ce dernier feignant 
d’avoir été pour rien en ces mauvais traitements, prie et fait prier instamment 
la famille et les parents de la fille de bien vouloir l’excuser de ces mauvais 
traitements et lui rendre sa «femme», Les parents acceptent de nouveaux 
cadeaux. Aprés quoi, la fille est emportée chez son fiancé et mari¢e de force, 
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et tout cela par un sentiment de justice. Si la mariée n’a pas été trouvee vierge, 
on l’accable de mépris et de railleries. On la surnomme dotogbo (grand puits). 

Mais si la fille ne veut absolument pas de son prétendant ou si elle va 
chez un autre mari de son choix, ses parents remboursent au premjer la moitié 
de la valeur des cadeaux qu’il a payés; la moitié seulement, car si la fille 
refuse de l’épouser, pensent-ils, cela n’est pas de leur faute. 

La fille, une fois mariée, sa famille lui envoie le trousseau payé par son 
époux lors des fiancailles. Le mari lui donne une certaine somme pour lui 
permettre de continuer le méme commerce qu’elle faisait chez ses parents. I] 
lui donne aussi de l’argent pour la cuisine, n’importe qu’elle somme selon ses 
moyens. Si la somme est insuffisante, la femme ajoute sa quote-part. Cette 
somme est donnée tous les jours ou tous les 5 jours, le dernier correspondant 
a celui d’un marché. La communauté de la bourse n’existe pas. Quelque temps 
aprés le mariage, l’époux met une case a la disposition de sa femme. 

Si elle est la premiére de son époux, elle aura plus d’autorité que celles 
qui viendront aprés elle. On l’appellera yale (mére de la maison). Elle sera 
la premiére conseillére du mari la mieux écoutée, surtout si elle a été trouvée 
vierge. Mais, si elle se montre trop autoritaire, il y aura souvent des querelles 
entre elle et les autres femmes. Si-elle est stérile, son mari ira consulter le Fa, 
aura recours aux fétiches et a toutes sortes de remédes pour qu’elle ait des 
enfants. Il aura pour elle de la compassion, une sollicitude et une affection 
plus marquee.” 

Dans l’état de grossesse, la femme sera soignée par son mari au moyen 
de toutes sortes de remedes. 


Les naissances. 


Aussitoét aprés la naissance de l’enfant, on coupe son cordon ombilical 
avec un morceau de bois ou d’écorce de bambou bien poli, aplati et effilé sur 
un codté au moyen d’un couteau. On enferme le cordon dans un petit pot a 
couvercle, qu’on ensevelit derriére une case ou une maison. On nettoie la 
chambre ou l’accouchement a eu lieu. Puis, aprés avoir lavé le bébé a eau 
tiede avec du raphia enduit de savon indigéne, on le transporte dans une case 
plus propre, si la premiére, c’est-a-dire celle out il vient de naitre, n’est pas jugée 
convenable. La tante (la sceur du pére de l’enfant) fait couper des feuilles de 
bananier a bananes «cochons». On en écrase les nervures de peur que leur 
contact ne fasse mal au corps (encore trés tendre) du nouveau-né. Puis n’importe 
quel membre de la famille étend ces feuilles sur la terre nue, et par dessus ces 
feuilles, une natte. Durant cette opération, un autre porte le bébé dans ses 
bras. La tante, et elle seule, prend du degnan (pulpes condensées de noix de 
palme, desséchées et inflammables) et du bois sec, et fait du feu sur le sol: elle 
prend lenfant, le couche sur la natte étendue, puis Venléve, alternativement 
neuf foix si c’est un garcon et sept fois si c’est une fille. A la neuviéme ot 
septieme fois, elle laisse le bébé couché sur la natte et le comble de toutes les 
meilleures bénédictions que son cceur lui suggére: «Tu vivras longtemps, mon 
enfant. Si tu pleures ce sera pour demander de l’eau et non des gris-gris... 
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(sous-entendu: car ce sera mauvais, les gris-gris n’étafit demandés qu’en cas 
de maladies ou de mort imminente). 

Apres quoi, l’on macére dans un petit pot contenant de Veau, certaines 
feuilles liturgiques nommées dessrégué, hunssinkénoun et jogbema (feuille pour 
les jours de naissance). On place le nouveau-né, et quiconque veut entrer dans 
la case, est tenu de plonger d’abord ses mains dans V’eau lustrale et de s’en 
laver une partie du corps ou méme le visage. Car l’enfant n’ayant pas encore 
mange de sel, et ses visiteurs en ayant déja fait usage, ils doivent d’abord se 
purifier, de peur de souiller le bébé et de lui causer, par 1a, quelque préjudice. 
Pour le méme motif, rien de salé ne doit avoir accés 4 cette case. Aussi la mére 
ne doit manger qu’au dehors. Elle ne peut s’approcher d’un foyer pour pré- 
parer un aliment. C’est aux parents ou aux membres de la famille de le faire 
a sa place. Si elle n’a personne, le mari se charge de préparer la cuisine. Avant 
daller prendre ses repas, elle étend le bébé sur son lit, sort, mange. Ensuite 
elle se lave soigneusement les mains avec de l’eau fraiche, les plonge ensuite 
dans l’eau lustrale placée au seuil de la case et rentre. 


Autres cérémonies. 


Le 9° ou le 7°™© jour apres la naissance de |’enfant, selon que c’est 
un garcon ou une fille, on fait sortir la mere et le bébé dans la cour, Les tantes 
et les oncles, d’autres membres de la famille et toute la maisonnée se réunissent 
de grand matin. On prend un petit ruban de feuille de «ronnier» (agonma) que 
Yon coupe en 9 ou 7 morceaux selon le sexe de !’enfant. On apporte un petit 
poisson grillé nommé jémoffé, des grains de mais et des haricots grillés, des 
noix de palme et deux boules de pierres 4 écraser. On verse une petite quantité 
W@huile de palme dans une assiette. On apporte aussi du sable ramassé du 
fond des eaux (lagune, lac, étang ou marécage). On coupe en morceaux le 
petit poisson mentionné et !’on jette ces morceaux avec un peu de sel dans 
Vhuile contenue dans I’assiette. Tout ceci se fait dans la cour. La, un homme 
creuse un petit trou. Mais les autres opérations (le versement d@’huile dans 
Vassiette, le sectionnement du petit poisson et du ruban de la feuille de ronnier 
en morceaux, etc....) se font par la tante de l’enfant ou, en son absence, par 
une autre femme. 


La tante (ou en son absence une autre femme) prend deux morceaux 
du ruban de la feuille de «ronnier», l’un dans sa main droite, l’autre 
dans la gauche. Avec celui de la droite, elle prend une petite quantite 
de sel, avec celui de la gauche, elle prend un peu du sable deja 
mentionné. Alors veillant a ce que ces matiéres ne versent a terre, la 
«tangnin> (tante) les rapproche alternativement des lévres de enfant, de 
maniére a ce qu’elles les touchent, disant: «Voici du sable, voici du sel, ne 
meurs pas dans les eaux, mange du sel.» Ce disant, elle fait des deux mains 
des mouvements alternatifs; neuf fois de chaque main, si le bébé est un gar¢on, 
sept fois si c’est une fille, Cela fait, elle jette les morceaux du ruban de feuille 
de «ronnier» avec le sel et le sable qu’ils contiennent dans le petit trou cir- 
culaire (creusé dans la cour et mentionné plus haut). Les morceaux de poisson 
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sont mélangés avec I’huile et le sel contenus dans l’assiette. On en met une 
légére quantité aux lévres ou dans la bouche du bébé et de sa mére. Avec les 
deux pierres A écraser, des enfants et des grandes personnes brisent les écailles 
des noix de palme et en mangent les amandes ainsi que les grains de mais et . 
les haricots grillés mentionnés ci-dessus. On bouche le petit trou circulaire 
avec de la terre. Puis, avec du bois, on fabrique un arc et une fléche. La mere 
porte sur sa téte un panier contenant les assiettes dans lesquelles elle vient de 
manger. Un homme prend I’arc et la fléche et lui dit: «Une armée arrive.» 
Cela dit, il tire la fleche tandis que la mere court se réfugier dans la case d’ou 
on l’a fait sortir. 


L’imposition des noms. 


Le méme jour, la tangnin (la tante) donne un nom au nouveau-né: le 
tajé (V’oncle) un second: en dernier lieu le pére aussi en impose un a I’enfant. 
Celui donné par le peére demeure le plus populaire. A Adjara et aux environs 
l’on ne donne pas les noms aux enfants d’apres les jours de naissance, comme 
cela se fait dans beaucoup d’autres régions du Dahomey. 


Au reste, voici quelques noms usités dans la banlieue de Porto-Novo. Si 
en sortant du sein maternel, l’enfant a laissé paraitre les pieds en premier lieu, 
on le nomme Agossou, s’il est du sexe masculin et Agossi, s’il est du sexe 
féminin. (Ago a l’envers, sens dessus dessous; ssou mis pour asu, male.) Agossi 
(Ago a l’envers, sens dessus dessous; ssi mis pour assi femelle). A-t-il touché 
le sol de ses quatre membres comme un quadrupeéde, on lui donne le nom de 
Kpossou (Kpo, panthére: sow, mis pour asu male), s'il est un garcon, et Kpossi 
(Kpo, panthere, ssi, mis pour assi femelle), s’il est du sexe féminin. Si en sor- 
tant du sein maternel l’enfant est tombé sur son dos, Wenssu ou Werssi sera 
son nom selon son sexe. (Wem, couché sur le dos, ssw, mis pour assu, male — 
ssi mis pour assi, femelle.) Est-il tombé sur un cdté, on lui impose n’importe 
quel autre nom, tels que (Kakpd, Assogba, Hunménu, etc....). 


L’imposition des noms se fait dans la cour. 


Apres quoi, la mére et l’enfant gardent la chambre durant un espace de 
trois lunes. La maman peut sortir pour satisfaire aux besoins de la nature. Elle 
conserve soigneusement dans la case les cendres des bois qu’elle briile durant 
sa retraite. La troisieéme lune passée, la famille procéde aux cérémonies dites 
«sunkikun» (sun, lune — kikun, bénédictions), sunkikun, bénédictions données 
a l’occasion de la nouvelle lune. 


Les cérémonies de Sunkikun. 


Environ 3 jours avant la troisiéme lune, a partir de 6 heures du soir, on 
enferme la mére et l’enfant dans la case. La mére est astreinte A un silence 
rigoureux. Les personnes les plus agées de la famille observent le ciel pour y 
découvrir la nouvelle lune. Si a 7 heures, l’astre ne parait pas, on commence 
a parler a la mére qui rompt le silence. Le lendemain a la méme heure, mémes 
procédes qu’a la veille au soir. Enfin a la vue de l’astre tant désiré, des cris 
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de joie se font entendre: «Nous voyons la lune, Nous voyons la lune... Mi 
mon sun... Mi mon sun...» Une tangnin (une tante) entre aussitét dans la 
case ou sont enfermés l’enfant et sa mére. Elle prend le bébé A la maman et 
sort portant dans ses mains l’enfant couché sur un morceau d’étoffe. Se tournant 
du coté de la lune, elle jette légérement l’enfant en l’air et le happe, le jette 
et le happe encore, sept ou neuf fois selon le sexe de l’enfant. Ce faisant, elle 
s’écrie: «Kpon sun, vi. Kpon sun, vi. Mi kun sun na we, mi kun sun na we... 
Regarde la lune, petit, regarde la lune, petit; nous te bénissons a l’occasion de la 
nouvelle lune, nous te bénissons a l’occasion de la nouvelle lune. — En voyant 


la lune, tu vois la richesse, la prospérité, la longévité. Chaque année, tu auras 
un enfant, etc... .» 


D’apres une croyance usitée dans la région d’Adjara si l’on omet de 
faire cette cérémonie, l’enfant, devenu grand, ne verra pas la réalisation des 
bénédictions qui auront été formulées en sa faveur a l’occasion de la nouvelle 
lune. La cérémonie terminée l’enfant est remis 4 sa mére, dans la case. 


La cérémonie se fait toujours a la nouvelle lune. Aussi, dans le cas ow 
un entant serait né au premier quartier ou quelques jours aprés la nouvelle lune, 
on dit «II y a une longue lune (la premiére) ». On attend alors pour la cérémonie, 
trois nouvelles lunes consécutives. Aprés la cérémonie de Sunkikun on procéde 
a celle de l’enlévement des cendres. 


Cérémonie de |’enlévement des cendres. 


Apres trois lunes, les cendres conservées dans la case sont recueillies dans 
un panier. On fait un coussinet 4 la maman. On jette sur les cendres les feuil- 
les macérées dans |’eau lustrale (dont il est parlé plus haut) et une houe ayant 
déja servi a cultiver un champ. On prend des grains de haricots et de mais. 
La maman porte l’enfant sur son dos et sur la téte le panier contenant avec 
les cendres les feuilles macérées dans l’eau lustrale et la houe, une corde ser- 
vant a grimper sur les palmiers. Elle porte cette charge dans un champ de 
mais. Elle verse les cendres dans les traces creusées dans les sillons et, au 
moyen d’une pioche, elle les recouvre de terre. On seme les grains de mais 
et de haricots dans la partie ainsi fumée dans le champ. Puis, la mére attache 
a un palmier la corde servant a grimper sur ce végétal. Ce faisant, si l’enfant 
est un garcon, elle dit: «Mon enfant grimpera sur les palmiers.» On n’apporte 
pas de corde, si le nouveau-né est du sexe féminin. 


De retour a la maison, on leur rase les cheveux, a elle et a son enfant. 
T6t ou tard, selon ses moyens, le pére procure a l’enfant le Fa, premier fétiche 
que les parents fournissent a leurs fils. Devenu grand, l’enfant consultera son 
Fa au besoin. Ce fétiche est donné par le bokonon (le devin). Ce dernier se fait 
d’abord paver des cabris, des coqs, des poules, des pigeons, des bouteilles de 
spiritueux, des kolas, etc. ... Puis il donne le Fa en observant les mémes rites et 
cérémonies qu’il a vu pratiquer quand il a recu le sien. Ces cérémonies varient 
donc plus ou moins selon chaque bokonon (devin). 
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Relations entre pére et fils. 


Autrefois, l’enfant capable de gagner son pain, remettait intégralement a 
son pére les salaires que lui rapportaient ses travaux. Par contre, le pere était 
chargé de le nourrir, de le vétir, de pourvoir a tous ses besoins, de lui «trouver» 
une fiancée. Une fois marié, l’enfant devenait indépendant. 

Aujourd’hui, le fils garde, d’habitude, les fruits de ses travaux. Il se 
nourrit, se vét et pourvoit lui-méme a toutes ses necessités. S’il n’a pas eéteé 
fiancé dés son enfance, comme il a été dit au début, et qu’il demande a son 
pére de lui demander une épouse, ce dernier lui réclame la somme nécessaire 
pour faire face aux dépenses qui seront exigées par les fiancailles et le mariage. 
Quand un fils s’adonne a l’ivrognerie ou désobéit 4 son pére, les membres de la 
famille le garottent et lui administrent la «chicotte» devant la case ot l’on 
enterre les morts de la famille. S’il a commis un adultére avec une femme de 
son pére, la famille le chasse de la maison paternelle, le rejette, le déshérite, le 
charge de malédictions et le prive du droit de participer aux cotisations, aux 
cérémonies, aux fétes .. . familiales. 


Remarque. Les coutumes deécrites ci-dessus sont identiques dans les familles 
habitant les quartiers Hunveko, Hunssenvie, Adovie, Ajina, Sota etc. des régions d’Adjara 
(Banlieue de Porto-Novo). Elles présentent de légeres variantes dans les quartiers Agboto, 
Gbangninto. Elles sons ancestrales. On y tient beaucoup. Quand un chrétien ou un caté- 
chuméne refuse de s’y soumettre, sa famille se charge de les accomplir, en partie par 
superstition sans doute, mais aussi par vénération et fidélité a la mémoire et aux tra- 
ditions ancestrales. 
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Ecological Aspects of Southwestern Society. 


By Jurtan H. Stewarp. 


Contents. 
I. Introduction. lf. The Pueblo Area. 
']. Southern California. iV. Summary. 


I. Introduction. 


Native society in the Southwest and southern California has been treated 
largely in terms of sociological and ceremonial patterns. Comparative analysis 
revealed certain similarities in exogamous institutions, which lead to their classi- 
fication under the general head of unilateral organizations. This in turn pro- 
duced the assumption that unilateral reckoning is such an arbitrary and arti- 
ficial type of kin segregation that its independent development in several areas 
is improbable. On this assumption, GirrorD 1, KROEBER ?, and OLson 3, have 
inferred that the unilateral, patrilineal societies in southern California must 
have been derived from a Pueblo source. GirForD, in a later paper *, however, 
appears to modify his position, emphasizing the autochthonous nature of the 
localized California “lineage” and supposing that the Colorado and Gila river 
Yuman clans may have developed from such prototypes. STRONG ® concurs in 
regarding the localized lineage as a native California institution. He focuses 
attention, however, upon the ceremonial functions of these organizations and 
concludes that the group priest, ceremonial house, and fetish bundle complex, 
which was unquestionably borrowed from the Pueblo, was so powerful in 
producing unilateral groups that a multiple clan origin is conceivable for the 
Southwest and southern California ®, Forpe7 suggests an independent origin 
of Yuman clans in Mexico. 

Pueblo clan origins were first postulated by STEPHEN, Fewxkes, Min- 
DELEFF, and others in terms of native clan migration legends *. This is an 
impossible interpretation of the data and has been amply refuted by various 


1918: 217—218. 

1925: 834—8. 

1933: 351—422. 

1926: 399—401. See also, Krorser, 1928: 383—4. 
1929: 344—9. 

1927. 

193la: 142—6. 

“Clan” was used without entire consistency or clarity. 
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recent writers 9. The more common explanation of Southwestern clans avoids 
the question of ultimate origins by assuming an outside source 1°, although 
Lowe 1! argues local origin connected with female house ownership and 
KROEBER, in a later paper 12, and STRoNG 13 postulate development from small 
villages, which were at first patrilineal and resembled those of southern Cali- 
fornia, then shifted to matrilineal descent approximately during the consoli- 
dation of population into communal villages in the Pueblo II—III periods. 


The present analysis of Southwestern society assumes that cultural 
process, and therefore sound historical reconstruction, can be understood only 
if due attention is paid to the economic or ecological factors that shape society. 
This is not a position of extreme economic determinism but rather an enquiry 
as to the degree and manner in which economic factors have combined with 
kinship, ceremonialism, inheritanee, and the other factors ordinarily stressed, 
to produce observed social patterns. This cannot be called functionalism, for 
the importance of historical depth is not denied. In fact, it is difficult to see 
how historical reconstruction can be eschewed if one of the objectives of 
anthropology be the discovery of cultural laws, for a law states sequence of 
cause and effect, which obviously requires time for operation. I do not, 
however, claim to state cultural laws; a description of events in a single or 
even two independent series is far from a universal law. 


Lowie!* has paved the way for the treatment followed here by 
suggesting various economic interpretations of clan origins. I shall reconsider 
the problems of the Southwest in the light of new data, insisting not only that 
somewhat comparable processes have operated to produce the patrilineal clans. 
of the Yuman tribes and the matrilineal clans found among the Pueblo, but 
that this is entirely understandable in ecological terms. I suggest, in fact, that 
although these need not be the sole factors that have produced clans, very 
comparable development has occurred independently in many parts of the world. 


It is necessary to preface this analysis with definitions and a reclassifi- 
cation of unilateral organizations, 

Localized, exogamous groups have, in the past, been called clans, lineages 
and bands, although the last has also served for non-exogamous, bilateral 
groups. Unfortunately, none of these terms is entirely suitable. The localized 
group is indeed exogamous and unilateral, like the clan or sib, but differs 
from it in important features. It is an independent economic, social, territorial, 
political and generally ceremonial unit, whereas the clan or sib is never so 
completely autonomous and often is nothing more than an exogamous social 
unit. Moreover, that clans and localized exogamous groups may coexist, as 
is indicated below, is surely a fact recommending distinguishing terms. Further, 


® See especially KroEBER, 1917: 134—150. 
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the latter lacks the demonstrated stability of the former; it is possible that if it 
were dislocated from its territory it would lose its exogamy or split up into 
a number of smaller exogamous units. Among the Desert Cahuilla water or 
food shortage has apparently often caused localized groups to split or sepa- 
rate, the divisions even becoming ceremonially independent 15, Luisefio 
lineages tended to split off about every third generation, a new lineage, which 
was ceremonially autonomous, being founded. The Pass and Mountain 
Cahuilla split similarly after about five generations 16. 


GIFFORD has described these localized groups as “lineages”. But lineage 
is now generally understood to designate a unilateral group whose members 
have demonstrable genealogical relationship. The lineage thus bears the same 
relationship to the unilateral local group that it bears to the sib, and it is not 
remarkable that the number of lineages in each should vary from one to 
several. Obviously, the relationship may be forgotten after a few generations 
and only the theory of relationship perpetuated. The occurence of single or 
multiple lineage localized groups and sibs does not, therefore, bear on the 
problem of origins. Girrorp has empirical justification for’ his usage, for 
probably more often than not, the localized group in California is a single 
lineage, and if, as in the instances cited, dichotomy always led to autonomy, 
it would always be a single lineage. But this is not the case. Some groups of 
the Desert Cahuilla and others, actually comprise several distinct lineages 
which have not moved away or separated 17. 

Band or horde, as used by RapcLirFE-BRown for comparable groups 
among the Australians 18 has the merit of being noncommittal on these points, 
but because small, territory-owning bands may be of quite different composition, 
it is advantageous to use distinguishing terms for the sub-varieties. 

The following terminology shall, therefore, be used in this paper. 

Clan: a unilateral, non-localized, exogamous group. Because matri- 
lineal and patrilineal clans are dissimilar in their most important feature, 
descent, it is unfortunate that inconsistent usage has invalidated distinguishing 
terms. 

Patrilineal band: a politically autonomous group which com- 
munally owns a definite tract of land, is exogamous, and consists theoretically 
or actually of a single patrilineal lineage, which, however, comprises several 
households or minimal families. 

Bilateral band: like last, but is non-exogamous, has bilateral 
descent, lacks rule of post-marital residence and consists of several more or 
less unrelated families. 

Matrilineal band: like the patrilineal band, but matrilineal and 
matrilocal. 


15 StronG, 1929: 43—8, 67, 100—2. 
16 SrronG, 1927: 19—2]1. 

17 SrronG, 1929: 67—8. 330—1. 

18 1930. 
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IJ. Southern California. 


Girrorp 19 has shown that the fundamental social grouping of many 
recent and possibly of all ancient California tribes is the patrilineal band as 
defined above. Among the Cahuilla, Serrano, Cupefio, Luisefio and perhaps 
other tribes of southern California, band solidarity is reinforced by possession 
of a common ceremonial house, priest, fetish bundle, various ceremonies and 
a name which is usually taken from a locality 2°. Most of these tribes and the 
similarly organized Miwok and Western Mono ?1 have, in addition, patrilineal, 
exogamous moieties, which, however, are irrelevant to the thesis of this paper 
and shall be ignored. The patrilineal band is not peculiar to California, for 
it appears to have existed among certain primitive tribes of Mexico: Yaqui, 
Tehueco, Mayo, Acaxee, Colima, and perhaps others °?. Even the semi-horti- 
cultural Havasupai have not lost a form of it. 

\ I have shown elsewhere 2° that the patrilineal band is common, indeed 
expectable, among tribes whose ecology is such that because of an extremely 
low material culture and- or inhospitable environment, the per mile population 
is small (usually less than one person per square mile and as low as one person 
per 12 to 38 square miles in Australia and one per 35 square miles in 
northern Canada). Barring factors which prevent population from reaching 
an equilibrium within an area, ecological conditions limit aggregates to 50 or 
100 souls. Patrilocal residence is the rule, for in a hunting culture a man can 
secure food more efficiently in his own than in his bride’s territory. Innate male 
dominance may, of course, also produce patrilocal residence if the society 
possesses no factors to strengthen the position of women. In these small bands, 
exogamy is a necessary consequence of patrilocal residence, for, granting the 
social factor of incest tabus of some kind, the band comes to consist of relatives 
connected in the male line. 

The patrilineal band occurs among the world’s marginal hunting and 
gathering peoples, that is, the Bushmen, Congo Negritos, Australians, Tasma- 
nians, many California tribes, especially the Shoshoneans of the south, and 
the Fuegians. It probably existed among the Patagonians before the intro- 
duction of the horse, and seems to be indicated for the Semang, and Senoi of 
Malay, possibly the Philippine Negritos and several other tribes whose orga- 
nization is as yet imperfectly known. It may even exist concurrently with a true 
clan system, e. g., parts of Australia, certain Algonkians, the Seminole, and, 
after a fashion, the Pima and Papago. The failure of some very primitive 
tribes, e. g., several of the Great Basin Shoshoneans, the Walapai, some 
Yavapai, Algonkians, Athabaskans, Andamanese and others to conform to 


19 1926. 

20 StrronG, 1927, 1929. 

21 GIFFORD, 1926. 

72 BEaus, 1932 a5. 1932 bs LIG-—121, 

28 STEWARD, 1936. Many German anthropologists long ago drew attention to the 
prevalence of the features of the patrilineal band among the world’s most primitive 
peoples and interpreted them as representative of primeval “Kulturkreise”. For an 
excellent summary of these theories, see Koprrrs, 1922. 
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this pattern does not minimize the importance of the ecological factors just 
stated, for the bilateral bands found among these peoples may be shown to 
have been produced by special, local causes. 

The assumption that the California patrilineal band was derived from 
the Pueblo matrilineal clan fails to explain the postulated changes in its several 
important features. Lowir has asked how observation of matrilineal descent 
could inspire a bilateral people to become patrilineal but positively never 
matrilineal 24. Passing over this difficulty, which arises from stressing the 
abstraction of unilateral descent, the other features of the patrilineal band 
cannot be reconciled to the theory of borrowing. The Pueblo clan is not politi- 
cally autonomous and does not inhabit a separate tract; it is part of a village 
and never owns more than agricultural land. There is nothing about the clan, 
therefore, to suggest the territorial and political independence of the patri- 
lineal band. Next, it is inconceivable that Pueblo matrilocal residence, which 
is generally within the same village, could implant among Californians the 
desire for patrilocal residence in a village often ten or fifteen miles from the 
bride’s home. Third, exogamy is practised because of the theory that all 
members of a group are related. But if the local group consisted of unrelated, 
bilateral families what observation of a Pueblo village of mixed clans would 
suggest that it was desirable to regard all of these as relatives and reckon 
their relationship through the men only? It appears, in fact, that diffusion of 
patrilineal clans to the Pima and Papago not only failed to affect their local 
exogamy but that the clans even lost their exogamy. Precisely what, then, is 
diffused? Certainly none of the essential features of the patrilineal band. 

STRONG 25 states the case somewhat differently. He stresses the impor- 
tance of the group-house, priest and fetish bundle complex in the Southwest 
and southern California “as the most important single factor in shaping their 
social organization”. This complex, of course, reinforces the cohesion of the 
group possessing them, but does not predetermine what that group shall be. 
Most probably the complex would be borrowed by any group which is politi- 
cally and ceremonially autonomous, in this case, by a preéxisting patri- 
lineal band. 

The formation of clans from patrilineal bands, far from requiring the 
miracles of diffusion, is remarkably easy; it occurred repeatedly in a small way 
in California.'The first condition necessary for the emergence of clans is any 
factor that will increase the population — empirically usually to a ratio of 
approximately one person or more per square mile — so that several bands 
may exist together in larger communities. These will usually be permanent 
villages, not seasonal camps. This alone is not sufficient, however, for instead 
of bands moving together, the area utilized by each may be decreased. Thus, 
the Havasupai in their canyon home have reduced the social unit to a patri- 
lineal family averaging only 4.7 persons °°. Likewise, it is evident in the 


2451934. 
25 1927: 56. Also see StronG, 1936, for a clearer exposition of this point of view. 
26 Sprer, 1928: 209—235. 
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distribution of many early Pueblo sites (see below) that larger population 
clusters than actually existed were ecologically possible. 

\The second requirement, therefore, is some factor, such as war or tribal 
movements, which makes for dislocation of the band and concentrates them 
in large, multi-band communities. At this point, therefore, economic deter- 
minism is supplemented by historical or sociological factors. 

\ Third, the solidarity of each band must be such as to preserve its exogamy 
and identity. Group names, totems, ceremonies and the like will serve this 
end. If this condition is not fulfilled, if lineages branch off and lose their 
sense of relationship, clans will not form. 

Records of incipient clans are available from several California tribes. 
The Miwok patrilineal bands were dislodged from their lands by pressure 
from the white man and forced together in larger villages, each retaining its 
identity, however, even after 70 years 27. Those of southern California usually 
remained more or less intact in spite of dislocations initiated in the Mission 
period; a number of recent villages contained several such groups. This was 
brought about sometimes by reduction in the membership of each band which 
enabled several to come together, and at other times by a shift to the white 
man’s economy or an unusual abundance of water which permitted an increased 
population at certain sites. Examples are: the Cupefio, having seven lineages 
in one village, two in another 28; a Serrano village with four and the novel 
feature of village, rather than band chief 29; a Cahuilla village with several 
independent lineages 3°. It is doubtful that a true clan system could crystalize 
in any of these villages, for Caucasian influence, which is bringing about the 
present collapse of the Yuman sibs, would no doubt destroy it. 


Similar events have occurred in Mexico, Among several central and 
western tribes originally independent patrilineal bands, even with distinct 
languages, have come together into villages, where, however, they continued 
localized in “barrios” or divisions of the town. There is some suggestion that 
true patrilineal sibs existed in a number of tribes 3. 

It is not essential to this theory that clans come into existence wherever 
factors are favorable; bands assembled in villages may, for various reasons, 
lose their exogamy. If clans develop at one place in an area, they may spread 
to neighboring villages, especially where the culture is congruent. 

The case for deriving the patrilineal Yuman clans of the Colorado river 
from patrilineal bands rests, first, on the fact that a local origin of these clans 
is the only conceivable interpretation of present data, second, on the existence 
of every gradation between patrilineal bands and non-localized clans among 
the Yuman tribes, 

Local origin of the Yuman clans-must be postulated because they cannot 


27 GIFFORD, 1926: 389—392. 

28 GIFFORD, 1926: 394—6; Srrone, 1929: 188—190; 233. 
29 GirrorD, 1918: 178—186. : 

30 GirrorD, 1918: 187. 

31 Brats, 1932 a: 474; 1932 6: 116—121. 
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have developed prior to the location of the Yumans in their present habitat. 
The Walapai, Havasupai, Dieguefio, Seri, and most Yavapai lack clans: there 
is no sufficient source of them in Sonora which must have been the earlier 
abode of these tribes. Diffusion trom the Pueblo area is equally untenable, 
for apart from the insuperable difficulties in the way of derivation of a patri- 
lineal from a matrilineal system, there is little evidence of contact with the 
Pueblo. It is impossible to accept OLson’s implication that the occurrence 
among the southern California Shoshonean tribes of such southwestern traits 
as priest, fetish bundle and other ritual elements prove the southwestern origin 
of Yuman sibs 32, for these traits are unknown to the Yumans, who invaded 
territory in which Pueblo culture had existed from Pueblo I to III periods. 

\ Yuman sibs may be regarded simply as patrilineal bands which have 
been dislocated, clustered into large villages (ranging around 500 persons), 
and acquired special features of nomenclature, totemism, &c. The change was 
wrought by relatively intensive horticulture in a favorable environment, which 
produced among the Mohave, Yuma, Cocopa, Halchidhoma, Maricopa and 
other river tribes a population averaging 3 persons to 4 square miles as against 
the Walapai, Havasupai, and Yavapai population of 1 person to 16 square 
miles. The important point, however, is that horticulture permitted the con- 
centration of population in large villages. The coastal California tribes had 
a population of 1 to 2 persons per square mile and even the inland desert 
dwellers are estimated at one per square mile 33, but, with the possible exception 
of the Chumash, among whom Harrinaton is said to have found totemic 
clans 34, all lacked clans. In southern California, therefore, increased popu- 
lation density was accompanied by decrease in the size of the territory occupied 
instead of enlarged villages; bands averaged but 50 persons. Among the river 
tribes, however, some further factor must have disrupted localization of the 
bands. The most probable cause was warfare, which in recent times has dis- 
lodged entire tribes 35 and caused people to concentrate in villages for pro- 
tection. Relocation because of epidemics 3° or death customs may have furthered 
concentration. | 

Between the patrilineal bands of the southern California Shoshoneans 
and the non-localized river clans are several Yuman tribes with intermediate 
patterns. It is possible that these are broken down clans, but more probable 
that they are incipient, unformed clans. Although their departures from the 
patrilineal band pattern may be due to partial borrowings from the river tribes, 
their economic similarity to the Shoshoneans favors the latter hypothesis. 

The Southern Dieguefio 27 resemble the Shoshoneans except that band 
names are taken not from places but often from animals. At least one name 
is shared with the Northern Dieguefio and several with the Kamia, It may 


32 1933: 362. 

33 KROEPER, 1934. 

34 1917: 113. 

5 Sprer, 1933: 1--18. 

6 Spier, 1933: 38. 

37 Sprer, 1923; Girrorp, 1918: 155—178. 
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be suggested that in this case a preliminary diffusion of nomenclature created 
some cohesion among similarly named bands and contributed toward a 
growing sense of nationalism. (A parallel is suggested in the Southeastern 
and Iroquoian tribes, where similar clans in different groups facilitated growth 
of tribal confederacies, though contrary instances could also be cited.) The 
Southern Dieguefio like the Shoshonean bands have been dislocated for various 
reasons, but retain their identity. 

Northern Dieguefo 8 groups differ only in being less definitely loca- 
lized, which may be explained by greater mission influence. The village of 
Pamo, for example, has a cluster of lineages with an elected village chief — 
a step toward nationalism. 

The Kamia 3° bands are much less localized and two are even horti- 
cultural. A sense of nationalism is shown by the possession of a tribal chief. 

The Akwa’ala4° have completely non-localized clans, although many 
of the clan names resemble those of the Dieguefio bands. They lack, however, 
the peculiar system of female-carried names found among the river Yumans. 


Finally, a true clan system occurs among the Mohave 4', Yuma ??, 
Cocopa #*, Halchidhoma and Maricopa ++. These are non-localized, although 
possessing some traditions of former localization, and possess no chiefs or 
special clan functions. These tribes are nationalistic in the extreme and political 
functions fall entirely to tribal and village chiefs¢+°. Now, although horti- 
culture is not exclusively a masculine pursuit among these peoples, a definite 
economic weighting of the male is indicated in land ownership, inheritance 
and post-marital residence. Undoubtedly this importance of the male was 
created during an earlier state of patrilineal bands, for it is impossible to 
imagine that it was produced by and followed patrilineal clans. 


With conditions congruent to a clan organization, it could, after a single 
origin, easily have spread. The peculiar manner in which females bore names, 
the particular names and other features distinguishing these clans indicate 
considerable diffusion within the area, even to the Pima, a marginal group, 
where they failed to function exogamously 4%, and to the Papago, where village, 
not clan exogamy continued in force 47, 

The totem names of many Yuman clans, for example, frog, corn, tobacco, 
rattlesnake, and coyote of the Yuma 48, obviously resemble Pueblo clan names 
and are very probably of Pueblo origin. This, however, proves nothing as to 
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the origin of the groups bearing those names. America negro fraternal orders, 
for example, have often taken a system of nomenclature from the royal houses 
of Europe and oriental kingdoms, but this does not suggest a community of 
origin of the organizations so designated. 


III. The Pueblo Area. 


The history of Pueblo clans must rest upon a somewhat more hypothetical 
basis, for the data of archaeology are not always adequate. Nevertheless, 
information now available indicates a development of unilateral organizations 
which, in many respects, closely parallels that of the Colorado river and 
southern California tribes. It differs in that its horticultural history has had 
certain distinctive correlates. 

The failure of the Basket Maker II people to build lasting habitations 
precludes knowledge of village composition. It is probable that the minor 
importance of horticulture compared with hunting and the consequent seasonal 
shifting of camps prevented permanent villages. 

Basket Maker III pit lodge villages seem to have been more fixed, though 
slight seasonal population shifting is still indicated. We know nothing, of 
course, of land ownership but it is certain that farm plots were becoming more 
important assets than hunting land, bringing new factors of property ownership 
to bear upon the social structure. The small house clusters of this period, in 
the San Juan drainage at least, are frequently located at no great distance 
from one another in the regions of arable land, as if ownership were not of 
vast hunting and gathering tracts but primarily of small farm plots. Now, it 
would have been entirely possible for the Basket Maker III people to live in 
large, mixed village groups, rather than segregated according to kin, but it 
they had done so we should expect to find their houses in larger and more 
random clusters. Some grouping by kin is clearly indicated and it is difficult 
to imagine that such house clusters could have been produced by anything but 
a unilateral group living on its inherited land. Motives for concentration in 
larger villages were lacking and it is probably not rash to suggest that with 
increasing population, small lineages budded off and set up new house clusters 
at no great distance for their neighbors and former kin. 

The Basket Maker III Shabik’eshchee village in the Chaco is one of the 
few which is thoroughly described. This consisted of early and late settlements, 
each having about nine houses clustered but arranged in no order 49. If each 
house sheltered an average family of 5 5°, the total population of each aggre- 
gate would not exceed fifty, which, if accompanied by a rule of residence and 
exogamy, would necessarily constitute a lineage or unilateral band. Even as 
far west as the Johnson — Paria district of southern Utah, Basket Maker sites 


49 Roperts, 1929: 146. 

50 The following figures give the average house or household population of the 
modern Pueblo: Oraibi, 5; Mishongnovi, 5.4; Shipaulovi, 4.8; Walpi, 3.6; Sichumovi, 4.9; 
Hano, 4.5; Zufii, 7.5; San Juan, 4.1; Santa Clara, 5.3; Sand Ildefonso, 3.8; Tesuque, 5.4; 
Nambe, 7.1; Cochiti, 4.6; Jemez 4 to 5. Parsons, 1929: 9—10; Kroener, 1917. 
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similarly comprise compact clusters of one to seven slab structures sufficiently 
Jarge to have served as houses °!. 

Pueblo I village composition, in spite of the known population change at 
this time, does not differ from that of the Basket Maker except in exhibiting 
more clear-cut social units, During the growth of communal houses, which 
begins in Pueblo II, the formerly separated small groups are amalgamated, 
but do not lose their social and ceremonial integrity. The evidence for this 
is the relation of the kiva to the village group. If the early pit lodge sites 
have kivas at all, there is one to each cluster, suggesting a close parallel to 
the California patrilineal band each of which had a single ceremonial house. 
In the Pueblo communal houses, the kiva-room ratio at first continued the same 
as in pit lodge clusters, as shown on the tabulation below. The houses, moreover, 
grew largely by accretion, blocks of rooms each with a kiva, being added from 


time to time. 

\ the amalgamation of separate house clusters into communal structures 
did not occur simultaneously throughout the Southwest. It appears to have 
begun in the eastern San Juan nucleus and to have spread, probably in the 
wake of ecological and sociological developments. But the sequence of village 
forms is remarkably parallel in several localities. 

The Basket Maker II] — Pueblo I village at Kiatuthlanna, eastern 
Arizona, consisted of one to a dozen groups of three to six pit lodges each, 
which “possibly represent family or clans units” 5?. Later these increase in 
size, each having a population of 20 to 300 individuals. By late Pueblo II or 
early Pueblo III times, the village rapidly became communal, starting with 
a block of 6 masonry rooms and 1 kiva, and grew by the successive addition 
of 7 rooms and 1 kiva, 6 rooms, 6 rooms and kiva, and finally, after a fire, 
21 rooms and kiva, though never more than 2 kivas appear to have been used 
at once 53, 

Pueblo I villages in the distant Piedra district of southwestern Colorado 
similarly comprised one to several clusters of pit lodges, each having 3 to 
15 houses placed in compact crgscentic arrangement around a depression which 
sometimes contained a kiva. Each obviously housed a clear-cut social unit. 
The latest type C villages consisted of but two or three dwellings each, but 
this appears to be a local anomaly, produced by some special factors, for 
similar and contemporary houses are arranged in the usual clusters in the 
neighboring La Plata district 54. 

The Pueblo II or early Mesa-Verde Pueblo III phase of this development 
is presumably represented by PruppeEN’s “small house” groups 55, in which 
the total rooms often attain considerable number. The social units, however, 
remain the same as before, for the kiva-house ratio continues to be 1 to 5 or 6. 
The essential difference is that the unit is often no longer localized. These 


®t Based on the writer’s reconnaissance of this district in 1932. 
52 Roperts, 1931: 11, 174. 

53 Roperts, 1931: 101—113. 

54 Ronerts, 1930, 

55 1918, 


Ecological Aspects of Southwestern Society. 97 


sites, moreover, appear to have grown by accretion, blocks of five or six rooms 
and a kiva, having been added from time to time as at Kiatuthlanna. Even in 
some of the great houses of the subsequent Pueblo III period, there is much 
evidence of continued village amalgamation and the kiva-room ratio at first 
remains the same, (See tabluation below.) 

\ The merging of formerly localized and independent units was made 
possible by but not caused by ecological factors. It was possible for the in- 
habitants of nearly all the sites described above to have lived in concentrated 
clusters of much greater size, for the distance to farm lands would not have 
been prohibitive. Many of the “small house” ruins of southeastern Utah are 
but a few hundred yards apart, several often occurring within a mile radius. 
Likewise, the house clusters of the Johnson Canyon-Paria district remained 
distinct and separate, although often close together. 

Village concentration must, therefore, have been produced by a factor of 
another order. Many causes are conceivable but in this instance it does not 
seem imperative to seek beyond the necessity of defense, for whatever the 
danger, increasing pains taken to choose impregnable home sites attest an 
important motive for banding together. \This tendency to concentrate in large 
villages, aided by the development of multi-storeyed architecture and probably 
stimulated by some danger, began to spread. But at this time the Pueblo area 
began to shrink. The communal dwelling has persisted to the present, but now 
that the motives for constructing it have vanished, the reverse tendency has 
set it, houses becoming more widely scattered. The unilateral organization 
presumed to have been created during the original concentration is, however, 
perpetuated. 


Tabular Presentation of Basket Maker-Pueblo Village Growth. 
(BM = Basket Maker. P = Pueblo.) 
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PaViee 22 2 
PV 53 5 
PAV 35 2 
PV 191 6 
Py 580 6 
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Village 2nd block added; 
large kiva not 
counted 

,» 3d stage 


», final house 
Spruce Tree House 
Cliff Palace 


Ruin 8, Kayenta district 
(including only circu- 
lar kivas) 

Kitsil, Kayenta (circu- 
lar kivas only) 

Olla House (circular ki- 
vas only) 

Cradle House, Kayenta 
(circular kivas only) 
Kiatuthlanna, final house 

Chinlee, Morss’s ++ 32 

sO 

+t 34 

+ 35 

+t 36 
(most rooms storage; 
abnormal no. of kivas) 

Tshirege, Rio Grande 

Tsankawi, Rio Grande 
(200 rooms ground floor) 

Otowi, Rio Grande 
(450 rooms ground floor) 

Yapashi, Rio Grande 
(280 ground floor rooms) 

Kotyiti, Rio Grande 
(118 ground floor 
rooms) 

Oraibi, Hopi 

Walpi, Hopi 


” ” 


Sichumovi, Hopi 
Shipaulovi - 
Mishongnovi _,, 

Hano 3 

Zuni (family: kiva ratio) 
Zuni (room: kiva ratio) 


Reference 


Roserts, 1932: fig. 2 


sf 1932: fig. 3 
1932: fig. 4 
FEwsKeEs, 1909 
- 19116: 79 


KippER and GUERNSEY, 
1919: 56—61 


FewKEs, 19]lla: pl. 13 

Kipper and GUENSEY, 
1919: 46—56 

FEwKEs, 191la: 20 


Roserts, 1931: 101 
Morss, 1927: 22—4 


. 1927: 22—6 
i 1927: 26—9 


Hewett, 1906: 23—4 
he 1906 


5 1906: 18—20 


5 1906: 29 


MINDELEFF, 1911: 104—8 
2 1911 and 
KROEBER, 1917 


- 1917 
1917 


°6 The figures for the Pueblo V villages give the family-kiva ratio. Presumably 
this should be multiplied by approximately three to procure the room figure. 
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The tacts of Basket Maker-Pueblo archaeology thus accord with the 
theory of clan development. First, it is difficult to reconcile the division of the 
early villages into small house clusters with any other social unit than uni- 
lateral lineage or band. Each house cluster is so large that it must have shel- 
tered several families. But there would be no motive for unrelated families to 
band together instead of living in houses located at random within the general 
village. A rule of residence, however, would produce lineages whose houses 
would accord with the archeological facts. Archaeologists have frequently called 
these “clan houses”, but this must not be understood to mean clan in the Hopi 
sense. Second, if the twenty to fifty members of each retained their identity 
after merging with other similar groups — and the accretional growth of the 
villages as well as the continued ratio of rooms to kivas suggests that they 
did — a clan system would automatically be produced repeatedly as in Cali- 
fornia, Whether, however, lineage or band exogamy — now clan exogamy — 
were perpetuated under these new circumstances would depend upon factors 
making for lineage or band solidarity. Therefore, it is by no means necessary 
that clans should always have developed at this point. The present distribution 
of Pueblo clans, indeed, shows them to be assentially western and quite lacking 
among some of the Rio Grande villages. It is, therefore, probably no accident 
that among the Hopi, who have the strongest, most all-pervading clan organi- 
zation, there are more features to reinforce it. Each clan has its chief, fetish 
bundle, ceremonies, and even agricultural lands, in short, is more self-sufficient. 
These unifying features are weak among the Zufi and generally lacking among 
the Rio Grande villages, where Isleta even has, like the Pima, merely non- 
exogamous named groups, Parsons’ “Corn groups ®7”. 

‘ It is no wonder that during the interweaving of the multicolored strands 
that comprise modern Pueblo socio-religious fabric, the clan-kiva association 
should have been lost. The increased number of rooms relative to kivas, even by 
1300 A. D., show either a great increase in clan size — perhaps accomplished 
through amalgamation of similarly named lineages — or a loss of the clan-kiva 
association °8, though it is possible that some slight connection still exists at 
Hopi. 

\The center of clan development appears to have been the eastern San 
Juan Pueblo nucleus. Its pit lodges had the most clearly defined grouping; 
the ratio of kivas to rooms in the communal dwellings was more nearly the 
same as in the pit houses; communal houses first developed here; population 
was densest 5°. The Kayenta district lagged culturally and made much less 
consistent use of kivas. The San Francisco mountain region pit lodges were, 


57 Parsons, 1932: 343. 

58 Frwkes, 19116: 79—80, supposed that at first each “clan” had its own kiva, 
but that the development of religious fraternities destroyed the association, Con- 
sequently, he postulated that the older the site, the greater the number of kivas relative 
to rooms. 

59 Kipper, 1924: 54, estimated that if all the great houses of the Chaco were 
occupied at the same time —and these are now known to date between approximately 
900 and 1100 A. D. —the total population would exceed 10,000. 
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up to the introduction of communal houses about 1100 A.D., irregularly dis- 
tributed in variable clusters ranging from 2 or 3 lodges each up to 25 or 30 
scattered in two or three square miles. The general absence of kivas here may 
have deprived these people of a factor that would help integrate social units °°. 
The haphazard arrangement of pit lodges in the Great Salt Lake region and 
of the adobe pueblo houses in the Sevier desert region and of Utah °1, indicate 
a similar lack of the San Juan type of social unit. The failure of these and 
other regions to conform to the San Juan norm may, perhaps, be explained 
by different cultural contacts with their neighbors, a greater reliance upon 
hunting in their early stages, or other factors which conflicted with those making 
for matrilineal descent. These observations suggest that a thorough review of 
Southwestern archeology to define the types of village communities, their rela- 
tionship to one another and to the economic basis of life would not only have 
the utmost intrinsic value but would serve to correlate in some measure the 
now altogether too unrelated disciplines of archaeology and ethnology in the 
Southwest. An ethnologist, on the other hand, could undoubtedly treat of 
modern pueblo clans and societies more adequately were his studies to embrace 
available archeological fact about village groups, kivas, ceremonial rooms, 
fetishes, etc. 

That the true Pueblo clans are matrilineal admits of several, though 
not entirely verifiable, explanations. Lowiz has suggested female owned houses 
to be the cause 62, To this may be added female land ownership, for at Hopi 
First and Second Mesas, at least, female lineages within clans possess sections 
of the clan owned land ®?. It is much easier to see this as a cause rather than 
effect of the matrilineal clan system. It is true that field cultivation is done by 
men for their wives, but, although the historical relationship of this to a society 
so completely matrilineal can never be proved, it may be pointed out that 
had women at one time been tillers of the soil —a state of affairs not difficult 
to imagine in view of her intimate connection with it among so many primitive 
horticulturalists — the Pueblo would nevertheless almost inevitably have shifted 
this task to men. For starting in Pueblo II times, perhaps earlier, the hazard 
of cultivating fields often several miles from the village would have made female 
farming utterly foolhardy. If matrilineal descent were the rule in the early 
Pueblo stage, the inhabitants of each small house cluster must have been a 
matrilineal band as defined above. 


A comparison of the eastern and western Pueblo villages show that there 
were such strong factors making for patrilineal descent among the former that 
neither diffusion nor local development served to implant matrilineal clans 
among many of them. 

The social organization of the remaining southwestern tribes may be 
explained in terms of diffusion. Obviously, sufficient inter-tribal marriage may 


60 CoLTon, 1918; 1932, especially maps | to 10; 1933; HarGrave, 1933. 
61 Jupp, 1926; Stewarp, 1933. : 

62 Lowig, 1925. See also Parsons, 1936. 

OSFORDE WAS INO: 
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introduce clans into any group unless its native organization be adverse, for 
no conflict of patterns need be involved. In parts of Australia, even exogamous 
matrilineal totem and moiety groups and exogamous patrilineal bands appear 
to coexist 64; in southern California patrilineal moieties and localized lineages 
occur together; and, among the Algonkian bands of the Ottowa valley, totemic 
clans have been added to localized patrilineal families 6°, The Navajo, Apache 
and Southeastern Yavapai matrilineal clans, therefore, could easily have been 
borrowed from the Pueblo, though the system of nomenclature, based on place 
names, may indicate that an initial step in clan introduction was, at least among 
the Navajo, an absorption of many Pueblo economic traits, which provided a 
background congruent to clans. 

The departure of the other Yavapai ®° and the Walapai ®7 bilateral bands 
from the usual Yuman pattern may be interpreted as the result of their position 
between matrilineal and patrilineal societies, no set of factors having been 
strong enough to produce unilateral organizations. 

The theory developed here cannot admit of rigid proof. Its merit lies in 
providing an explanation in terms of cultural dynamics and raising a series of 
problems of economic determinism that are subject to scrutiny in other areas. 
The alternative diffusionist theory offers no explanation of origins, no 
understanding of culture change, and bases its case upon the unproved and 
highly dubious assumption that similarity in “arbitrary” features is proof of 
community of origin of unilateral institutions ®*. Arbitrary features, however, 
are those which by definition are not functionally connected with the core of 
the institution and are therefore unfixed in nature and capable of considerable 
independent variation in time and space. Consequently, the addition of a system 
of nomenclature to clans —e. g. the Yuman clan totems which are puebloan in 
nature — or possession of common ritual elements in no way bears upon the 
problem of origin of such unilateral groups. 


IV. Summary. 


Social and political groups are shaped by both sociological and ecological 
factors. This paper has insisted upon the importance of the latter. A large 
degree of economic determinism is-evident in the development of patrilineal and 
matrilineal bands and their later transformation into clans. The conditions of 
development may be formulated as follows. 

First, a low culture and or unfavorable environment prevents dense popu- 
lation and precludes large population aggregates. It produces groups which, 
barring special contrary factors, are unilateral, localized, exogamous, and land 
owning. Descent is male or female largely according to the economic importance 
of man or woman in that culture. 


64 RaDCLIFFE-BROWNE, 1931 : 438. 
63 Speck, 1915. 

66 GirForD, 1932: 177—181, 190. 
67 KNIFFEN, et al. 

68 Orson, 1934: 412—413. 
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Second, increased food supply or other factors making for a denser 
population will produce either larger bands, occupying the same territory, 
more bands each occupying less territory, or multi-band villages. 

Third, large, multi-band villages will be produced if tribal movements, 
war, or some other factor dislocates the unilateral band, causing concentration, 
or if, in an increasing population, newly founded lineages fail to move away. 

Fourth, it is not inevitable that these unilateral groups become clans, but 
they will do so if possession of a group name, common ceremonies, or other 
factors create solidarity and prevent loss of recognition of kinship in succeed- 
ing generations; or, to put it differently, if the fiction of kinship is preserved 
after the known connection has been forgotten. 

Fifth, in the course of these transformations, political autonomy passes 
from the localized lineage to a wider group — the Pueblo village, the Yuman 
nation. 

The development of patrilineal sibs among the Yuman tribes of the 
Colorado river is more easily explained in these terms than by diffusion from 
the Pueblo area with a reversal of descent and the transformation of all basic 
features. Likewise, the archaeological data of Pueblo history are entirely in 
harmony with this theory. This view does not preclude diffusion; it does assume 
that diffusionist explanations need not be applied on so great a scale as in the 
past, and suggests that diffusionists must prove the borrowing of the uni- 
lateral groups, not the ‘“‘arbitrary” concomitants of them. 

Data on other areas would no doubt yield to comparable interpretation, 
though special local factors must always be weighed. 
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Von Gertrup HERMEs. 


1. Wagen und Trense auf dem Wege nach Europa. 


Im AnschluB an die Ergebnisse des vorigen Aufsatzes tiber das gezahmte 
Pferd im alten Orient! sei nunmehr die Frage der Einftthrung der Pferdezucht in 
Europa und damit des Vordringens der Indogermanen unter den gewonnenen 
Gesichtspunkten erértert. Aus den fritheren Untersuchungen wurde die Arbeits- 
hypothese abgeleitet, daB die groBe Volkerbewegung, die sich seit dem 13. Jahr- 
hundert an der Nordzone der alten Welt auswirkt, eine indogermanische 
Volkerwelle durch den Donauraum nach Mitteleuropa entsandt hat. Es 
entfaltet sich hier seit dem 13. Jahrhundert eine groBe, einheitliche, durch das 
Pferd bestimmte Kultur, von dem Gebiet im Siiden und Osten des Ostalpen- 
stockes ausgehend, allmahlich groBe Teile Europas durchdringend. Diese Tat- 
sachen gilt es unter Anwendung der in den beiden ersten Teilen dieser Studie 
erarbeiteten Einsichten scharfer, als es bisher geschehen ist, zu erfassen, um 
am SchluB noch einmal durch einen kritischen Vergleich zwischen den beiden 
groBen Knebeltrensen-Gebieten: Kaukasien und europaische Mitte ? die Frage 
ihres inneren Zusammenhanges der Lésung naherzubringen. 

Zunachst gilt es, die Verbreitung des Kriegswagens und der Trense 
durch Europa zu verfolgen. Sie sind getrennt marschiert. Der Wagen ging 
iiber Italien. Dorthin brachten ihn im 9. oder 8. Jahrhundert die Etrusker. 
In den voretruskischen Grabern findet sich keine Spur von ihm*. Von den 
Etruskern iibernehmen ihn die Italiker, spater die Kelten. Seit der griechischen 
Kolonisation wird er auch aus Griechenland nach Unteritalien gebracht. Man 
hat dagegen geltend gemacht, daB schon in frither Hallstattzeit sich Trensen- 
paare in den Grabern finden, was auf die Verwendung von zwei Tieren als 
Wagenpferde schlieBen 148t. Das ist richtig *. Aber darin liegt kein Beweis 
fiir das Vorhandensein des Streitwagens. Es kann sich ebensogut um den Kult- 
wagen handeln, der in diesem Zeitalter, wie friiher angefiihrt wurde, haufig 


1 Anthropos“ XXXI (1936), 364—394. Vgl. ferner die grundsatzlichen Ausfiihrun- 
gen iiber die ethnologische Bedeutung der Pferdezucht im 1. Aufsatz, ,,Anthropos“ XXX 


(1935), S. 803—812. 1 
2 Im Sinne des von den Indogermanen besetzten Gebietes: Mittelitalien bis Skan- 


dinavien, Ungarn bis Ostfrankreich einschlieBlich. 

3 Hans Nacuop: Der Rennwagen bei den Italikern, 1909, Diss. 

4 Vgl. O. MonteEttus: Civilisation Primitive de 1’ Italie, 1910, It. Sept. Planches, 
Serie B, 73 fiir Benacci I; Nrrs ABERG: Bronzezeitliche und Eisenzeitliche Chronologie Il, 


19, 46, 48, 61. 
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wird. Die Wagengraber der spateren Hallstattzeit weisen zwar éfters den Streit- 
wagen, daneben aber auch den vierraderigen Kultwagen auf 5; warum sollte 
er nicht auch im vorhergehenden Zeitalter eine Rolle bei der Bestattung gespielt 
haben und die Trensenpaare sich auf ihn beziehen? Wenn sonstige Nachweise 
des Streitwagens in diesem Zeitalter fehlen, so scheint diese Annahme geboten. 

Die Stele mit dem Streitwagen iiber einem umbrischen Grab bei Bologna ° 
ist kein Gegenbeweis. Mag das darunter befindliche Grab auch Beigaben ent- 
halten, die auf die Benacciperiode verweisen, so ist das Relief Ausdruck einer 
derartig reifen Kunst, daB es unbedingt in eine spatere Zeit gehért. ZANNONI, 
der die Stele gefunden hat, ist in bezug auf ihre Datierung zuriickhaltend *. 

Von Italien aus hat sich der Streitwagen nach dem tibrigen Europa ver- 
breitet 8. Die Kelten brachten diese Kampf- und Sporttechnik noch einmal zu 
voller Entfaltung. Alle diese Tatsachen, die Einfithrung des Streitwagens nach 
Italien durch die Etrusker, die Verbreitung iiber Mitteleuropa von Italien aus, 
fiigen sich aufs beste in den Gesamtrahmen ein. Nach wohl allgemeiner An- 
nahme kamen die Etrusker aus Kleinasien oder unmittelbar benachbarten 
Gebieten. Auf alle Falle war ihnen — gleichviel, welcher Nationalitat sie 
waren —- von daher der vorderasiatische Streitwagen bekannt und vertraut. 
DaB sie bei einer Auswanderung nach Italien dieses Kriegsgerat mitbrachten, 
war selbstverstandlich. So spricht auch der Weg des Streitwagens, seine Ein- 
fiihrung nach Italien und von dort nach Mitteleuropa aufs starkste gegen die 
Hypothese seiner nordischen Abkunft. Wenn die Indogermanen mit den Streit- 
wagen in groBen Scharen Jahrhunderte hindurch ihren Weg durch Mittel- und 
Siideuropa gemacht hatten, so ware es selbstverstandlich gewesen, da sie 
diesen Landern die Kenntnis eines so hervorragenden Kampfgerates vermittelt 
hatten. Man muB dann schon, will man die nordische Theorie retten, wiederum 
zu der Ausflucht greifen, da auch in Mitteleuropa der Streitwagen ,,aus der 
Mode gekommen“ sei. Festzuhalten ist in diesem Zusammenhang die Tatsache, 
daB die Italiker bei ihrer Einwanderung ihn nicht mitbrachten. Sie gibt einen 
wesentlichen Fingerzeig fiir die Art ihrer Ausriistung und Kampfesweise. Die 
Untersuchung wird darauf zuriickkommen. 

Will man aus diesem Zusammenhang heraus eine Deutung der nordischen 
Felszeichnungen wagen, so bleibt nur die Annahme iibrig, da® die Germanen 
den Streitwagen in jenen Jahrhunderten kennenlernten, in denen sie weitgehend 
unter keltischem EinfluB standen, also in der friihen La-Téne-Zeit. Es war das 
Zeitalter der starksten keltischen Macht- und Kulturentfaltung, das Zeitalter, 
aus dem viele Wagengraber von der Bedeutung dieses Kriegsgeriites in der 
keltischen Kriegstechnik Zeugnis ablegen, Die Annahme erscheint nicht fern- 
liegend, daB der Kriegswagen als Importstiick oder seltenes Konigsgut auf 
diesem Wege bis nach Schweden drang. Im Ganzen der Felsenbilder bleibt er 


> Aufzahlung bei G. Wrixke, Reallexikon, Art. Wagengrab. 

® O. MonTe ius: Civ. Prim., It. Sept. Planches, Série B, Pl. 88. 

7 MonreE-tus, daselbst, Texte, 418. 
; 8 Auch Huco Mérerinpr: Der Wagen im nordischen Kulturkreis (Studien und 
Forschungen XV, 1917, 215/216), bestatigt diese Entwicklung in Europa; ebenso 
E. Wante, Reallexikon, Art. Wagen. 
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selten. Mit den Reiterzeichnungen fiigen sich dann die Wagenzeichnungen 
zeitlich gut zusammen. 

Der Knebel ist den Weg iiber Italien nicht gegangen. Er erscheint vor 
den Etruskern auf dem Boden Mitteleuropas und Italiens. Die Trense von 
Toszeg und die Terremarenfunde erharten das. Er ist weder in Kleinasien 
noch in Syrien jemals heimisch gewesen. In Griechenland zeugt die Trensen- 
form am Fries von Tiryns sowie der spatmykenische Trensenfund von 
agyptisch-syrischem EinfluB in spatmykenischer Zeit, wahrend die geometrische 
Periode weder Trensenfunde noch Abbildungen mit klaren Trensentypen auf- 
zuweisen hat. Wenn im 7, Jahrhundert auf Vasenbildern ein kleiner Knebel 
auftaucht °, bei dem man einen EinfluB des Hirschhornknebels annehmen kann, 
so ist das so spat, daB® darin eher ein negativer als ein positiver Beweis fiir 
die Verbreitung der Hirschhornform in dem vorhergehenden Zeitalter liegt. 
Das gleiche gilt von den Spielformen des geschweiften Knebels, die man auf 
etruskischen und griechischen Vasen in Italien abgebildet sieht 1°. Sie findet 
sich vereinzelt auch im Gebiet der illyrischen Kultur 11, so auf den Bronze- 
situlen von Moritzing, Kuffarn und Watsch 12, 

Das Durcheinander etruskischer, importierter griechischer und einhei- 
misch-griechischer Formen in Mittel- und Unteritalien kann hier nicht gesondert 
werden; die Sonderung ist aber auch fitr den Zweck der Untersuchung ent- 
behrlich. Denn eine dominierende Form, deren Verbreitung man von Mittel- 
oder Unteritalien aus nach dem Norden annehmen kénnte, ist die Knebeltrense 
dort keineswegs gewesen. Ebensowenig kam sie aus Griechenland. Es bleibt 
nur die Annahme, daB sie ihren Weg ttber den Donauraum oder vom Donau- 
raum her nahm. Der Knebel von Toszeg reiht sich in beide Annahmen gut ein. 


2. Die Knebeltrense in Europa”. 


Auf dem Boden Europas tritt die Knebeltrense in zweifacher Eigen- 
schaft auf: 

a) Als einfacher Gebrauchsgegenstand des taglichen Lebens, der in 
Wohnplatzen, Abfallgruben, als Streufund oder unter ahnlichen Fund- 
umstanden auf uns gekommen ist. 

b) Als wertvolles Besitzstiick, das als Grabbeigabe eine sakrale Bedeu- 
tung gewonnen hat. 

Zu der ersten Gruppe gehéren vor allem die Hirschhorntrensen, man 
kann wohl auch die einfachen Bronzetrensen der Pfahlbauten, Terremaren und 
ahnlicher Fundstatten hinzurechnen. 


9 A. FuRTWANGLER und K. RetcHHocp: Griechische Vasenmalerei, 1904. 

10 A. FuRTWANGLER und K. ReIcHHOLD, a.a.O., Abb. 26/27, 38/39, Ruvo. Mon- 
‘eLIus: Civ. Prim., It. Gentr. Planches II, 2, Ruvo. Daselbst 376, Prov. di Roma. Ant. 
ZANNONI: Scavi della Certosa di Bologna, 1876, auf der bekannten Situla, Tafel XXXV. 

11 M. Mucu: Kunsthistorischer Atlas, 1. Abteilung, 1889, LXVIII. 

12 Besonders deutliche Abbildung der beiden letzteren bei Kurt WILLVONSEDER: 
Ein Depotfund aus Stillfried a. d. March. Wiener Prah. Zeitschr. 1932. 

13 Europa hier und im folgenden immer ohne Griechenland. 
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Versucht man aus den vorhandenen Funden ein Bild der Verbreitung 
dieser Trensen und ihrer Besitzer in Europa zu gewinnen, so sind die Fehler- 
quellen, die einem solchen Verfahren innewohnen, betrachtlich. Nicht nur 
macht die verschiedene Intensitiét der Grabungen in den verschiedenen Landern 
alle Riickschliisse aus der Zahl der Funde unsicher, auch die Art der er- 
schlossenen Fundstellen ist von entscheidender Bedeutung. Wenn das Gebiet 
der Alpenseen die groBte Zahl der primitiven Hirschhornknebel aufweist, so 
hat das sicherlich seinen Grund nicht in der besonders dichten Verbreitung 
des gezihmten Pferdes dort, sondern in der umfassenden Erschliebung der 
Wohnstatten. Man wird also die einzelnen Vorkommen individuell behandeln 
miissen, will man Fehlschliisse vermeiden. Daher ist auch von einer Karte der 
Trensenfunde in Europa abgesehen. 

Ungarn weist in der Urnenfelderperiode so zahlreiche Hirschhorntrensen 
auf, daB es alle Lander mit Ausnahme der Schweiz itbertrifft1+ (Vattina, 
Tiszafiired u. a.)15, Auf die Diskussion tiber die zeitliche Ansetzung der unga- 
rischen Urnengraber wurde in den fritheren Aufsatzen verwiesen. Ihre Prio- 
ritat gegeniiber den westlicher gelegenen Urnengrabern wiirde die hier er- 
arbeitete Auffassung der Dinge nicht beeintrachtigen, vorausgesetzt, daB man 
auf die Gleichschaltung mit Troja VI verzichtet. Das haufige Vorkommen der 
Trense in den Pfahlbauten bleibt trotz des oben gemachten Vorbehaltes von 
groBer Bedeutung. Der Alpenstock muBte auf die durch den Donauraum vor- 
stoBenden Volkerwellen als der groBe Zerstauber wirken, an dem sie sich 
brachen, aufwirbelten, zerrieben, seitwarts und riickwarts flutend, Die zahl- 
reichen Trensen in den Pfahlbauten lassen darauf schlieBen, daB in der 
jungeren Bronzezeit die Flut den ganzen Alpenstock umspilt hatte, sich 
gestaut, in den naturlichen Becken sich gesammelt hatte, und pferdeziichtendes 
Kriegertum hier allenthalben zum festen Bestand der Kultur geworden war. 
ZSCHILLE-FORRER Schatzen die Zahl der in den Pfahlbauten gefundenen Hirsch- 
hornknebel auf 20 bis 30. Die starren Bronzetrensen bleiben vereinzelt. 

In Oberitalien bezeugen die friiher schon aufgefiihrten Stiicke aus den 
Terremaren der Po-Ebene'® das Vorhandensein der Pferdezucht im spateren 
italischen Bronzealter. Jenseits des Apennin sind weder Hirschhornknebel noch 
einfache Bronzetrensen nachgewiesen. 

Auch in den nérdlichen Vorlanden der Alpen sind sie selten. Der Fund von 
Karlstein bei Reichenhall stellt noch eine Briicke zu den nérdlichen Pfahlbauten 
her. Aber schon die ausfithrlichen Wohnplatzforschungen im Federseemoor 
haben keine Hirschhornknebel oder analoge Stiicke aus Bronze geliefert 17, 
Auch die inhaltreiche Zusammenstellung von BEHRENS aus der Bronzezeit Siid- 
deutschlands weist keine Hirschhorntrense auf, desgleichen Ernst WAHLE’s 
Vor- und Friihgeschichte des unteren Neckartales u.s.f. Man wird auch hier 
mit dem SchluB ex silentio zuriickhalten, zumal das Museum von Miinchen 


™ Von Heathery Burn Cave ist dabei als einem Sonderfall abgesehen. 

15 V. Gorpon CuiLpE: The Danube in Prehistory, 1929, 268. 

16 Nachweise siehe im ersten Teil dieser Studie. 

17 HANS REINERTH: Das Federseemoor als Siedlungsland des Vorzeitmenschen. 1929, 
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ein Bronzegebif aus der Hallstattzeit enthalt, das eine genaue Nachbildung 
des Hirschhornknebels darstellt. Immerhin ist mit der Tatsache einer geringen 
Verbreitung der Pferdezucht in Siiddeutschland im spaten Bronze- und frihen 
Eisenalter zu rechnen. Unter der Voraussetzung ost-westlicher Wanderungs- 
ziige ist diese Tatsache erklarlich genug. Das mannigfaltige Ineinander von 
Hohenziigen bot rosseziichtenden Scharen, welche die Alpen im Norden um- 
gingen, kein giinstiges Verbreitungsgebiet. Sie fanden nicht die freien Ebenen 
wie in Ungarn, im Siiden des Alpenstockes und im Norden Deutschlands. Die 
oberrheinische Ebene war, wie die Besiedlungskarte von WAHLE !8 zeigt, auBer 
im Norden noch diinn besiedelt, also wohl infolge sumpfigen Charakters viel- 
fach unzuganglich. Die westlichsten Auslaufer sind der Hirschhornfund im 
Departement Oise und die starre Bronzestange aus Vaudrevanges bei Saar- 
louis. Weitere Funde aus Frankreich fiihrt DE&CHELETTE nicht an. 


Ungleich giinstigere Aussichten bot rosseziichtenden Stammen das 
deutsche Tiefland einschlieBlich Danemarks. Der Weg vom mittleren Donau- 
raum dorthin ging entweder iiber Béhmen oder durch die mahrische Senke. 
Hier bezeichnet eine Kette von Funden aus der jiingeren Bronzezeit das Ver- 
breitungsgebiet der Indogermanen, Die Hirschhornknebel aus Czernosek a. d. 
Elbe, dessen Alter nicht ermittelt werden konnte, entspricht dem Weg uber 
Bohmen, ein, vielleicht zwei Stiick im Museum zu Breslau 1°, aus Knochen 
bestehend, beide nicht sicher datierbar, vielleicht dem jungeren Bronzealter 
angehérig, dem durch Mahren. Die Hirschhornknebel von Halberstadt und 
Buch schlieBen an, die verhaltnismaBig zahlreichen Funde in Danemark deuten 
auf starke Verbreitung im norddeutschen Tiefland und seinen Auslaufern. Die 
Knebel von Heathery Burn Cave, Durham, und von Kvarnby, Schonen, runden 
das Bild ab. Schweden, das archdologisch so auBerordentlich gut erschlossen 
ist, hat keine weitere Hirschhorntrense aufzuweisen. 

Man wolle die vorstehende Skizze nicht pressen. Es ist nicht gemeint, 
daB die genannten Funde den Weg der Indogermanen anzeigen, wie im 
Marchen die Erbsen den Weg von Hansel und Gretel. Will man aber das Ver- 
breitungsgebiet eines Typus erfassen, so bleibt nur iibrig, die vorhandenen 
Sticke festzustellen und in den Zusammenhang zu bringen, der die groBte 
Wahrscheinlichkeit hat. Er wird im vorliegenden Fall auch durch die zeitliche 
Abfolge bestatigt. Zwischen den Trensen von Toszeg und denen des Nordens 
liegt eine Zeitspanne von mehreren hundert Jahren, wie sie fiir die Durch- 
dringung des europdischen Mittelraumes von Ungarn bis Schweden etwa erfor- 
derlich sein wiirde. Aber selbst wenn man diesen Zusammenhang preisgeben 
will, so reden diese Funde noch eine beredte Sprache im Vergleich zu dem 
Schweigen, das sich iiber Westeuropa breitet. In Westfrankreich und Spanien 
hat man keinen Knebel gefunden. Das gleiche gilt fur Mittel- und Unteritalien. 
So bieibt auf alle Falle Mitteleuropa, nérdlich bis zu den schwedischen Siid- 


18 Ernst WAHLE: Die Besiedlung Siidwestdeutschlands, 1920. Rém.-Germ. Kom- 


mission, 12. Bericht. pales 
19 Trebnitz, Kr. Nimtsch und Breiter Berg, Kr. Striegau. Laut giitiger Mitteilung 


des Breslauer Museums. Zu den anderen Nachweisen vgl. den ersten Teil dieser Studie. 
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provinzen, siidlich bis zum Apennin, als Verbreitungsgebiet der Hirschhorn- 
und Knochentrense bestehen. Die Zentren sind, wenn man von den Pfahlbauten 
als Sonderfall absieht, die drei groBen Ebenen: die ostungarische, die Po-Ebene 
und die norddeutsche Tiefebene mit Danemark. 

Uberall sehmiegen sich die Siedlungsraume des neuen Volkstums an die 
Metallager des mittleren Europa an. In Ungarn boten sich ihnen die alten 
Kupferlager. Die ganzen Ostalpen werden gegen Ausgang der dortigen Bronze- 
zeit fiir den Kupferbergbau erschlossen 2°; eine Erzgewinnung auf hoher 
technischer Stufe bricht ein 21. In Italien drangt die eingewanderte Bevélke- 
rung weiter zu den metallreichen Gebieten Toskanas. In der norddeutschen 
Tiefebene konsolidiert sich die Flut der Einwanderer zuerst dort, wo die nahen 
Erzlager Béhmens der Metallurgie wichtige Rohstoffe liefern. Metalireiche 
Gebirge mit vorgelagerten Ebenen entsprachen offenbar den besonderen Be- 
diirfnissen dieser V6lkerschaften. 

Man hat friiher wohl angenommen, daB die Indogermanen das Eisen 
nach Europa gebracht haben. Die Frage 1aB8t sich nicht auf diese einfache 
Formel bringen. Aber es ware der Untersuchung wert, festzustellen, ob ihnen 
der groBe Aufschwung der Eisenverarbeitung in dem Zeitalter nach ihrer SeB- 
haftwerdung zuzuschreiben ist. 

Im Vorbeigehen sei angemerkt, daB die Funde des equus orientalis dem 
Zug des Hirschhornknebels entsprechen. Es ist um diese Zeit nachgewiesen 
in den Pfahlbauten, in der Norddeutschen Tiefebene, in Ostfrankreich. Hitz- 
HEIMER erkennt es auf der Situla von Bologna wieder 22. Ob die Pferdereste 
aus der Oberitalienischen Ebene sachverstandig untersucht und klassifiziert 
sind, konnte nicht festgestellt werden. Im ganzen gesehen, ist Mitteleuropa 
sein Verbreitungsgebiet. Daf sich seine Spuren nach Westen verlieren und 
heimische Rassen sich hier behaupten, wurde schon friiher festgestellt. 


Eindrucksvoller noch als der Hirschhornknebel bezeichnet die Trense als 
Beigabe im Grabe den Durchbruch einer neuen Kultur, deren Wahrzeichen 
das Pferd war. Der Hirschhornknebel als schmuckloses Gerat des taglichen 
Gebrauchs blieb hier und dort liegen, wo man ihn hinwarf oder verlor oder 
zu spaterem Gebrauch verwahrte. Zeitlich ist er nur auf Grund ausreichender 
Beifunde zu fixieren. Wo sie fehlen, bleibt alles im Vagen. Die Bronzetrense 
als Grabbeigabe dagegen bezeichnet eine bestimmte Stufe der Entwicklung. 
Man befindet sich nicht mehr im Stadium der Ansiedlung, des Werdens der 
neuen Lebensform. Vielmehr hat das Leben feste Gestalt gewonnen, bestimmte 
Bestattungsriten sind ausgebildet. Als Zeugnis eines reifen Kulturzustandes, 
dessen Durchbildung Jahrhunderte in Anspruch genommen haben muB, erzahlt 
die Bronzetrense aus den Grabern von einer festgefiigten Lebensform, die 
genau so im Zeichen des Pferdes stand, wie die kaukasische. 

Charakteristischerweise treten nun die Pfahlbauten zuriick, nicht nur weil 


20 Martin Hat: Zur vorgeschichtlichen Besiedlung des Landes Salzburg. Mitteil. 
d. Gesellsch. fiir Salzburger Landeskunde LXIV,. 1924. 
71 GreorG Kyr es, Reallexikon; Art. Osterreich. 


22 Max HILZHEIMER: Natiirliche Rassengeschichte der Haussaugetiere, 1926, 122. 
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ihre Bliitezeit voritber ist, sondern auch, weil sie, vorwiegend Wohnstatten, ber 
die Bestattungssitten wenig aussagen. Um so klarer hebt sich Oberitalien 
heraus 28. Von entscheidender Bedeutung fiir die vorliegende Frage ist die 
Tatsache, daB reichverzierte Trensen schon in der voretruskischen Emilia als 
Grabbeigaben vorkommen. Bereits aus den Grabern Benacci I bringt Mon- 
TELIUS eine Anzahl vollstandiger Bronzetrensen, desgleichen aus Benacci II 7+. 
Es sind also nicht die Etrusker gewesen, die das Gerat und seine Verwendung 
als Votivgabe nach Oberitalien gebracht haben; wohl aber nahmen sie die Sitte 
auf. In einzelnen etruskischen Distrikten ist die Zahl der Bronzetrensen in den 
Grabern betrachtlich (Vetulonia). Auch in Latium ist die Sitte anzutreffen. Hier 
fehlen, soweit ich sehe, sichere Nachweise aus voretruskischer Zeit. Das In- 
einander etruskischer und italischer Bestattungssitten entzieht in Mittelitalien 
der Forschung, wofern es ihr nicht gelingt, den Anteil der ethnischen Gruppen 
scharf zu sondern, den festen Boden. Die Regel ist die Mitgabe von Bronze- 
trensen in das Grab nirgends. Nur hier und da wird sie dem Toten gewidmet. 

Reich entfaltet sich die Sitte, wenn man sich von Bologna nordwarts 
wendet, In Villanova ist sie nicht sicher datierbar; in Este II erscheint sie, ehe 
etruskischer Einflu8 sich geltend macht. SAckEN weist aus Hallstatt keinen Fund 
nach, aber Trensen aus Stillfried in Niederésterreich bestatigen die Sitte im 
friihen Eisenalter auch nérdlich der Ostalpen °°. 

Es hat keinen Zweck, die zahlreichen im mitteleuropaischen Raum ver- 
streuten Trensen aus Grabern der spaten Bronze- und frithen Eisenzeit hier 
aufzuzahlen. Sie bleiben immer eine Gelegenheitsgabe, Wichtiger ist, auch hier 
die Grenzen abzustecken. Aus Schweden kennt MonrTeLius nur wenige; er 
betont ihre Seltenheit 2°; in England bleiben sie nach dem Urteil DECHELETTE’s 
selten 27, Nach Evans gehdéren die meisten, wenn nicht alle, in das Eisen- 
alter 28. Aus dem westlichen Frankreich wei® D&cHELETTE keine zu nennen. 


3. Pferdesymbolik. 


Von dem gleichen Geist einer altererbten Verbundenheit mit dem Pferd, die 
zweifellos religidse Momente in sich hatte, zeugt die Pferdesymbolik der spateren 
Bronze- und der Eisenzeit Europas. Offenbar wirkten sich hier wie bei der Mit- 
gabe der Trense insGrab Vorstellungen aus, die dem mykenisch-vorderasiatischen 
Kreis fernlagen und im Orient erst mit der kaukasischen Kultur sichtbar werden. 


23 Der Darstellung liegt das mehrfach zitierte Werk von Monte tus: Civ. Prim. 
zugrunde. Wenn auch seither die Grabungen neues Material erschlossen haben, so bleibt 
doch eine so reichhaltige Zusammenstellung, wie die von MonTELtus, fiir die Verbreitung 
des einzelnen Typus charakteristisch. Dies gilt auch dann, wenn man sich dariiber klar 
ist, daB das Werk im einzelnen manchen Irrtum enthalt. Aus beiden Griinden darf der 
Einzelfall nicht gepreBt werden. 

24 Das Grabfeld Arnoaldi, das Horrnes, a. a. O., 470, auch als voretruskisch an- 
sieht, ist hier vorsichtshalber nicht herangezogen. 

25 Mucu, a.a.O., XXXVIII. 

26 MonteLius: Kulturgeschichte Schwedens, 1906, 87. 

27 D&cHELETTE: Manuel de l’Archéologie préhistorique, celtique et gallo-romaine, 
1908, II, 2, 1, 282.. 

28 |. Evans: Bronze Age Implements of Great Britain, 1881, 396—399. 
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Schier zahllos sind die Gegenstande des taglichen Gebrauchs wie der sakralen 
Verwendung, an denen das Pferdemotiv erscheint. Es findet sich an den Typen 
der Keramik: Vasen, Schalen, Dosen, Bechern usw. als Griff, als Henkel, als 
Schnauze, als angeklebte Verzierung, als Anhanger. Auf den Fibeln erscheint 
es in mannigfachen Formen; es ziert den Kamm, den Griff bronzener Schépt- 
gefaBe. Auf den Knebeln der Pferdetrensen selbst wird es als Verzierung an- 
gebracht. Uber den ganzen mittleren und nordlichen Kontinent hin gewinnt 
diese Sitte Verbreitung, am starksten konzentriert in den Kernlanden der 
Villanova-Hallstatt-Kultur, nach dem Westen und Norden schwacher werdend. 

Auch als selbstandige Figur wird das Pferd in diesem Zeitalter oftmals 
in kleinen Plastiken wiedergegeben. Sie reichen von Italien bis Schweden, vom 
unteren Donauraum bis zu den britischen Inseln. Bronze, Silber, Blei, Ton ist 
das Material. Fiir Italien betont Horrnes 2° ausdriicklich den voretruskischen 
Charakter dieser kleinen Plastiken. Die kleinen Tierfiguren von Olympia diirfen 
an dieser Stelle nicht iibersehen werden 2°, Die Untersuchung kommt darauf 
zuriick, Auch das Pferd von Trundholm reiht sich hier ein. Die im ersten Teil 
zu dieser Frage gemachten Darlegungen werden durch den Gang der Beweis- 
fihrung an Evidenz gewonnen haben. 

Gedenkt man endlich noch der Tatsache, daB vereinzelt auch das Pferd 
selbst oder Teile von ihm seinem Herrn ins Grab mitgegeben wurden 3! oder 
der Herr in einer Stellung bestattet wurde, die darauf schlieBen 1aBt, daB er 
die Ziigel in der Hand hielt °?, so vollendet sich das Bild einer durch das 
Pferd so weitgehend bestimmten Sitte und Lebensform, daB sie nur noch von 
den Gewohnheiten etwa der Skythen oder Sarmaten iibertroffen wird. Es bleibt 
unverstandlich, wie man alle diese Tatsachen sehen und sich dabei beruhigen 
konnte, daB mit der Hallstattkultur ein neues Dekorationsmotiv, das Pferd, sich 
uber Europa verbreitete. Der Begriff des Dekorationsmotives ist fiir jene 
Zeiten ohnehin bedenklich. Sie empfanden und dachten symbolisch. Wenn im 
Laufe einer groBen Kulturepoche das Pferd allerorts zum immer wieder- 
kehrenden Symbol wird, so kann man das nicht als zufalliges Motiv der dekora- 
tiven Kunst deuten. Man muf vielmehr annehmen, daB das Pferd in der Kultur 
dieser Volker in eben dieser Epoche zum bestimmenden Faktor geworden ist. 
Welcher Archdologe oder Ethnologe wiirde etwas anderes annehmen, wenn 
ihm in einer nur durch Bodenfunde erschlossenen Kultur plétzlich das Rind 
als das beherrschende Symbol vorkame, als daB die Rinderzucht eine neue 
epochemachende Errungenschaft in eben dieser Kultur gewesen sei? Bei der 
gleichen Erscheinung auf europdischem Boden macht man daraus — durch eine 
altiiberlieferte, anders eingestellte Blickrichtung verleitet — ein belangloses 
Schmuckmotiv. Wenn tiberhaupt archdologische Funde sprechen kénnen, dann 


°° Moritz Hoernes: Urgeschichte der bildenden Kunst, 1925, 459. 

30 A. FurTWANGLER: Die Bronzen und iibrigen kleinen Funde in Olympia, 1890. 

8! Von Sacken: Das Graberfeld von Hallstatt, 1868, 97. Monte tus, Civ. Prim., 
It. Sept., Textband I, Col. 364: Pferdeskelette bei Bologna in voretruskischen Grdbern. 
Ropert BeExTz, a.a.O., 202: Grab von Schwaan in Mecklenburg. Vgl. den ersten Teil 
dieser Studie. 

82 J. Kern: Das Hallstatthaus Nordwestbéhmens, Mannus, 1932, 507. 
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‘ sprechen sie hier mit nicht abzuweisender Deutlichkeit. Wie kann man mit 
Ernst WaAHLE, FORSSANDER, DAWSON U. a. annehmen, daB, wenn eine so un- 
erhorte Neuerung wie der Einbruch einer Pferdeziichterkultur in das schlichte 
Bauerntum des alten Europa gegen Ausgang des Neolithikums erfolgte, diese 
Tatsache in allen AuBerungen des praktischen Lebens sowohl wie der Symbolik 
und den Grabsitten ohne jede Wirkung blieb, sich sozusagen verkriimelte, um 
dann ein Jahrtausend spater plétzlich ohne jedweden ersichtlichen Grund in 
einer beispiellosen Verherrlichung des Pferdes zum groBen gefeierten Ereignis 
zu werden? Man entgegne nicht: Wo blieb diese Verherrlichung des Pferdes 
bei den Hettitern, bei den Harri? Diese Vélker traten das Erbe einer groBen, 
reichen Kultur an und iibernahmen mit all ihrem Erbgut zundichst auch ihre 
Kulte, ihre Symbole. DaB gleichwohl die Bedeutung des Pferdes in den Lebens- 
auBerungen der indogermanischen Einwanderer von dem Wagen von Khataje 
an bis zu den spaten Bildern von Sendschirli, Saktsche Gozii u. a. iiberall 
durchschaut, wird niemand bestreiten wollen. Wo aber ist auch nur ein 
einziges sicher datierbares derartiges Lebenszeugnis in Europa vor dem 
13. Jahrhundert vorhanden? 


4. Die europaischen Indogermanen als Reitervélker. 


Den Verkehrswagen, um das zwei-, auch vierradrige Gefahrt so zu nennen, 
das als Sitz- oder Lastwagen dient, haben die nach Europa kommenden Indo- 
germanen jedenfalls so gut gekannt, wie ihre Vettern in Vorderasien. Aber 
auch hier ist die Bespannung mit Rindern das Wahrscheinliche. Da dieses Ge- 
fahrt vermutlich auch den Alteuropaern bekannt war °°, so kann an seiner Ver- 
breitung in Europa die Verbreitung der Indogermanen nicht gemessen werden. 
Das gleiche gilt von dem Radsymbol, Es ist auf europadischem Boden sehr alt. 
DaB der starke Wagenkult in der Hallstattperiode vielleicht auf die Ausbreitung 
auch des Pferdes schlieBen 14B8t, wurde schon frither klargelegt*+; sichere 
Riickschliisse sind nicht méglich. 

Kamen die einwandernden Pferdeziichter nach Europa nicht mit dem 
Kriegswagen, so bleibt nur die Annahme, daf ihre kriegstechnische Uberlegen- 
heit iiber die Altbewohner auf der Verwendung des Pferdes zum Reiten beruhte 
und sie ihren Weg als Reitervélker gemacht haben, deren Mannschaft 
kampfend, pliindernd, raubend oder unterhandelnd die Bahn freimachte, 
wahrend Frauen, Kinder und Greise mitsamt der fahrenden Habe zu FuB und 
auf dem Ochsenwagen nachfolgten. 

Es fragt sich, ob das archdologische Material diese Annahme bestiatigt. 
In dem Brennpunkt der neu entstehenden Kultur, dem oberitalisch-illyrischen 
Gebiet, erscheint in der voretruskischen Zeit der Reiter, nicht aber der 
Wagen. Wahrend auf den Tafeln von Monrevius iiber Benacci I und II, 
Este II sich keine Spur eines Kriegswagens findet, erscheint der Reiter 
mehrfach. Er ist Schmuckmotiv fiir Fibeln, fiir Bronze- und TongefaBe *°. Das 


33 Vgl. den ersten Teil dieser Studie. 
34 Vel. den ersten Teil dieser Studie. 
35 MontTELIus: Civ. Prim. It. Sept. Pl. Serie B, 51, 79, 81. 
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gleiche gilt vom ostalpinen Vorraum im Norden und Osten. VON SACKEN weist 
aus Hallstatt eine Reiterfigur nach, aber keinen Wagen °°, Mucu bildet aus 
Stillfried zwei kleine Reiterfiguren ab, doch keinen Wagen, aus Froégg mehrere 
kleine bleierne Reiterfiguren, dabei einen phantastisch geformten, von 12 Pfer- 
den gezogenen Wagen 37. In Rosegg in Karnten sind kleine bleierne Reiter aus 
der spateren Hallstattzeit nachgewiesen #8. HoERNES verweist auf einen 
steinernen Reiter in der Alteren Hallstattschicht von Nesactium und halt einen 
anderen, daselbst, aus Bronze fiir etwa gleichzeitig; auch zwei kleine Reiter- 
figuren, aus Hirschhorn, geschnitzt, aus Watsch und aus Mechel in Sudtirol, 
versetzt er in diese Periode 3°. Auf einem TongefaB aus einem Tumulus bei 
Gemeinlebarn erscheint unter anderen Figuren auch der Reiter 4°, ebenso auf 
der Situla von Kuffarn 41. WALTER Scumip bildet zwei Reiterfiguren von einer 
Ziste und einem Kessel aus zwei Grabern von Klein-Glein ab 42. Das Kabinett- 
stiick bleibt jener freilich spate Reiterkampf auf dem Giirtelblech von Watsch 
aus der spaten Hallstattzeit mit einer so scharfen Charakteristik der Reiter und 
ihrer Pferde, daB sie jeder agyptischen Darstellung Ehre machen wiirde. 
Welch ein Interesse an der Sache bei Kiinstlern und Beschauern, welche genaue 
Kenntnis von RoB und Reiter bis in die letzte Einzelheit hinein, welche Bedeu- 
tung des Reiterkampfes im BewuBtsein der Menschen setzt dieses Bild voraus! 
Man vergleiche es mit den Friesen von Mykenai und Tiryns, und man wird 
empfinden, wie anders die kriegerische Welt hier ausschaut. 

Von diesem Ausstrahlungszentrum her verbreitet sich die Reiterfigur als 
Verzierung, als Zeichnung, als Plastik. Sie ist nicht haufig, nur hier und dort 
taucht sie auf. Die Vase von Odenburg 4° weist neben dem vierradrigen Wagen 
die Reiterfigur auf, ebenso die Urne von Darslub in WestpreuBen 44. 

Man erinnere sich, um das Gegenbild plastisch vor Augen zu haben, 
des geschlossenen Auftretens des Kriegswagens, seiner beherrschenden Stellung 
im agyptischen Kriegswesen des neuen Reiches, seiner Bedeutung in der mykeni- 
schen Welt, Nichts von alledem in dem Europa der Villanova- und friihen Hall- 
stattkultur. Das Pferd, der Reiter, der vier- und mehrradrige Kultwagen in 
vielen Ortlich verschiedenen Formen — das sind die Motive. Ist angesichts 
dieser Tatsachen die Annahme noch abzuweisen, daB die Indogermanen als 
kriegerische Reitervélker aus dem Donauraum nach dem Kern Europas vor- 
gedrungen sind? 

Man wird diesen SchluBfolgerungen die Tatsache entgegenhalten, daB 
auch im Kriegswesen der vorderasiatischen Vélker, Agyptens und Griechen- 
lands der Streitwagen seit dem 8. und 7. Jahrhundert zuriicktritt, daB auch dort 


36° VON SACKEN: a. a. O., Tafel VIII. 

et Muca: ava, 0. XEVIL TTi8) XLVIN, do, elie: 

38 G. Kyrve: Reallex., Art. Rosegg. 

38 HOERNES: a. a. O., 474. 

40 Daselbst, 485. 

41 Reallex. IV, Tafel 88 a. 

42 Water Scumip: Die Fiirstengraber von Klein-Glein, Prah. Zeitschr. 1933. 
43 HoERNES, a. a. O., 559. 

44 Daselbst, 531. 
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der Reiter eine vordem nicht gekannte Bedeutung gewinnt, daB es sich also 
nicht um spezifisch europaische Erscheinungen handelt, aus denen ein Schlu8 
auf Einwanderungen nach Europa zu ziehen ware, sondern um generelle Ver- 
anderungen der Kriegstechnik tiberhaupt. Darauf ist zu erwidern — und das 
ist das Entscheidende — dafi der VorstoB dieser Reitervélker nach Europa vor 
dem Erldschen der alteren Kriegstechnik des Orients erfolgt sein muB. Wenn 
bald nach dem Jahre 1000 in den ersten LebensauBerungen der neuen volk- 
lichen Einheiten, den frithen Werken Oberitaliens und der Ostalpenvorlande, 
Reiter erscheinen, so war die Einwanderung zweifellos erheblich friher erfolgt, 
also zu einer Zeit, als in Griechenland und im Orient der Wagenkampt 
noch auf voller Hohe stand. Er halt sich auch noch in der geometrischen 
Periode, nur da8 neben ihm der Reiter haufig wird. Noch die Etrusker bringen 
den Wagen nach Italien mit. Man kann also nicht sagen, daB der eindeutige 
Charakter der Alteren Hallstattkultur als einer Reiterkultur von der gleichen 
Entwicklung des Orients abhangig ist. Eher eilt er ihr voraus; mindestens ist 
er gleichzeitig. Wohl aber mégen Zusammenhange bestehen. Um ihnen auf die 
Spur zu kommen, bedarf es eines allgemeineren Uberblicks. Der berittene 
Krieger gewinnt im alten Orient erst zu Ausgang der behandelten Epoche Be- 
deutung. Zwar ist der Reiter, wie im zweiten Teil ausgefiihrt wurde, im Zwei- 
stromland bereits um die Wende von 4. zum 3. Jahrtausend durch Tonmodelle 
und kleine zeichnerische Skizzen bezeugt. Ein Fund in Agypten weist die Sitte 
etwa zur Zeit der 17. Dynastie nach 45. Auch befindet sich ein Reiter unter 
den hettitischen Truppen auf der Agyptischen Darstellung der Schlacht von 
Kadesch. In Sendschirli sind unter den Bildwerken des siidlichen Burgtores 
zwei Reiterreliefs; im Tell Halaf kommt er mehrfach vor *°. Es ist auch nicht 
daran zu zweifeln, daB der fiir die menschliche Figur so geeignete Sitz aut 
dem Riicken des schnellen Tieres ausgenutzt ist, sobald man es sicher in der 
Gewalt hatte. Zur umfassenden Verwendung des Reiters als Kampfers oder 
gar zur Ausbildung einer geschlossenen Reiterei ist es weder in Agypten noch 
bei den Hettitern, Syrern und ihren nadchstverwandten Stammen gekommen. 
In Assyrien erscheint der Reiter als festausgepragter und zugleich hoch- 
gesteigerter Typus auf den Jagdszenen seit dem 9. Jahrhundert. 

Aber auch in dieser Beziehung sind die Assyrer offenbar nur die form- 
gewandten Aneigner und Fortfiihrer der alteren primitiveren Sitten kaukasi- 
scher Vélkerschaften. In Nordkaukasien kommt die Reiterfigur haufiger vor; 
es ist wahrscheinlich, daB die Assyrer das zu hoher Kunst gesteigerte Reiten, 
wie es auf den Reliefs erscheint, von dort itbernommen haben. Man mochte 
sagen: Wie der vorderasiatische Kulturkreis ein Jahrtausend friiher den Streit- 
wagen der Indogermanen aufnahm und zu hoher Vollendung fithrte, so be- 
miachtigte er sich auch jetzt der Errungenschaften der spateren Indogermanen, 
um sie zu einer Spitzenleistung zu steigern. Die Frage wire aufzuwerfen, ob 


45 HitzHEIMER: Haussdugetiere, 117. 

46 Mitteilungen aus den  orientalischen Sammlungen, Heft XIII, Ausgrabung 
Sendschirli HI, Torplastiken. 1902; v. OprEenueEIM: Tell Halaf, 1931. Die OpvpENHEIM sche 
Datierung erscheint sehr anfechtbar. 
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zwischen Knebeltrense und Reitkunst ein Zusammenhang besteht; sie kann hier 
nicht beantwortet werden. Nach Europa kommt die ausgebildete Reitkunst 
sicherlich nicht einfach vom Kaukasus aus, sondern im Zuge jener Vélker- 
wellen aus der zweiten groBen indogermanischen Wanderung. Sofern diese 
Vélker auf Griechenland und seine Kriegfithrung Einflu8 gewannen, stieBen 
sie hier mit der alteren Technik des Kriegswagens zusammen, so dai der 
Reiter sich nur langsam durchsetzte und niemals die beherrschende Stellung 
gewann, die er bei den Vélkern SiidruBlands und der Alpenvorlande hatte. 
Das Auftreten des Reiters auf den geometrischen Vasen neben dem Kriegs- 
wagen erfordert daher besondere Aufmerksamkeit und miiBte umfassend unter- 
sucht werden, Der politischen Uberlieferung zufolge ist der Wagen zur Zeit der 
Solonischen Gesetzgebung aus dem Kriegswesen Athens verschwunden, der 
Reiter zwar vorhanden, das schwerbewaffnete FuBvolk aber die Kerntruppe. 
Sofern die Indogermanen sich auf dem bauerlichen Boden Europas festsetzten, 
gewann das neue Kriegswesen von vornherein die Gestalt, die den Sitten und 
technischen Moglichkeiten kriegerischer Reitervolker entsprach. Es mag also 
ein Zusammenhang bestehen zwischen dem Erléschen der Kampfesweise, die 
an den Streitwagen gekniipft war, und dem Fehlen dieses Gerates in dem vor- 
etruskischen Mitteleuropa. Nur ist sie nicht auf die einfache Formel zu bringen, 
daB8 Europa dem vorgeschritteneren Osten folgte und zum Reiterkampf tber- 
ging, weil der Kriegswagen im Orient seine Bedeutung eingebiBt hatte. 


5. Waffen, Kleidung, Siedlung. 


Nachdem der Versuch gemacht ist, die Besetzung Europas durch die 
Indogermanen im spateren Bronzealter durch unmittelbare Zeugnisse zu er- 
harten, darf die Frage nicht unerértert bleiben, ob die Einfiihrung der Pferde- 
zucht als eines wesentlichen konstitutiven Elementes des gesamten Lebens sich 
nicht auf Gebieten auBert, die auf den ersten Blick kaum damit in Zusammen- 
hang zu stehen scheinen. Wohl haben die hierhergehérigen Momente nicht die 
Kraft von Beweisen. Sie setzen auf anderem Wege erarbeitete Resultate voraus. 
Aber nachdem die Priifung des unmittelbar einschlagigen Materials die’ dar- 
gelegten Ergebnisse gezeigt hat, diirfen sie ausgenutzt werden als erganzende 
belebende Ziige des auf anderer methodischer Basis gewonnenen Bildes. 

In erster Linie kommt die Bewaffnung in Frage. Neue Vélkermassen mit 
eigenartigen Lebensformen — sie muften ihre Kriegsweisen, ihre besonderen 
Kamptfmethoden haben, auf denen ihre Uberlegenheit itber die Altbewohner 
beruhte. Es liegt nahe, neue besondere Waffen bei ihnen vorauszusetzen. Fiir 
die Indogermanen trifft diese Voraussetzung nicht zu 47, Speer und Lanze AS; 


47 Vgl. zum Ganzen: Martin JAHN: Die Bewaffnung der Germanen in der dlteren 
Eisenzeit. 1916. Mannus-Bibl. 16. Hans Bonnet: Die Waffen der Vélker des Alten 
Orients, 1926, und das schon frither zitierte Buch von Wotrcanc REICHEL: Homerische 
Waffen, 1901. Das Buch von Kromayer-VeIrH: Heerwesen und Kriegfiihrung der 
Griechen und Romer, 1928, liefert fiir diese Betrachtung keinen Beitrag. 

48 Die Lanze als die im Nahkampf zu vetwendende Stichwaffe 14Bt sich vom Speer 


als Wurfwaffe auf Grund der archdologischen Funde im vorgeschichtlichen Europa nicht 
unterscheiden. DECHELETTE, a. a. O., 2, edie 
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Bogen, Pfeil und Schwert, dieses ist die Ausriistung des indogermanischen 
Wagenkampfers im vorderasiatischen Gesamtbild, uralte Waffentypen also, 
deren Wandel im Laufe der Jahrtausende viel erzahlen wurde, wenn eine um- 
fassende Spezialuntersuchung ihn itber groBe Spannen von Raum und Zeit 
klarlegen wiirde. Bei dem heutigen Stand der Forschung ergibt die Geschichte 
dieser Waffen keine wesentliche Aufklarung. Der Pfeil ist auf europaischem 
Boden in der Alteren Bronzezeit nicht haufig 49. Nach D&cHELeTTE werden 
gegen Ausgang des Bronzealters Speer und Pfeil zahlreich und bleiben es 
wahrend des Hallstattalters 5°. Die hélzernen Pfeilspitzen Ungarns und Italiens 
gewinnen in diesem Zusammenhang erhéhte Bedeutung. 

Das Schwert ist die Waffe des FuBvolkes; auch der Wagenkampfer ist 
damit ausgeriistet. Aber es ist nicht den Indogermanen eigentiimlich, kein Krite- 
rium ihrer Verbreitung. Eine andere Frage ist, ob bestimmte Formveranderun- 
gen des Schwertes AufschluB tiber veranderte Kampfesweise und damit tiber 
Einwanderung neuer Vélkerschaften geben kénnen. Auch hier fehlt fiir eine er- 
schépfende Behandlung der Frage der hinreichende Grund umfassender 
Spezialuntersuchungen. Wo sie aber vorhanden sind, wie in den Werken von 
Nave, SPROCKHOFF und anderen, da ist die typologische Betrachtung durchaus 
an der Grifform orientiert. Die Bedeutung dieser Betrachtungsweise soll keinen 
Augenblick verkannt werden. Sie eréffinet allerwesentlichste typologische, chro- 
nologische und allgemeine Perspektiven. Andererseits bedeutet die Zurtick- 
stellung derjenigen Momente, die tber den Gebrauch des Schwertes unmittel- 
bare Auskunft geben, einen groBen Ausfall. Die Grifform vermag wohl dartiber 
auch einiges zu sagen, die Klingenform aber sehr viel mehr. Sie laBt die Art 
der Verwendung im Kampf erkennen und damit das ethnologisch bedeutsame 
Moment. Bei den Grifformen kénnen technische Ursachen, aber auch Mode, 
Stilwandel und anderes ausschlaggebend sein, in der Klingenform dagegen 
kommt die ethnologisch bestimmte Kampfform viel eindeutiger zum Ausdruck. 

Man kann bei dem Schwert im Hinblick auf die Art seiner Verwendung 
zwei Grundtypen unterscheiden: erstens die Stichwaffe, schmal, zweischneidig, 
das Schwert des Fu8kimpfers. Ausgepragteste Form: der Degen. Zweitens die 
Hiebwaffe, einschneidig, die Sichel mit umgekehrtem Vorzeichen, das Schwert 
des Reiters. Ausgepragteste Form: der Tiirkensabel. Dazwischen die grofe 
Masse der Ubergangs- und Mischformen, deren sorgfaltige typologische Son- 
derung viele Aufschliisse uber Kampfesweisen und damit sicherlich auch tber 
viele ethnologische Beziehungen geben wiirde. Diese Arbeit kann hier nicht 
geleistet werden. Aber einige Zusammenhange kénnen doch aufgedeckt werden. 

Das Schwert war in Europa bereits eine entwickelte Watffe, als die Indo- 
germanen den Kontinent itberfluteten. Im Gegensatz zur Axt ist die Verbreitung 
dieser Waffe in Europa nicht im Rahmen einer Gesamtkultur erfolgt, sondern 
auf die neu gewonnenen technischen Moglichkeiten der Metallbearbeitung 
zuriickzufiihren. Auf den steinernen Dolch folgt die gleiche Waffe zunachst aus 
Kupfer, dann aus Bronze. Das Metall bietet die Moglichkeit, sie zu verlangern, 


49 DECHELETTE, a. a. O., 2, 1, 224. 
50 Daselbst, 217. 
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der Dolch wird zum zweischneidigen Bronzeschwert mit gradlinigen Klingen- 
randern. Die mittlere Bronzezeit bezeichnet den Héhepunkt seiner Verbreitung. 
Es ist die Waffe der Baumsarge, der spiten Steinkisten, der alteren Hiigel- 
graber im Norden wie im Siiden. 

Es ist nicht daran zu zweifeln, daB die Indogermanen, die Europa be- 
setzten, das Schwert kannten. Wenn der gemeinindogermanische Wortstamm da- 
fiir fehit, so liegt darin kein Gegenargument, da die Indogermanen die volle 
Ausbilding der Bronzekultur nicht mehr gemeinsam erlebten. 

Vielleicht war die offenbare Richtung ihrer Wanderungen auf metall- 
reiche Gegenden mit dadurch bedingt, daB sie an dieser Entwicklung der Be- 
waffnung ihren Anteil suchten, um nicht ihre kriegerische Leistungsfahigkeit 
einzubiiBen. Aber mit dem Bronzeschwert vollzieht sich seit ihrem Vordringen 
in Europa eine charakteristische Verinderung. DeécHELETTE macht darauf auf- 
merksam, daB im Verlauf der vierten Bronzeperiode in Europa die schilfblatt- 
férmige Klinge sich durchsetzt 51, d.h. eine Schwertform, die zum Hieb ebenso 
geeignet ist wie zum Stich. In der Tat findet man diese Beobachtung iiberall 
bestitigt, ob man Naue’s Sammlung siiddeutscher Schwerter durchgeht oder 
Monrte.ius’ Zusammenstellung italischer Typen oder SprockHorr’s Standard- 
werk tiber die germanischen Griffzungenschwerter. Die Sammlung MOoNTELIUs, 
MinNEN  bestatigt sie fiir den Norden, Cuitpe fiir Britannien 52. Auch in 
Griechenland ist sie zu beobachten. In den mykenischen Schachtgrabern findet 
sich ein spitzer StoBdegen. Erst in spatminoischer Zeit zeigen sich Ubergangs- 
formen, die zur Schilfblattform des geometrischen Zeitalters tiberfiihren. Die 
Schilfblattform erscheint auf griechischem Boden fremdartig und erinnert an 
ungarische Typen **, Diese Umgestaltung des Schwertes deutet auf das Er- 
scheinen des Reiters in der Schlacht. Im Wagenkampf ist der Hieb von oben 
nie von Bedeutung gewesen, das wissen wir aus den Bildern. Fir den Reiter 
aber ist das Schwert, das neben dem Stich auch fiir den Hieb geeignet ist, von 
groBem Vorteil. So wird die veranderte Schwertform zur Bekraftigung der An- 
nahme, daB Reitervélker mit dem zu Stich und Hieb geeigneten Schwert sich 
in der jungeren Bronzeperiode Europas bemachtigten. 


Die Verbreitung des Krummschwertes ware in diesem Zusammenhang 
ebenfalls zu verfolgen. Wenn es auf dem Relief von Jazylykaja als die Waffe 
des hettitischen FuBvolkes erscheint, so kann es nicht nur die Waffe des Reiters 
gewesen sein. Die Frage ist zu kompliziert, als daB sie hier verfolgt werden 
kénnte, zumal die Linie auch zeitlich sehr weit zuriickfiihrt 54. Das ihm ver- 
wandelte Sabelmesser tritt zuerst in der Hallstattperiode auf europaischem 
Boden auf °°. 

Auch das Ortband verweist auf den Reiter. Der FuB- und Wagenkampfer 
tragt das Schwert fest um die Hiifte gegiirtet. Der Reiter tragt es hangend. 


OF DGiieh initia a0 Zone lntt, 

°2 VW. Gorvonx Critpe: The Bronze Age, 1930, 228. 

 Sprockuorr: Reallexikon, Art. Schwert. 

*! Vel. besonders Eckarp UnGer im Reallexikon, Art. Schwert, Vorderasien. 
% W Gavrrtr im Reallexikon, Art. Sibelmesser. 
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Beim Gehen schleift es; die Scheide wird dadurch iibermaBig abgenutzt. Diesen 
Verschlei8 soll das Ortband verhindern, Eine umfassende Untersuchung iiber 
seine Geschichte und Verbreitung wiirde wahrscheinlich einiges iiber die Ver- 
breitung indogermanischer Reitervélker in Europa erzahlen. 

Die Axt erscheint auf vorderasiatisch-agyptischen Bildern des 2. Jahr- 
tausends nirgends als die besondere Waffe der Indogermanen. Sie ist im alten 
Orient tausend Jahre und mehr vor dem indogermanischen Eroberungszug 
durch den Orient vorhanden 5°. Offenbar hat sie einmal in der Geschichte der 
Menschheit eine epochemachende Rolle gespielt. Ihre Bedeutung erlischt auch 
im 2. Jahrtausend in Vorderasien keineswegs. Sie ist hier in diesem Zeitalter 
noch immer eine verbreitete Waffe; als Symbol erscheint sie haufig. 

Auf europdischem Boden war sie die groBe, die beherrschende Errungen- 
schaft der auf Rinderzucht und Pflugbau beruhenden Kultur des Jung- 
neolithikums. In friedlichen Zeitlauften diente das schwere Gerat zum Fallen 
von Baumen, zur ersten, groben Bearbeitung des Holzes; im Kampfe war es 
die furchtbare Waffe des neolithischen und frithbronzezeitlichen Bauern. Der 
Nahkampf, das Ringen von Mann zu Mann, ist ihre Voraussetzung. Der Axt- 
wurf, mochte er bisweilen auch vorkommen, blieb vereinzelt, denn er beraubte 
den Mann seiner Wehr. Es lieB sich nicht, wie beim Speer und erst recht beim 
Pfeil, ein Vorrat davon mitfiihren. Es ist bekannt, mit wieviel Kunstfertigkeit 
dieses unentbehrliche Gerat des neolithischen Bauern in Stein, des bronze- 
zeitlichen Bauern in Metall ausgefiihrt wurde. 

Ob die Indogermanen die Axt schon friih gekannt haben, wei®B man nicht. 
Auch hier fehlt der gemein-indogermanische Wortstamm, eine Tatsache, die 
schwerer wiegt als der Mangel eines gemein-indogermanischen Stammes fir 
Schwert. Trotzdem darf man ihr kein allzu groBes Gewicht beilegen, denn der 
alte gemeinsame Name kann durch spatere Sonderworte, die an értlichen Typen 
hafteten, verdrangt worden sein. Frist nimmt an, daf die Indogermanen die 
Axt trotz des fehlenden Wortes gekannt haben 57. Wie dem auch sei, die 
spezifische Waffe des Wagenkampfers wie des Reiters war die Axt auf 
keinen Fall, Die Wberlegenheit dieser Kampfer beruhte auf dem Fern- 
angriff, verbunden mit unmittelbar folgender Uberrennung des Gegners. 
Fiir solchen Kampf ist die Axt viel zu schwerfallig. Nicht als ob sie im Reiter- 
kampf einfach ausgeschaltet worden ware. Aber sie bleibt selten. Auf der 
Situla von Watsch schwingt sie der eine der beiden Gegner in seiner Linken; 
Waffentrager halten Ersatzstiicke in Bereitschaft. Aber es ist sicher bedeutungs- 
voll, daB der Reiter zur Linken mit der fliehenden Stirn, dem struppigen 
Haar und dem hochgeziichteten, vortrefflich aufgezaumten Pferd diese Waffe 
nicht fiihrt, Ein Leittypus der militarischen Ausriistung ist sie auch im Hall- 
stattalter keinesfalls. Als Gerat der Holzbearbeitung behalt sie ihre Bedeutung. 
Auch die symbolische Bedeutung ist wohl nicht ganz verschwunden. 

In der Geschichte der Axt liegt ein schwerwiegendes Moment gegen die 
WanLe’sche Hypothese einer frithen Einwanderung der Indogermanen nach 


56 Y. Gorpon CuILpE: The Most Ancient East, 1929, 132. 
37 Sigmunp Feist: Die Kultur der Indogermanen, 1913, 216. 
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Europa. Angesichts der eindeutigen kampftechnischen Bedeutung und der 
klaren chronologischen Abfolge der Waffentypen auf europaischem Boden ist 
der Versuch, den Indogermanen eine Axtform als Leittypus ihrer Bewaffnung 
zuzuschreiben, nicht zu halten. Es ist eine unmégliche Annahme, da} die indo- 
germanischen Volker mit ihrer vom Pferd her bestimmten Kriegskunst gegen 
Ausgang des 3. Jahrtausends Mitteleuropa besetzt hatten, da bald darauf bei 
ihnen nach dem vermeintlichen Zeugnis der Felszeichnungen der Wagen- und 
Reiterkampf, auf dem Gebrauch von Speer und Bogen, spater des Schwertes, 
beruhend, in vollster Entwicklung gestanden hatte, gleichzeitig aber die Axt 
als ihre ureigene Waffe zum Leittypus ihrer Verbreitung geworden ware. Noch 
einmal: Eine solche Gedankenfithrung ist kein Beweis oder Gegenbeweis. Sie 
ist eine Deutung. Aber eine Deutung, welche die Tatsachen liickenlos zur Ein- 
heit zusammenfiigt, wahrend die Wance’sche Deutung vor Widersprichen 
steht, die sie nicht erklaren kann. 

Im Anschlu8 an die Charakteristik der Waffen ein Wort tiber den Wandel 
der Mannerkleidung, der sich gegen Ausgang der Bronzezeit in Europa 
vollzieht. 

Die Mannertracht bestand im europaischen Norden wahrend der alteren 
Bronzezeit aus einem kurzen Rock, nach oben bis unter die Achsel verlangert, 
und einem Mantel. Die wohlerhaltenen Kleidungsstiicke der nordischen Baum- 
sarge geben davon eine klare Anschauung. Es ist bekannt, daB man das 
Roéckchen der Schotten sowohl wie das der Albanesen auf diese Urzeit zuriick- 
fiihrt als Reste, die sich in entlegenen Gebirgstalern gehalten haben. Das auf 
einigen Plastiken erscheinende Kleidungsstiick von der GréBe einer Badehose 
gehort in das spatere Bronzealter. Seine Bedeutung ist nicht geklart. 

Mit der Hallstattzeit erscheinen Kleidertypen von so eigenartigem Ge- 
prage, daB sie offenbar eine kiihne Neuerung darstellen. Der lange Kaftan, 
den die Manner auf vielen Denkmalern des Hallstattgebietes tragen, ist von 
betonter Eigenart. Gotze 58 nimmt an, daB sie darunter einen kurzen Rock 
oder eine Hose trugen. Auf der Urne von Odenburg ist die lange Hose kennt- 
lich. Sie ist nach Husinc im 2. Jahrtausend von den Ariern in SiidruBland 
verbreitet worden, als Hellenen und Italiker die Verbindung mit ihnen verloren 
hatten, wahrend Phrygo-Thraker und Germanen sie noch besaBen 59. Um die 
Wende des 2. Jahrtausends wird sie in Vorderasien bekannt. Die griechische 
Tradition halt an ihrer Herkunft aus Vorderasien fest: Paris als Sohn des 
rosseztichtenden Landes wird mit der Hose dargestellt, ebenso die Amazonen, 
deren Heimat nach griechischer Uberlieferung Kleinasien ist 6°. Die Griechen 
selbst, seit der mykenischen Zeit bereits im Besitze fester, wenn auch durchaus 


*S Im Reallexikon, Art. Kleidung. 

*! Grorc Htistnc in der Wiener Prahistorischen Zeitschrift IX, 1922, 124. Es ist 
bemerkenswert, wie die linguistische Forschung sich an dieser Stelle mit der archio- 
logischen zusammenschlieBt — mit Ausnahme der Ansichten iiber die Italiker, deren enge 
Verbindung mit den Griechen auch von der Sprachwissenschaft heute wohl aufgegeben ist. 

"© GreorG Girke: Die Tracht der Germanen in der vor- und friihgeschichtlichen 
Zeit. Mannus-Bibl. 23, 1922, 51. 
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wandelbarer Uberlieferung (Chiton) sind dieser Tracht nicht mehr verfallen ®1. 
Man mag den Grund dafiir in ihrem asthetischen Empfinden suchen; ethno- 
logisch gesehen kommt darin zugleich zum Ausdruck, daB sie nie ein Reiter- 
volk im eigentlichen Sinne gewesen sind. In Italien taucht die Hose in der 
spateren Hallstattzeit auf ®2. Die Germanen haben sie nach GirkE in der 
frihen Eisenzeit iibernommen 6; zu Beginn der rémischen Zeit ist sie bei 
ihnen verbreitet. 

Diese Nachrichten geniigen nicht, um ein klares Bild von der Geschichte 
dieses Kleidungsstiickes zu gewinnen. Doch das eine ist wohl kaum zu be- 
zweifeln, daB sich die Hose in eben dem Zeitalter durch Europa verbreitet, 
das sich als Zeitalter nicht mehr des Ubergangs, sondern einer festgeformten 
Kultur erweist, deren Herrenschicht aus berittenen Kriegern besteht, 

Zweitellos hat unter den veranderten Verkehrsverhaltnissen die Gestalt 
der Siedlung eine Umwandlung ertahren. Es ware zu verfolgen, wie in Europa 
im Verfolg des 1. Jahrtausends an die Stelle regellos verstreuter Hiitten ohne 
Zufahrt Siedlungen treten, die Wege fiir Pferd und Wagen offen lassen. Die 
Aufgabe kann hier nicht bearbeitet werden. Nur auf die Siedlung Buch i. d. 
Mark sei im Vorbeigehen verwiesen °*. Sollte sich in der klar erkennbaren 
StraBe mit den kleinen Reihenhausern, an deren Ende das einzige grofBere 
Gebaude der Siedlung liegt, nicht die Siedlungsform einer mit Pferd und 
Wagen hantierenden Einwohnergruppe ankiindigen? Kiekesuscu charakteri- 
siert den eigenartigen Charakter dieser Anlage treffend mit den Worten: ,,Es 
ist die einzige Stelle, wo wir etwas von einer gewissen Unterordnung zu spuren 
bekommen.‘ Die Frage kompliziert sich dadurch, daB fiir Pfahlbau und Terre- 
maren eine Bauweise mit Gassen aus technischen Griinden gegeben ist. Immer- 
hin bleibt die strenge Siedlungsform der Terremaren auch in diesem Zu- 
sammenhang beachtenswert. 

An dieser Stelle ware endlich noch das Auftreten zweier offenbar 
symbolischer Figuren zu verfolgen, die eine Eigentimlichkeit der eingewan- 
derten Indogermanen gewesen zu sein scheinen: des Schwanenhalsmotivs 
und der Swastika. Aber wenn die Betrachtung fruchtbar sein soll, so mu8 
die Linie durch den ganzen vorderasiatischen Kulturkreis riickwarts verfolgt 
werden, eine Aufgabe, die bei dem Mangel erschépfender und verlaBlicher 
Vorarbeiten im Rahmen dieser Arbeit nicht geleistet werden kann. 


6. Die Brandbestattung. 

Die Annahme einer indogermanischen Invasion in Europa von so fest- 
umrissenem Charakter und so eindeutiger chronologischer Fixierung fordert 
unabweislich eine Auseinandersetzung mit der Frage, ob nicht ein bestimmter 
Bestattungsbrauch diesen Eroberern zuzuschreiben ist und ihr Weg durch 


61 Den Dipylonscherben aus Tiryns, GIRKE, a. a. O., 51, halte ich fiir keinen 


Gegenbeweis. 
62 GIrKE, a. a. O., 53. 
63 A.a.O., 54. Gemeint ist wohl die nordische Eisenzeit. 
64 A. KieKEBUSCH: Die Ausgrabung des  bronzezeitlichen Dorfes Buch bei 


Berlin, 1923. 
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Europa von Grabern oder Grabfeldern umsdumt ist, die einiges von ihnen 
zu erzahlen wissen. 

GroBe Teile des Kontinents hatten einst in den Megalithbauten den 
gewaltigen Ausdruck eines Totenglaubens gefunden, der Schutz, Erhaltung 
und Speisung des Leichnams zur geheiligten Forderung machte. Verbrennung 
des Toten ist die seltene Ausnahme. Nur fiir wenige Stellen der Bretagne und 
Westfrankreichs steht sie auBer Frage 65. Etwas friiher wohl hatten die Trager 
der Tripoljekultur eine in feste Formen gebrachte Feuerbestattung getibt. Das 
nachmegalithische Zeitalter weist eine Mehrheit von Bestattungsformen auf, 
welche die Auffassung bestatigen, daB die bauerlich seBhafte Grundschicht 
Mitteleuropas von andersartigen ethnischen Elementen strichweise durchsetzt 
war. Die Brandbestattung ist diesen Volkern nicht ganz fremd, Sie kann nach 
dem heutigen Stand der Erkenntnis nicht einem einzelnen Volk zugeschrieben 
werden, doch weisen die meisten Spuren auf die Schnurkeramiker. Sehr lehr- 
reich schildert ScHLiz den langsamen Ubergang von der Bestattung des unver- 
brannten Leichnams zur Brandbestattung an einigen Stellen Siiddeutschlands 
gegen Ausgang des Neolithikums °°. Offenbar entwickelt sich hier der Leichen- 
brand aus der Verbrennung der Beigaben. Er stellt, wie es scheint, nicht eine 
tiefgehende Umgestaltung der Vorstellungen von dem Leben nach dem Tode 
dar, sondern eine SchutzmaBnahme, um die Gebeine der Toten vor Raub, 
Pliinderung und Schandung zu bewahren. Er ist mit einer iiberaus wider- 
standsfahigen Abdichtung des Grabes verbunden. Die Schnurkeramiker werden 
von den meisten Forschern als eine nicht voll seBhafte Bevélkerung angesehen; 
vielleicht waren es Stamme, die den engbegrenzten Handel dieses Zeitalters 
besorgen halfen. Diese Lebensweise wiirde die Eigenart der Bestattung als 
SchutzmaBnahme verstandlich machen. 

Die Brandsitte taucht auch an anderen Stellen des schnurkeramischen 
Verbreitungsgebietes auf. Wenn bei den Schnurkeramikern dieser Brauch erst 
in ihren letzten Zeiten haufig ist, so laBt das darauf schlieBen, daB er sich 
erst im Laufe ihrer Geschichte entwickelt hat, nicht aber von ihnen aus einer 
anderen Heimat mitgebracht ist. Damit stimmen die Beobachtungen von ScHLiz 
uberein. Der bandkeramische Kulturkreis iibt die Leichenverbrennung nicht; 
er halt zah an der Hockerbestattung fest. Nur in seinen nordwestlichsten Aus- 
laufern nimmt er sie gelegentlich unter dem Einflu® fremder Vélker auf. 
Umsiritten nicht nur in ihren ethnischen Zusammenhangen, sondern auch als 
Tatsache °7 bleibt die jungneolithische Brandbestattung auBerhalb des Kar- 
pathenkranzes. Sie findet sich in Ostgalizien, der Bukowina, Rumanien, Ost- 
rumehen, Bessarabien und im Dnjeprgebiet 68. Kossinna sieht hier ihre Heimat. 


" DECHELEITE, a.a.O., II, 1, 159 ff. Er sieht auch Montettus’ Bedenken in: Der 
Orient und Europa, 1899, als widerlegt an. 

" A. Scuiz: Zeitschrift fiir Ethnologie, 1906. 

* So Anrontewrcz fiir Galizien in der Wiener Prihist. Zeitschr., 1920/1921. 

“S GustaFr Kosstnna im Korrespondenzblatt des Gesariiver tines der Geschichts- 
vereine, 1908, 322, als Anmerkung zu dem Bericht von Grorc WoLrFr daselbst, 318, iiber 


neolithische Brandgraber; der ausfiihrliche Bericht von Wo.rr in der Priah. Zeitschrift 
Berlin 3, 1911. 
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Der Bericht von Scuiiz spricht dagegen. Spanien, Italien und Griechenland 
kennen im Neolithikum eine Brandbestattung so wenig wie Skandinavien. Im 
ganzen des spatneolithischen und friihbronzezeitlichen Lebens Europas bleibt 
die Brandbestattung ein Sonderfall ®® In der friihen Bronzezeit verschwindet 
sie nahezu vollig. -Weite Bezirke Mitteleuropas finden gerade wahrend 
der ersten Halfte der Bronzezeit in der Hiigelbestattung noch einmal 
einen kraftigen Ausdruck fiir einen Totenglauben, der am unverbrannten 
Leichnam haftet. 

Da taucht, ganz vereinzelt schon in der II. nordischen Montelius-Periode 
-— also in der Periode, die dem einfachen Kesselwagen mit seinem aus- 
gesprochenen Villanovacharakter unmittelbar vorangeht — die Brandbestattung 
im Hugelgrab auf, durchaus ohne eigenen Ritus, durchaus eine Ubergangs- 
form, in der Neues mehr sich ankiindigt, als in kraftiger Eigenart schon 
erscheint. In Montelius III wird sie haufig und ist — wenn auch stets als 
Sonderfall, nie als Sitte — in dem ganzen europaischen Indogermanenraum hier 
und dort anzutreffen. Man hat immer wieder auf den allmahlichen Ubergang 
verwiesen, der sich hier vollzieht. Zweifellos mit vollem Recht. Es fragt sich 
nur, ob sich mit diesen ersten und vorlaufigen Anzeichen eines neuen Toten- 
glaubens nicht auch ein neues Volkstum ankiindigt? Wer wollte die Mdglich- 
keit bestreiten, da8 damals Vélkerstamme beginnen, sich in Europa einzunisten, 
die gewohnt sind, ihre Toten ohne ausgebildeten Ritus der Vernichtung durch 
Verbrennung anheimzugeben und diese Sitte auch nach ihrer SeBhaftmachung 
iiben in Anlehnung an die Formen, die in der neuen Heimat Brauch sind? 
Doch es handelt sich um mehr als nur eine Méglichkeit! Jedes soziologisch 
bezogene Denken wird in der einsetzenden radikalen Umgestaltung des Toten- 
glaubens, die in der Folge nicht ein Einzelfall bleibt, sondern nahezu den 
ganzen Kontinent erfaBt, eine geistige Revolutionierung erblicken, wie sie in 
der Geschichte immer nur im Zusammenhang — nicht in einfacher kausaler 
Verkniipfung! — mit groBen gesellschaftlichen Revolutionen aufgetreten ist. 
Schon einleitend wurde darauf hingewiesen. Mit welcher Zahigkeit, mit welcher 
Allgemeingiiltigkeit hatte die Bestattung des unverbrannnten Leichnams durch 
Jahrtausende den Kontinent beherrscht. Nur eine Geschichtsbetrachtung ohne 
alle soziologische Bezogenheit, fiir die geistige Bewegungen unverankert in 
konkreten gesellschaftlichen Zusténden dahinschwimmen, kann an einer be- 
ginnenden sozialen Umgestaltung Europas zweifeln. Die Umwalzung kann 
sweierlei Art sein. Sie kann im SchoBe der Volker geboren werden als Durch- 
bruch neuer oder Reaktion alter gesellschaftlicher Schichten. Dafur bot das 
damalige Europa keinen Raum. Wir kennen seine soziale Gestalt hinreichend, 
um das sagen zu kénnen. Wir wissen, daB in den meisten Bezirken. boden- 
stindiges Bauerntum seine breite Grundlage bildete, auf der seit den Zeiten 
der Megalithkultur wahrscheinlich ein kleines, lokal begrenztes Furstentum 
ruhte, dessen Charakter nur undeutlich erkennbar ist. Es mag hérige Hand- 
werker und Dienstleute gehabt haben; wahrscheinlich standen angesehene und 


69 Vel. zum Ganzen bes. Kart. SCHUCHARDT: Anfainge der Leichenverbrennung. 
Sitzungsberichte der PreuBischen Akademie der Wissenschaften, 1920. 
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besitzende Geschlechter ihm zur Seite. Daneben ging auf Saumpfaden ein eng- 
begrenzter Handel durch die Lander. Fiir eine groBe soziale Revolution fehlte 
dieser Gesellschaft die Spannweite. So wiirde das Auftreten einer grundsatzlich 
neuen Bestattungsform fiir das Eindringen eines fremden Volkstums sprechen, 
auch wenn nicht die Gesamtheit der iibrigen LebensauBerungen diese Ver- 
mutung zur Gewibheit machte. 

Der Ursprung dieser Bestattungssitte liegt im Dunkeln. Er ist nach dem 
heutigen Stand der Forschung um so weniger freizulegen, als die Brand- 
bestattung in Vorderasien und in Griechenland nicht nur zeitlich, sondern auch 
tatsachlich vielfach umstritten ist. Die Brandnekropole in Surgul, vermutlich 
aus der ersten HAlfte des 3. Jahrtausends stammend, wird von Myres Stammen 
aus dem 6stlichen Bergland zugeschrieben, die weder den Semiten noch der 
lokalen Bevélkerung zugehéren 7°, Man muB also auf Indogermanen Irans 
schlieBen. 

Aber Surgul bleibt ein Sonderfall. Die frithen, nach Vorderasien und 
Griechenland hereinbrechenden Indogermanen brachten offenbar keinen festen, 
einheitlichen Bestattungsritus mit. In Mykene weist der schnelle Ubergang von 
den Schachtgrabern zu den Kuppelbauten auf den Mangel einer eigenen festen 
Tradition in diesen Dingen. In Vorderasien haben die indogermanisch be- 
stimmten Herrenschichten der Hettiter, der Harri, der Kossaer keine Grab- 
denkmAaler hinterlassen. Es finden sich keine Spuren eigener, erbeigentiimlicher 
Formen etwa bei den hettitischen Herrschern, die doch sonst einen so stark 
ausgepragten Typus darstellen. Dies ist um so tberraschender, als Herren- 
schichten gerade in ihrem Totenkultus ihre soziale Stellung und das BewuBtsein 
ihrer besonderen Art zu betonen pflegen. Nur bei den Hyksos sind die im 
zweiten Aufsatz erwahnten Graber mit unverbrannt bestatteten Leichnamen 
festzustellen — bisweilen in der eigenartigen Anordnung mehrerer mensch- 
licher Leichname um ein bestattetes Pferd 71. Nach ScHACHERMEYER ist auch 
in Griechenland die Brandbestattung vor dem Jahre 1200 unbekannt 72. 


Dann aber erscheint sie an verschiedenen Stellen des alten Orients: In 
Karien, auf einzelnen Inseln des Agdischen Meeres, in Knossos, auf dem grie- 
chischen Festland, in Nordsyrien. Uberall taucht sie sporadisch auf, nirgends. 
in grofen, geschlossenen Gebieten. Halt man daran fest, daB sie das Zeichen 
eines neu auftauchenden Volkstums ist, so muB man dieses sporadische Auf- 
treten als LebensauBerung versprengter Vélkerscharen ansehen, die hier und 
dort sich festsetzten. Nach Ort und Zeit fallt — wenn SCHACHERMEYER recht 
hat — ihr Auftreten mit der zweiten indogermanischen Volkerwanderung zu- 
sammen oder folgt ihr nach. Im Zusammenhang mit der Brandbestattung in 
Europa gesehen, wiirde dieses Vorkommen bedeuten, daB versprengte Scharen 


“0 Joun Linton Myres: Who were the Greeks? 1930, 390. 

“t PLInDERS-PEtriE: Ancient Gaza, 1931—1934, bes. Bd. I u. Il. 

7 Fritz SCHACHERMEYER: Materialien zur Geschichte der agdischen Wanderungen. 
Athen. Mitteil. 41, 387. Dagegen datiert Myres, a: a. O., die dlteren Brandgraber Griechen- 
lands in die friihe Bronzezeit, Dirpretp’s Hypothese iiber Leukas ist, wie bekannt, heute 
stark angefochten und darf daher hier unberiicksichtigt bleiben, 
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dieses groBen Volkstums in den Orient vorstieBen, wahrend die Masse nach 
Europa geworfen wurde. Die orientalisch-griechischen Vorkommen von der 
Brandbestattung in Europa abzuleiten, wie SCHACHERMEYER will, ist nur 
moglich auf Grund der veralteten Chronologie des europdischen Bronzealters. 
Eine Anzahl Brandinseln in Vorderasien ist jiinger als die Altesten euro- 
paischen Brandgraber, aber die Gesamtheit der dortigen Brandnekropolen 1aBt 
sich aus chronologischen Griinden nicht von den Terremaren, den 4ltesten 
Zeugen der europaischen Brandbestattung, ableiten. 


Es liegt nahe, Hypothesen tiber den Ursprung dieser Totensitte aufzu- 
stellen. Myres 7% verweist darauf, daB die Sitte der Leichenverbrennung nicht 
in einer Grassteppe entstehen konnte, sondern als Heimat ein Parkland voraus- 
setzt, wo Holz in reichlicher Menge vorhanden war. Er fihrt die Brandsitte 
darauf zuriick, daB die viehziichtenden Bewohner des Parklandes im Falle 
einer Wanderung ihre Toten nicht den zahlreichen wilden Tieren der 
Parklandschaft iiberlassen wollten. Die Brandsitte Nordindiens, Irans und 
Mitteleuropas charakterisiert nach Myres Volker, die entweder kiirzlich vom 
nordlichen Rande des eurasischen Graslandes gekommen waren oder nahe 
Beziehungen zu dortigen Vélkern hatten. Myres verweist auch darauf, daf 
die Brandbestattung stets im Zusammenhang mit der Pferdezucht auftritt. Die 
Untersuchung muB es sich versagen, den hier liegenden Problemen weiter nach- 
zugehen und zu ihnen Stellung zu nehmen. 


Auf dem auBergriechischen Boden Europas sind die Terremaren die alte- 
sten Zeugen der neuen, festgeformten Brandbestattung mit eigenem Ritus 74. Ob 
die Terremaren selbst erst mit den verbrennenden Italikern nach der Po-Ebene 
kamen, ist noch nicht endgiiltig entschieden 75; ihre lokale Bedingtheit spricht 
eher dagegen als dafiir. Aber gleichviel! Hier erscheint zuerst in Europa jene 
strenge, charaktervolle Form der Brandbestattung in dichtgedrangten Urnen- 
friedhéfen. Auf zwei Linien geht dann die Verbreitung in Italien vorwarts 76: 
im Osten ein schwacher Strom, der nur einzelne Brandnekropolen hinterlaBt: 
Timmari und Pianello, den verlorenen Posten in Vorderasien vergleichbar, 
wahrend der Hauptstrom in schnellem Vordringen die Brandbestattung von 
der Po-Ebene iiber den Apennin nach Toskana und Latium vortragt. Den 
nachdrangenden Gruppen der spateren Italiker bleiben nur die gebirgigen 
Teile der Mitte, wo sie nicht imstande sind, die Bestattungssitten der Alt- 
bevélkerung zu verdrangen. 

Nach Norden und Nordosten schlieBen an die Po-Ebene Este, Santa 
Lucia und der ganze ostalpine Vorraum an. Die Brandbestattung erscheint im 
Raum der mittleren und unteren Donau, sowie ihrer Nachbarprovinzen, und 
es ist wichtig, daB sie gerade hier im ausgehenden Bronzealter tiberall nach- 


3A. a O.,-391 ff. 

74 Zur Frage der Prioritat der ungarischen Urnenfelder siehe die vorigen Teile 
dieser Studie und das 2. Kapitel dieses dritten Teiles. 

75 T. Ertc Peet: The Stone and Bronze Ages in Italy and Sicily, 1909, 369. 

76 Vgl. besonders: RANDELL Mac Iver: Villanovians and Early Etruscans, 1924. 
Nits Aserc: Bronzezeitliche und friiheisenzeitliche Chronologie, Bd. II, 1930. 
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gewiesen ist, in Ungarn **, in Jugoslawien 78, in Rumanien *°, in Bulgarien 8°. 
Wenn in diesen Gebieten sich Bezirke mit anderen Bestattungssitten halten, 
so beweist das nur, daB die indogermanische Invasion an solchen Stellen 
schwach war. Weiter geht die neue Sitte tiber Europa hin, iiberall dem fest- 
geformten Stil der Villanovakultur vorauseilend, auf denselben Wegen und 
in dieselben Bezirke, die schon vorher immer wieder genannt werden 
muBten: durch Siiddeutschland — hier bald durch Reaktionen der 
Altbevélkerung zurckgedrangt und teilweise iiberwunden — nach dem 
Rhein, rheinabwarts, am Mittel- und Niederrhein sich dreifach verzweigend, 
westlich nach Belgien, dstlich nach Westfalen, den Strom abwarts nach 
Holland 8!. In Ostfrankreich nistet sie sich ein 82. Sie geht vom mittleren 
Donauraum nach Norden iiber Béhmen und die Durchlasse des Erzgebirges 
in die groBe Ebene, iiber die mahrische Senke nach Schlesien ebenfalls in die 
Ebene, hier dann weit ausladend nach Polen bis iiber die Weichsel hinaus, nach 
Galizien bis zum San 8%, nach ganz Norddeutschland, Danemark und Skan- 
dinavien, GroBbritannien und Irland, Uberail stimmt die Richtung, welche 
die lokale Forschung fiir die Ausbreitung der Brandbestattung in ihren Sonder- 
bezirken feststellt, mit diesen Grundlinien tiberein. In Italien dringt sie von 
Nordosten vor. Da8 Siiddeutschland sie aus dem Osten empfing, dariber 
herrscht nahezu Einstimmigkeit 8*, ebenso in der Ableitung der mittel- bis 
niederrheinischen Urnenfelder von der stiddeutschen 85, wiewohl sie den Mittel- 
rhein zugleich von Osten her aus dem Saalegebiet auf mehreren Wegen erreicht 
haben mag. Vom Niederrhein und Belgien ging die Brandbestattung nach 
England. Die Lausitzer empfingen sie nach KossiNNA von Siiden 86. Nach 
KOSTRZEWSKI drang sie in Polen von Westen her ein 87; MonrTeLius schreibt 
thre Einfiihrung nach Skandinavien Einfliissen aus dem Siiden zu 88, Uberall 


7 GeorG WILKE: Im Reallexikon, Art. Ungarn. 

78 Derselbe, daselbst, Art. Jugoslawien. 

79 Derselbe, daselbst, Art. Rumdnien. 

80 Derselbe, daselbst, Art. Bulgarien. 

St Rupotpu Srampruss: Beitrage zur Nordgruppe der Urnenfelderkultur. Mannus, 
5. Erganzungsband 1927, 563 ff. Derselbe: Zur Herkunft der Nordgruppe der Urnenfelder- 
kultur. Mannus, 1932. 

& Déenererge, a. a..Q., dl. 1,155. 

83 ANTONIEWICZ, a. a. O. 

84 So Benrens, Bronzezeit Siiddeutschlands; Kar SCHUMACHER, Rheinlande; 
Grore Krarr: Die Kultur der Bronzezeit Siiddeutschlands, 1926, u. a. Abweichend: 
FE. RapeMACHER: Niederrheinische Hiigelgraiberkultur von der Spatsteinzeit bis zur Hall- 
stattzeit, Mannus, 4. Ergainzungsband 1925. 

8° So ScuuMACcHER, STampFuss, RADEMACHER. Wenn fiir Siiddeutschland und die 
Rheinlande die Einwanderer von den meisten Forschern als Ackerbauer angesehen wer- 
den, weil sie in den fruchtbaren Ebenen siedeln, so ist dem entgegenzuhalten, daB die 
Eroberer, wie sie hier aufgefaBt werden, sich sicherlich nicht in den minder fruchtbaren 
Hohenstrichen niederlieBen, sondern dort, wo sie den Ackerbau ausnutzen und zugleich 
ihre schnellen Tiere verwenden konnten. 

86 Zusammenstellung bei A. REcHE, Reallexikon, Art. Lausitzer Kultur. 

87 Reallexikon, Art. Polen. 

88 Kulturgeschichte, 133. 
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spricht hier die lokale Forschung von Einwanderung; iiberall bringt sie den 
Umsturz der alten Bestattungssitten und damit der entscheidendsten religidsen 
Ideen in Zusammenhang mit Einwanderungen aus den bezeichneten Richtun- 
gen. Und angesichts aller dieser Tatsachen sollte man nicht nach einem groBen 
ethnischen Zusammenhang dieser lokalen Wanderungen suchen? Sein Vor- 
handensein ist keine erkiinstelte Hypothese mehr; sie ist unabweisliche metho- 
dische Forderung einer archaologischen Betrachtung, die nicht in Einzelheiten 
hangen bleiben will. Man wende nicht ein, daB auch die Megalithkultur sich 
verbreitet, ohne da man ein Megalithvolk annimmt. Die Dinge liegen hier 
durchaus anders. Zunachst bedeutet das Megalithgrab keine umstiirzende 
Neuerung. Es steigert eher das bereits vorrandene BewuBtsein, als daB es eine 
Antithese dazu setzt. Sodann aber — und das ist das Entscheidende — sprechen 
alle Anzeichen dafiir, da8 auch mit dem Entstehen der Megalithkultur starke 
gesellschaftliche Umwalzungen verbunden waren. Aber sie waren offenbar 
innerer Art und gingen vielleicht mit der Einfithrung des Pflugbaus und der 
Rinderzucht Hand in Hand. Zu grof ist der Gegensatz zwischen den beschei-. 
denen Grabstitten des vorhergehenden Zeitalters, zu gewaltig die technische 
Leistung angesichts der primitiven Hilfsmittel, als daB die Annahme eines neu 
aufkommenden Herrentums, vielleicht des ersten auf europdischem Boden, 
abzuweisen ware. So bleibt die Forderung, fiir das neue Gesicht Europas, das 
mit der Brandbestattung erscheint, einen einheitlichen gesellschaftlichen Zu- 
sammenhang aufzuweisen, in unverminderter Kraft bestehen. Hier ist fiir die 
gegnerische Auffassung die Stelle, wo sie unbedingt Rede und Antwort stehen 
mu8. Hic Rhodus, hic salta! Angenommen, man kénnte in irgendeinem Raum 
der Erde, groB genug, um Weltgeschichte zu erleben, die Ausbreitung einer 
charakteristischen Bestattungsform, die in schroffstem Gegensatz zu der bis- 
herigen Sitte steht, feststellen als Auswirkung von allseitig anerkannten Wan- 
derungen, es ergabe sich ferner fur die einzelnen Erscheinungen ein sinnvoller 
drtlicher wie zeitlicher Zusammenhang — welcher Archdologe wirde es auch 
nur in Zweifel zu ziehen wagen, da® hier eine grofe einheitliche Invasion 
stattgefunden habe, die dem ganzen Raum ein neues Gesicht gegeben hat? Und 
fiir Europa soll man diese Konsequenz nicht ziehen? Hier soll man annehmen, 
daB® Siiddeutschland den festen Bestattungsritus des Urnenfeldes in der 
IV. Monteliusperiode von ,,einem“ Volk aus dem ostalpinen Vorraum empfing, 
die Lausitz einen verwandten Ritus von ,,einem“ aus Siiden eingewanderten 
Volk, die polnischen Lande von ,einem“ Volk aus dem Westen usf. Und das 
alles in einem Gebiet, das sich ohnehin durch die Einfiihrung des gezahmten 
Pferdes, durch die gemeinsame Trensenform, durch die Sitte, die Trense ins 
Grab mitzugeben, durch die betonte Verehrung des Pferdes, durch die Dar- 
stellung des Reiters, durch bestimmte gemeinsame Symbole wie Schwan und 
Swastika, endlich — das tritt nun hier erganzend hinzu — durch eine 
groBe geschlossene Stilrichtung als ein einheitliches Kulturgebiet kennzeichnet! 

Man muB in der Tat schon an die Trensen von Halberstadt und Czer- 
nosek, an die Eberzaihne von Gleina und den Pferdeschadel von Ingelstad 
glauben, um diese Zusammenhange zu verkennen. Wer aber in diesem Glauben 
beharrt, der ist gehalten, in all die dargelegten Tatsachen eine andere innere 
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Ordnung zu bringen. Mit dem banalen Begriff der Kulturausbreitung sind 
diese Dinge nicht in ihrer Wurzel erfaBt, nicht als grofe, geistige, soziale und 
ethnisch bestimmte Einheit gekennzeichnet. Wem es freilich gentigt, daB im 
ostalpinen Vorraum ein Kulturherd ,,entsteht“, dessen charakteristische Er- 
scheinungen sich auch anderwarts ,,verbreiten“, der mége daran sein Gentgen 
finden und leite dann folgerichtigerweise seinerseits den Gang der grdoBten 
prahistorischen Wanderung: aus einigen Axtformen, dem ,, Megaronbeweis“, 
und ein paar Topfmustern ab. 

Auch die Grenzen der Brandbestattung sind die bekannten: Schon im 
gebirgigen Mittelitalien, im gebirgigen Siiddeutschland wird sie gehemmt; das 
weniger zugangliche mittlere Frankreich hat sie nicht durchdrungen. In 
Spanien sucht sie die Ebenen Kataloniens auf, dort, wo man heute eine indo- 
germanische Invasion in der frithen Eisenzeit glaubt nachweisen zu konnen. 
Das metall- und weidenreiche Irland weist sie in groBem Umfang auf; die 
Ebenen Britanniens beherrscht sie. Skandinavien durchdringt sie allmahlich 
vollkommen; die Kiiste Finnlands beriihrt sie noch eben. 

Ein Wort noch iiber die Entwicklung in Griechenland. Hier liegen die 
Dinge schon im Helldunkel der Friihgeschichte. Der Kontrast zwischen dem 
Kultus des unzerstérten Leichnams im mykenischen Zeitalter und dem Brand- 
ritus des homerischen Epos kann kaum gréfer gedacht werden. Dazwischen 
liegt die Erschiitterung des Orients durch die grofe indogermanische Vélker- 
wanderung. Und das Epos ist nicht auf dem Festland entstanden. Es ist dort 
heimisch, wo die hereinbrechenden Volkerscharen pliinderten und raubten, 
wo Sie in den primitiven Siedlungen von Troja VII sich festsetzten, um dann 
ihre Buckelkeramik zu hinterlassen und andere Formen, die sie mit Ungarn 
verbinden, Dinge, die unter der hier gegebenen chronologischen Sicht die ver- 
tretene Gesamtauffassung nur bestatigen. Jahrhunderte spater erscheint im 
Epos die Brandbestattung als das Privileg der Herrenschicht; der Vorschlag 
Nestor’s, die Gefallenen aus der Masse der Krieger zu verbrennen und die 
Asche heimzunehmen, 1a8t deutlich das Einmalige einer Verbrennung des 
einfachen Kriegers erkennen. 

Wir wissen nicht, was an der Schilderung der Brandbestattung im Epos 
der herrschenden Sitte entsprach, was archaisierende Tendenz im Anblick der 
alten Totenhiigel mit den Brandresten war. Nur die Riickfiihrung der Sitte auf 
die Indogermanen der zweiten groBen Volkerwanderung erscheint auBer Frage. 

Die griechische Welt als Ganzes hat die Brandbestattung nie voll iiber- 
nommen, Die Auswirkung der zweiten Indogermanenwelle erreichte hier nie 
die Starke wie im mitteleuropaischen Raum. Fir die Bestattung im Urnenfeld 
war zudem die griechische Gesellschaft, deren Geschichte mehr denn ein halbes 
Jahrtausend friiher beginnt als die des iibrigen Europa, auch im geometrischen 
Zeitalter offenbar zu differenziert. Schon gegen Ende dieser Periode tritt die 
Brandbestattung zuriick, um dann in der Folge mehr die Ausnahme als die 
Regel darzustellen 8°. Hier wie auf so vielen anderen Gebieten ist Griechenland 
seinen eigenen Weg gegangen, dem Gesetz folgend, nach dem es angetreten. 


89 Mau, Art. Bestattung in der Enzyklopadie von Pauty und Wissowa. 
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Die Formen der europdischen Brandbestattung sind nicht einheitlich. 
Eine vergleichende Darstellung, die den ganzen Kontinent umfaBte, wiirde 
vieles erhellen, insbesondere die einzelnen Indogermanenziige innerhalb Mittel- 
und Nordeuropas herausstellen. Den altesten Urnenfeldern der Emilia, noch 
durch die strenge Symmetrie und karge Raumabmessung der Terremaren be- 
stimmt 9°, steht die Form nahe, die sich durch Siiddeutschland und nach dem 
Mittelrhein verbreitet; der Niederrhein hat Urnenfeld und Hiigelgrab neben- 
einander; das Lausitzer Gebiet und die anschlieBende norddeutsche Ebene 
haften noch lange am Hiigel, ebenso Skandinavien. Es ist hier nicht der Ort, 
diese Besonderheiten im einzelnen zu verfolgen. 

Von besonderem Interesse fiir die Zwecke der Untersuchung ist die Aus- 
stattung des Grabes mit Beigaben. Dort, wo sich die Entwicklung der Brand- 
bestatung von Anfang an verfolgen laBt — als Beispiele seien nur die Terre- 
maren oder die altesten Graberfelder von Bologna oder die frihen Brand- 
bestattungen in Mecklenburg genannt — eignet den altesten Brandgrabern eine 
erstaunliche Armut an Beigaben. Insbesondere fehlen die Waffen. Zur Ver- 
anschaulichung eine Zusammenstellung von BrLtz, dessen ausfihrliche Be- 
richte und Tabellen den Gang der Entwicklung in Mecklenburg besonders klar 
erkennen lassen: 


Bronzefunde aus Grabern in Mecklenburg. 


Montelius IV und V. Aus 162 Brand- 


Montelius III. Aus 233 Hiigelgrabern. bestattungsstellen, darunter viele 


ee ee Urnenfelder. (S. 268—283.) 
ar lenaxtetess sac ete hiss seleieeie-s ote 5 < ar 13 THLENAXtEY 05 vis ec arsrahreeie cle steloerenyeierets 3 
Schattlochaxtes eecacae cote ce ee 2 Schattlochaxtes 25..46¢ ach) ee eee — 
Schwerteri hates sertcld os eins ene. ohteehs 69 Schwerter Sate itateccie. dea sabi astoees — 
Karzschwerte ree vet eei ost ee ie cle. eo — Kurzschwertenie:s. somes ociecinccrita cr 6 
EVORCH CMe Were etches te tueast™ houses oreses 28 DOICHC eee cee evo tiss cide ot tn ete — 
IPAnZeNSDICZeMAMe. temiscitas ne dele pee 12 anzenspitzelmee- cia. ciate set tf 
Pienlspitzenige. «cele tie pe ee oe es 48 Pieilspitzem ane: 1 veneer ce eractlto y= 2 
Sichelie see te rrienine fs clewsele seeker 1 Siclrelin Peete es cate cores oreo lotersate a eterens 2 
Rasierklingen WS. Hotitrrdoek cleteane 46 Rasierklingen <2 .4....82..-siseecees Sif 
Meibela sbteetscra bia. fetes. tae ereierha= 4 INGE! se omc ooqdud omdbacodtd ato — 
SUS Spe a es eee gS — SF oer eae Ped Se ot csiaas's sigeiotes sjenyao-s 2 


Dasselbe bestatigt EckHom fiir Skandinavien °1, SEGER fiir die Urnen- 
friedhofe in Schlesien 92, La Baume fir die Brandgraber WestpreuBens, 
SCHUHMACHER fiir einige Distrikte der Rheinlande, Bevtz tir die Urnenfelder 
von Harpstadt 93, Cervinka fiir die alteren Urnengraber Bohmens 94, DECHE- 
LETTE fiir Ostfrankreich, DuHN fiir Este. Die Beispiele lieBen sich haufen, Wo 
aber von vornherein die Urnengraber mit reichen Gaben ausgestattet sind, wie 
z. B. in Hallstadt, da sind die altesten Formen nicht mehr vertreten, 


90 Vgl. dazu E. v. Dunn: Italische Graberkunde, 1924, 118, 19. Dazu die Skizze 
von CASTELLAzzo im Reallexikon, Art. Italien von v. DUHN. 

91 Reallex., Art. Nordischer Kreis. 

92 Reallex., Art. Schlesien. 

93 Reallex., Art. Harpstadter Typus. 

94 Reallex., Art. BOhmen. 
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Was besagt dieser anfangliche Mangel an reicherer Ausstattung? Zu- 
nachst den klaren und bewuBten Gegensatz gegen die Gesinnung der Alt- 
bevélkerung. DaB Armut der AnlaB ihrer schlichten Ausstattung der Toten 
war, 1aBt sich nicht annehmen. Die Schdpfer dieser Bestattungsform ver- 
schmahen offenbar den Prunk reicher Beigaben. Auf harte kriegerische 
Sitten 1aBt die Grabausstattung schlieBen; zugleich zeugt sie von einer ge- 
ringen sozialen Differenzierung. Sie entspricht dem sozialen Charakter eines 
Reitervolkes, das wohl Hauptlinge, aber keine Aristokratie hat, wahrend der 
Kampfwagen eine besitzende Oberschicht voraussetzt. Ein wesentlicher Zug 
der friihindogermanischen Kultur auf europdischem Boden erschlieBt sich 
damit der Beobachtung. Durchaus anders als die mykenischen Furstentumer, 
als die indogermanischen Reiche auf asiatischem Boden erscheint die politisch- 
soziale Struktur dieser Reitervélker. 

Die Herbheit der urspriinglichen Sitten hat nirgends standgehalten. Uberall 
werden im weiteren Verlaufe auch die Brandgraber von der Sitte einer reichen 
Ausstattung erfaBt. Die iiberkommene bodenstandige Gewohnheit der alteuropai- 
schen Bevélkerung war starker als die schlichten Sitten der eingedrungenen 
Reitervélker. Offenbar erlag auch ihr soziales System sehr schnell den Not- 
wendigkeiten eines bodenstandigen Volkstums, das anderer politischer In- 
stitutionen bedarf als der Hauptlingsverfassung. An vielen Stellen wird die 
Brandsitte ganz verdrangt; ihr Verschwinden oder Beharren, genau im ein- 
zelnen beobachtet, kann tber die Intensitat der indogermanischen Besetzung 
viel aussagen. Um nur ein Beispiel zu nennen: Das frithe Zurtickweichen der 
Brandbestattung in Sitiddeutschland deutet auf eine Reaktion der Alt- 
bevélkerung gegen die Eroberer. Sie steht, ethnologisch gesehen, auf derselben 
Ebene wie der sprachliche Wandel, der sich mit der Lautverschiebung zu Be- 
ginn des deutschen Mittelalters vollzieht. Beide Erscheinungen beruhen darauf, 
daB eine Altbevélkerung weitgehend ihre Eigenart behauptet hat und eines 
Tages wieder durchsetzt. Eine soziologische Analyse der frithmittelalterlichen 
Gesellschaft Siiddeutschlands wiirde wahrscheinlich das Einstrémen von Ele- 
menten aus niederen Klassen in die Kulturschicht erkennen lassen. Umgekehrt 
spricht das Beharren der nérdlichen Vélker Europas in der Brandsitte zweifel- 
los fiir einen endgiiltigen kulturellen Sieg des Indogermanentums in diesen 
Gegenden. 

Die geistige Revolution, welche der indogermanische Totenglaube iiber 
den Kontinent brachte, kann kaum hoch genug eingeschatzt werden. Von den 
Pyramiden Agyptens bis zu den groBen Hiigeln des Nordens war der Kultur- 
kreis des Morgen- und Abendlandes beherrscht gewesen von dem Glauben an 
ein derb realistisches Fortleben des Gestorbenen nach dem Tode. Hier aber 
tritt mit einer Schroffheit, die keinen Zweifel erlaubt, eine vollig’ anders be- 
stimmte Ideenwelt in Erscheinung. Roupe hat fiir Griechenland diese Dinge 
so lichtvoll zu machen gewuBt, daB sie damit auch fiir den iibrigen Kontinent 
aus dem Dammerschein rein archdologischer Betrachtung herausgehoben sind. 
Die ethnischen Konsequenzen konnte RonpE nach dem damaligen Stande der 
Wissenschaft nicht ziehen. Sie sind seither oft gezogen; ihren unmittelbaren 
ethnischen Zusammenhang mit der schlichten Brandbestattung Mecklenburgs 
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oder Oberitaliens hat man — zum mindesten in dieser Orientierung — nicht 
gesehen. Neue geistige Machte traten mit diesem Totenglauben in die Ge- 
schichte Europas ein, sein geistiges Dasein wandelnd, wie die indogermanischen 
Rosse Kriegstechnik und Verkehrstechnik wandelten. 


7. Allgemeine kulturelle Bedeutung. 


Von den Einzelheiten lenkt sich der Blick auf das Ganze. Wie stellt sich 
das Gesicht Europas nach dieser Schicksalsstunde dar? Welche Veranderungen 
sind in seinem Gesamtcharakter vorgegangen, welche Einzelziige neu ein- 
gegraben? 

Zunachst fallt der veranderte Gesamtaufbau ins Auge. Das Europa 9% 
des Megalith- und frihen Bronzealters hatte kein Kulturzentrum gehabt. Eine 
Anzahl Kulturprovinzen waren iiber den Kontinent verstreut, unter sich viel- 
fach verkehrend, einzelne Formen austauschend. Nicht aber war ein beherr- 
schendes Kraftzentrum vorhanden, das seine Wellen nach allen Seiten aus- 
gesandt hatte. 

Mit der Villanova-Hallstattzeit tritt an die Stelle dieser sporadisch ver- 
teilten Kristallisationspunkte gesteigerten Lebens ein durchaus anderes Gleich- 
gewichtsverhaltnis. Die Ostalpenvorlande im Siiden und Osten bilden das 
kulturelle Ausstrahlungszentrum, das die Mitte des Kontinents und die an- 
schlieBenden Landstriche beherrscht. Alle peripheren Gebiete werden Provinz. 
Die Bliite der westlichen Lander Frankreichs bricht plétzlich ab. Der Norden 
folgt fremdem Geschmack; der eigene starke Geist ist fast verlorengegangen. 

Innerhalb der kleineren Raume findet eine Verlagerung in Richtung des 
Kulturzentrums statt. Der kulturelle Schwerpunkt ist von der Nordsee nach 
der Ostsee geriickt. In Deutschland raumt wahrend der zweiten Halfte der 
Bronzezeit der Siiden seinen Platz jenem grofen ostdeutschen Kulturgebiet, 
das man als Lausitzer bezeichnet. Wahrend unmittelbar vorher noch das 
béhmische Rohstoffzentrum einen Kulturherd bildet, also die Bodenschatze, 
nicht das Volkstum ausschlaggebend sind, erwachst nunmehr ein kulturelles 
Ganzes, dessen ethnische Einheit und Bestimmtheit wohl nirgends _be- 
zweifelt wird. 

Auch aus dieser Sicht des europdischen Kontinents im ganzen erscheint 
die Theorie einer nordischen Urheimat der Indogermanen iiberaus unwahr- 
scheinlich. Wenn sich durch Jahrhunderte immer wieder Massen nordischer 
Volker iiber Europa ergossen hatten, wie ware es dann verstandlich, daB sie 
nicht den offenen und fruchtbaren Westen Europas frihzeitig aufgesucht 
hatten, statt in endlosen Wanderungen nach Vorderasien und Indien vorzu- 
dringen? Standen sie doch mit ihm gerade wahrend der alteren Zeiten in 
mannigfachen Beziehungen 96! Wie will man das Ausbleiben der Indogermanen 
in Westfrankreich, Britannien, Spanien bis weit in die junge Bronzezeit hinein 
erklaren, wenn man annimmt, sie seien aus Norddeutschland und Skandinavien 
zum Aufsuchen neuer Sitze schon wahrend des Neolithikums aufgebrochen? 


95 Europa hier und im folgenden immer ohne Griechenland. 
96 Siehe SprocxHorr: Handelsgeschichte. 
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Handel und Verkehr sind am Ende der Bronzezeit um ein Vielfaches 
gesteigert. Es ist das Zeitalter der Handelsdepots. Nichts charakteristischer 
fiir die veranderte Situation als die Tatsache, daB die Depotfunde dieses Zeit- 
alters in Mittel- und Nordeuropa die Graberfunde geradezu ablésen. Von den 
reichen Depotfunden Frankreichs aus der gesamten Bronzezeit entfallt mehr 
als die Halfte auf die vierte Bronzeperiode 97. In Nord- und Mitteleuropa aber 
haufen sich die Hallstatter Importstiicke. Wie selten ist im Norden ein ein- 
gefiihrtes Gut etwa aus Siiddeutschland noch im 4lteren Bronzealter. Nun aber 
bringt ein entwickelter Handel die begehrten Waren des Siidens in grofer 
Zah! nach Mittel- und Nordeuropa. ,,Uberwaltigend anschaulich wird der 
Umschlag gegen die Altere Bronzezeit, wenn man die importierten hallstatti- 
schen und altitalischen BronzegefaBe betrachtet. In einem breiten Strom er- 
gieBen sich diese Zeugen einer engen wirtschaftlichen Verbundenheit vom Ost- 
alpengebiet aus durch Béhmen in das mittlere Norddeutschland und daruber 
hinaus auf die danischen Inseln nach der jiitischen Halbinsel hiniiber“, sagt 
SPROCKHOFF 98. Dabei dehnt sich zugleich die eigene Erzeugung von Metall- 
waren in Nordeuropa aus; die Belegung der Bronzegerate mit Gold kommt 
in Aufnahme. Alle Rohstoffe fiir die Herstellung dieser Arbeiten muBten 
eingefiihrt werden. Die Depotfunde aus papierdiinnen Goldblechen erzahlen 
von diesem Handel 99. Ein franzésisches Depot der jiingeren Bronzezeit ent- 
halt 4000 kleine Bronzeaxte, mit Bronzedraht umwickelt. 

Auch hier vermag die Geschichtsbetrachtung, der es auf die allgemeinen 
Zusammenhange ankommt, nicht einfach bei der auBeren Tatsache stehen- 
zubleiben. Woher diese plotzliche Steigerung des Verkehrs im spaten Bronze- 
alter? Die Einfithrung des Pferdes als eines neuen Verkehrsmittels macht sie 
verstandlich. Nicht, als ob das Pferd in groBem Umfang zum Transport von 
Lasten gedient hatte; diese Aufgabe blieb wahrscheinlich im Siiden dem Esel 
oder Maulesel, in Mittel- und Nordeuropa dem Rind vorbehalten. Aber welche 
Méglichkeiten der Vermittlung, des Nachrichtendienstes, der kriegerischen 
Aktion waren nicht durch das Pferd gegeben! 

Als zweites Moment kommt die ethnische Zusammengehérigkeit der ver- 
schiedenen Stamme in Betracht. Wenn Hettiter und Harrer, Griechen und Troer 
so miteinander verkehren, daB einer die Sprache des anderen versteht — aus- 
driicklich hebt noch Homer die sprachliche Zusammengehérigkeit einer Anzahl 
griechischer und kleinasiatischer Vélker gegentiber den fremdsprachlichen her- 
vor — so ist die Annahme gestattet, daB auch die diinne Oberschicht, die sich 
auf die Altbewohner Oberitaliens, Mittel- und Nordeuropas legte, sich unmittel- 
bar verstand oder doch leicht verstandigte. 

Ein weiteres Zeichen neu erschlossener Lebensméglichkeiten ist der starke 
Bevolkerungszuwachs, der in diesem Zeitalter an vielen Stellen eintritt. Fir die 
Vorlande der Ostalpen braucht er nicht belegt zu werden. Die ersten Zentren 
stadtischen Lebens erstehen hier wahrend des Villanova-Alters mit Este iG 


%T DECHELETTE, a.a.O., II, 1, 164 und 171. 
98 Ernst Sprockuorr: Die germanischen Griffzungenschwerter, 1931, 51. 
99 EcKHOLM: Reallexikon, Art. Nordischer Kreis. 
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Bologna, Von besonderem Interesse ist die Intensivierung der Besiedlung im 
Gebirge, eine Folge der Intensivierung des Bergbaues. Spezialuntersuchungen, 
wie die von KyRLE tber den Bergbau im Salzburgischen, zeigen anschaulich, 
wie gerade in diesem Zeitalter das Siedlungsgebiet im Distrikt des Kupfer- 
bergbaus und der Salzgewinnung vorriickt1°°. Hallstatt selbst ist das beste 
Beispiel. Fiir Siidwestdeutschland veranschaulicht die Karte von WanLe die 
auRerordentliche Bevélkerungszunahme in der jiingeren Bronze- und Hallstatt- 
zeit. Die Zahl der alteren Siedlungen verschwindet neben dem dichten Netz 
von Niederlassungen aus diesem spateren Zeitalter, Ebenso ist in Schlesien 
die Periode der Urnenfriedhéfe die Periode der dichtesten Besiedlung, der 
gegentiber alle anderen Zeitalter arm erscheinen 1°'. La Baume stellt fiir West- 
preuBen eine starke Steigerung der Besiedlung in der V. Montelius-Periode 
fest, die sich charakteristischerweise nur in der Zunahme der Depots zeigt, 
wahrend Grabfunde nicht zu verzeichnen sind 1°?. 

Hand in Hand mit der Bevélkerungszunahme gehen einschneidende 
gesellschaftliche Revolutionen. Die Bildung grofer ethnischer Einheiten 
beginnt. Das erste Zentrum indogermanischer Kultur auf europdischem Boden 
war freilich der Bildung eines groBen Volksganzen so ungiinstig wie mdglich. 
Die Ostalpen wirkten als Zerstauber, nicht als Sammelbecken. Die Bildung 
einer dauerhaften Nationalitat iiber das Ganze dieses Raumes konnte nicht 
gelingen und ist nicht gelungen. Vielmehr konsolidieren sich dauernd hier nur 
die Illyrer, wahrend die Italiker bald iiber den Apennin vorstoBen. Ihre Ver- 
schmelzung mit der Urbevélkerung vollzog sich nur zum kleinsten Teil in 
Oberitalien 193. Ob es in Ungarn damals zur Bildung eines gréBeren Volks- 
tums kam, mu8 dahingestellt bleiben. Deutlicher ist das Schicksal des Lau- 
sitzer Kreises: Die Einheitlichkeit seiner Bestattungssitten wie seiner sonstigen 
LebensauBerungen la8t auf die Bildung eines geschlossenen Volkstums 
schlieRen. Aber seine auBeren Lebensméglichkeiten waren geringer als die 
der siidlichen Lander, seine Raume, nach allen Himmelsrichtungen offen, der 


100 Grorc Kyrie: Urgeschichte des Kronlandes Salzburg, Wien 1918. 

101 Srcrer: Reallexikon, Art. Schlesien. 

102 [4 BAuME, a.a.O., 32. 

103 In bezug auf die Italiker werden sich vielleicht die starksten kritischen Be- 
denken erheben. Wenn man auch von Duuy’s phantastischer Chronologie absieht, so 
bleibt doch die allgemeine Annahme iibrig, daB die Indogermanen schon im friihen 
Bronzealter oder noch eher nach Italien gekommen seien, Der archdologische Nachweis 
dafiir ist, soweit ich sehe, nirgends erbracht. Es wirkt bei der friihen Ansetzung der 
Italiker offenbar die altere Auffassung von der engen sprachlichen Verwandtschaft der 
Griechen und Italiker nach. Kamen die Griechen bald nach dem Jahre 2000 nach Grie- 
chenland, so erschien es als gegeben, dal die niachste groRe Eroberung in nicht allzu 
weitem zeitlichen Abstand erfolgte. Die neuere Linguistik hat die Theorie von dieser 
engen Verwandtschaft aufgegeben und die Italiker in um so nahere Verbindung mit den 
Kelten gebracht. Dem entspricht es, wenn man zwischen die Indogermanisierung Grie- 
chenlands und Italiens den tieferen zeitlichen Einschnitt Jegt, der sich aus der vor- 
Jiegenden Darstellung ergibt, und die Indogermanisierung Italiens in engen Zusammen- 
hang mit der Indogermanisierung Mitteleuropas bringt. Da die Italiker den Vortrupp 
dieser groBen Vélkerbewegung darstellen, so ware ihr Vordringen in Italien immerhin 
ins 13. Jahrhundert zuriickzuverlegen. 
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Konsolidierung und Erhaltung eines Volkstums nicht giinstig. Welche anderen 
Umstande hier die Bildung einer dauernden Nationalitat verhindert haben, 
verraten die archdologischen Reste nicht. 

In dem Westraum des besetzten Gebietes schlieBen sich die Eroberer mit 
der anthropologisch gemischten Altbevélkerung zu der keltischen Nation zu- 
sammen. Es wurde darauf verwiesen, daB die Bodengestalt hier der Fest- 
setzung pferdeziichtender Stamme wenig giinstig ist und die neue Oberschicht 
nur schwach bleibt. Vielleicht ist dies der Grund, weshalb die Konsolidierung 
eines neuen Volkstums hier langsamer erfolgt. Auch setzt sich die Altbevélke- 
rung somatisch schnell wieder durch, das stark vertretene altnordische Element 
in einem MaBe, daB den Rémern die Kelten groB und blond erschienen. 


Um das Westbaltikum endlich verwachst die indogermanische Herren- 
schicht mit jener Altbevélkerung von so merkwirdig ausgepragter Indi- 
vidualitat zu fest geschlossener, charakterstarker Einheit. 

Kann man es als Zufall ansehen, daB sich gerade in den Gebieten die 
Bildung groBer ethnischer Einheiten vollzieht, die sich so deutlich als die 
Kernlande der indogermanischen Eroberung kennzeichnen? Es ist genau der 
gleiche Vorgang wie im alten Orient. Wo vordem engbegrenztes Volkstum 
geschichtslos dahinlebt, da entstehen mit der indogermanischen Eroberung 
Nationalitaten, die zum Teil die politische Einigung finden, wie die Hettiter, 
zum Teil, wie die Achder, ein politisch noch ungeschlossenes Volkstum dar- 
stellen, aber doch eben ein Volkstum von festgepragter Form. 

Gerade im Hinblick auf diese Tatsache wurde der AufriB der mykeni- 
schen Gesellschaft gegeben. Jahrtausende hindurch hatte Alteuropa neben den 
groBen Reichen des Orients dahingelebt, ohne daB je der Anspruch auf poli- 
tische Macht anders Gestalt gewonnen hatte, als in dem kleinen Firstentum 
des Neolithikums und der Alteren Bronzezeit. Wenn nunmehr mit -einem 
Schlage die Geschichte Europas beginnt, um nicht wieder abzureiBen, wenn 
Macht in groBem Stil erstrebt und errungen wird, so ist das der Ausdruck 
eines neuen politischen Willens, wie er diese Erobererschicht in ihrer ganzen 
Geschichte kennzeichnet. Er liegt zuinnerst im Wesen des kriegerischen Hirten- 
tums beschlossen mit seiner Tendenz zur Durchsetzung einer obersten Leitung, 
zur straffen Organisation einer groéBeren Menschengruppe, zum kiihnen Zug 
in die Ferne, zu Raub, Eroberung, Unterwerfung, Macht. Das Pferd erschlieBt 
diesem Willen Raume von Dimensionen, wie sie sich der Rind und Schweine 
zuchtende Bauer nicht traumen 148t. Und nur durch solche groBe, ge- 
schlossene ethnische Einheiten — nicht durch jene kleinen und kleinsten 
Kulturkreise, wie die deutsche Archdologie sie fiir die vorhergehenden Zeitalter 
in ihrer Heimat so mannigfach aufgewiesen hat — konnte Geschichte gemacht 
werden, Geschichte im Sinne groBer, zweckvoller politischer Handlung. So 
wird mit der Bildung dieser Vélkerschaften das politische Leben Europas 
geboren. Jenseits der Kernlande des europdischen Indogermanentums verharrt 
die Bevolkerung im Zustand der kleinen, ungeschlossenen ethnischen Gruppe. 
Wo die fremden Stamme hier noch eindrangen, waren sie zu schwach, um die 
Bildung gréBerer Nationalitaten durchzusetzen. 
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Macht nach auBen, Unterwerfung im Innern. Mégen auch manchenorts 
die pferdeziichtenden Stamme das altansdssige Bauerntum friedlich durch- 
drungen haben, so ergibt sich, im ganzen gesehen, doch Unterwerfung der Alt- 
bevolkerung unter ein artfremdes Herrentum, das auf vielen Gebieten tiber- 
legen ist, dem neuen Volkstum in seiner Gesamtheit die eigene Sprache gibt, 
mit neuen Bestattungssitten die Wege fiir einen vergeistigten Jenseitsglauben 
6ffinet, seinen Allvaterglauben auch in die neue Heimat hiniibernimmt, den 
Verkehr auf eine neue Basis stellt, den politischen Machtinstinkt, den Willen 
und die Fahigkeit zur politischen Organisation groBen Stils nach Europa ver- 
pflanzt, Bergbau und Metallverarbeitung durch neue Techniken férdert und 
mit alledem die Grundziige neuer volklicher Einheiten pragt. Es gibt 
keinen besseren Beleg der inneren Zwieschlachtigkeit der neugebildeten ethni- 
schen Einheiten, als die ,,Germania“ des Tacitus. Mit Handen ist es zu 
greifen: Die regierende Herrenschicht im Besitz der Waffen, dem Krieg und 
der Jagd ergeben, stolz auf ihren Viehstand. Der Ackerbau dagegen in den 
Handen einer unbewaffneten Unterschicht, deren Tun und Treiben die Herren 
nicht stéren, wofern sie nur die Ertrage herauswirtschaften, die man erwartet. 
Da8 somatisch zu Tacitus’ Zeiten die beiden Schichten noch einheitliche 
Gruppen sind, wird niemand behaupten wollen. Aber die einmal gewonnene 
Lebensform eines kriegerischen Herrentums, das von den Ertragen bauerlichen 
FleiBes lebt, ist ungestért erhalten. 


Das Schicksal Europas war damit besiegelt. Eine ungeheure Spannweite 
war durch die Unterwerfung einer fleiBigen und kunstfertigen Bauernbevolke- 
rung unter ein Herrenvolk mit kriegerischen und politischen Instinkten 
gegeben — eine Spannweite, die ebensoviel Reichtum einschloB wie Gefahr der 
Zerstorung. 

Wenn die Besetzung der europdischen Mitte durch den westlichen Zweig 
der Trensengruppe hier mit groBen Ziigen umrissen wurde, so geschah das 
zunachst ohne Riicksicht auf den éstlichen Zweig in Kaukasien-Luristan. 
Nunmehr lenkt sich der Blick dorthin zuriick, und der Versuch muB gemacht 
werden, die Beziehungen zwischen den beiden Trensenbezirken aufzusuchen. 
Es bietet sich damit zugleich die Gelegenheit, dasjenige Gebiet menschlichen 
Schaffens zu beleuchten, das bei der Skizze der indogermanischen Invasion 
nicht zu seinem Recht kam: das Gebiet des Kunsthandwerks und der bil- 
denden Kunst. 


8. Villanova-Hallstatt — Kaukasien. 


Fremdartig stehen die bildnerischen Werke der Vitlanova-Hallstattkultur 
im Ganzen des Kontinents. Lebensformen werden sichtbar, die man vorher 
nicht gekannt. Woher dieser neue Geist? Woher in aller bildnerischen Arbeit 
des Handwerks, des Kunsthandwerks und der Kunst diese Fille neuer Formen 
und Weisen, die durchaus als Fremdkorper in den groBen, reichen, altiiber- 
kommenen europdischen Formenschatz eindringen? Mit einer erstaunlichen 
Sicherheit hatte bisher das europdische Kunsthandwerk das geometrische Orna- 
ment in tausend Abwandlungen gehandhabt. Woher aut einmal diese figuralen 
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Dekorationsmotive, denen gegeniiber das alteuropdische Formgefiihl so ratlos 
blieb? DaB die neuen Formprinzipien bodenstandig waren, widerspricht dem 
einbruchartigen Auftreten dieses veranderten Geschmacks. In einer Entwick- 
lung von Jahrhunderten nur hatten sie von Stufe zu Stufe herausgearbeitet 
werden kénnen. Wo aber waren auf europdischem Boden diese Entwicklungs- 
stufen zu beobachten? Wo die Reihe der Generationen, die an dieser Umge- 
staltung der europdischen Formenwelt gearbeitet hatte? 

Wenn die Entwicklung aber keine bodenstandige war — woher kam sie 
dann? Die einzige Parallele zu der Formenwelt des europdischen Indo- 
germanenraumes findet sich in Kaukasien-Luristan, jenem Gebiet, das sich 
bereits als ein Zentrum der Knebeltrense erwies. Es umfaBt sowohl die cis- 
kaukasischen Lande mit Koban, dem gréBten Zentrum der gesamten kauka- 
sischen Kultur, und kleineren Fundorten, wie Kasbek, als auch die trans- 
kaukasischen Lander mit den Fundstatten Gori, Akthala, Redkinelager, Kala- 
kent u. a., bis hin zum Talysgebiet am Westrand des siidlichen Kaspisees. 
Die Ausgrabungen in Luristan haben gezeigt 194, daB das kaukasische Gebiet 
in einem sehr viel gréBeren Kulturzusammenhang stand, zumal die nahen 
Beziehungen zwischen Kaukasien und Luristan nur eine Stichprobe aus dem 
groBen Gebiet darstellen, das sich von Kaukasien siidwarts erstreckt. Wenn 
Luristan so nahe Beziehungen zu Kaukasien hatte, so ist das gleiche zum 
mindesten fiir Kurdistan anzunehmen. Die Frage nach der Art dieses Zu- 
sammenhanges sowie dem Kernland dieses Kulturkreises kann hier nicht ange- 
schnitten werden 195, Hanéar halt das kaukasische Gebiet fiir den gebenden 
Teil; er halt innerhalb dieses Gebietes die transkaukasische Kultur fiir die 
altere. Die Abhangigkeit Luristans fiihrt er auf Wanderungen von Norden 
zuruck. Die nachfolgende Untersuchung richtet sich in erster Linie auf Kau- 
kasien und zieht Luristan nur zur Erganzung heran. Ihr Ziel ist, festzustellen, 
ob die beiden groBen Verbreitungsgebiete der indogermanischen Trensengruppe 
auch eine kulturelle Ubereinstimmung aufweisen. Da8 CHANTRE die nahen 
Beziehungen Kaukasiens zur Villanova-Hallstattkultur bereits eingehend unter- 
sucht und VircHow sowie Hoernes darauf hingewiesen haben, sei erwahnt 19°, 

Vergleicht man die Knebeltrensen des kaukasischen Gebietes mit denen 
des europaischen Indogermanenraumes, so iiberraschen sie durch einen bis ins 
einzelne gehenden Parallelismus. Besonders eindrucksvoll ist die Tatsache, 
daB die kunstvoll gearbeitete Backenstange nicht nur in Gestalt des Pferdes, 


04 ANDRE Goparp: Les Bronces du Luristan. Ars Asiatica XVII, 1931. Vgl. den 
zweiten Teil dieser Studie. 

105 Vol. dazu Franz HANnéar: Kaukasus-Luristan. Eurasia Sept. Ant. IX. 

106 GeorG WILKE hat in dem Aufsatz: Archdologische Parallelen aus dem Kau- 
kasus und den unteren Donaulandern, Zeitschrift fiir Ethnologie, 1904, das Problem fiir 
Kaukasien und den unteren Donauraum einer eingehenden Untersuchung unterzogen mit: 
dem Ergebnis, dafB der Kultur der Donaulander die Prioritit zuzusprechen sei. Die 
Auseinandersetzung mit ihm ist hier nicht méglich, nicht nur aus Mangel an Raum, 
sondern vor allem, weil Wikre auf der Basis einer veralteten Chronologie arbeitet, auch 
seine ibrigen Voraussetzungen, z. B. die gemeinsame Zwischenheimat der greco- 
italischen Volkerschaften, heute groBenteils aufgegeben sind. Als Materialsammlung 
behalt die Zusammenstellung ihren Wert. 
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sondern mit dem Motiv des durchlochten Pferdes sich sowohl in Luristan wie 
in Benacci I findet 197. Auch sind Kaukasien-Luristan und der europaische 
Indogermanenraum die einzigen Gebiete der damaligen Kulturwelt, wo man 
die Trense dem Toten mit ins Grab gibt. 

Gemeinsam ist ferner beiden Kulturkreisen das grofe bronzene Giirtel- 
blech. Scheint auch die Anwendung nicht die gleiche gewesen zu sein, da, 
nach den SchlieBen zu urteilen, der kaukasische Giirtel senkrecht stand, so sind 
doch die Stiicke als Ganzes derart parallel, daB der Zusammenhang nicht in 
Zweifel gezogen werden kann. Auf dem Boden Europas tritt das groBe Gurtel- 
blech mit der Villanovakultur neu in die Geschichte ein; es beherrscht den 
ganzen Bezirk dieser Kultur bis hin zum Norden. Ein Sonderfall ist Olympia, 
wo sich die GiirtelschlieBe ebenfalls findet. In Asien hat sie ihren Vorlaufer 
bei den Hettitern, Wbereinstimmend ist das Giirtelblech in beiden Gebieten mit 
geometrischen sowohl als figuralen Motiven, insbesondere mit Tiermotiven 
geschmiickt. Der Parallelismus geht so weit, daB man hier wie dort Girtel- 
bleche mit abgeteilten Feldern findet, die abwechselnd je eine geometrische und 
je eine Tierfigur enthalten 1°°. 

Beiden Kulturen sind ferner die glatten Metallréhrchen von etwa 2% bis 
14 cm Lange gemeinsam. Vermutlich bildeten sie Glieder von Schmuckketten. 
In Europa erscheinen sie nur im Bereich der Villanova-Hallstattkultur; auBer- 
dem sind sie bei finnischen und westamerikanischen Vélkerschaften anzu- 
treffen 19°. 

Uberraschend ist die Ahnlichkeit der im Kaukasus vorherrschenden 
hohen Bogenfibel mit der Bismantovafibel nicht nur in der Form, sondern 
auch in den Einzelheiten der Dekoration. Die komplizierte Frage nach diesem 
Zusammenhang kann hier nicht erértert werden. . 

In beiden Gebieten ist der Anhinger ein besonders bevorzugtes Schmuck- 
stiick. Er findet sich in beiden Kulturen nach Form, Inhalt und Gréfe in den 
mannigfachsten Ausfiihrungen. Da sind die groBen, komplizierten Sticke. Sie 
bestehen aus einem oberen festen Kérper, éfters aus einer Fibel, von dem eine 
Anzahl Ketten herabgehen, am Ende mit kleinen Zieraten behangt 119. Die 
Ketten sind in Kaukasien kiirzer und gréber, stellen also die primitivere Form 
dar. Aber in ihrem konstruktiven Prinzip stimmen die Sticke aus Koban und 
Stepan-Zminda mit denen des Villanova-Hallstattkreises durchaus wberein. 
Selbst in Einzelheiten gehen sie parallel. Auf dem festen Ansatzstiick des 
Anhangers aus Koban sitzen zwei Tauben, an dem entsprechenden Teil der 
Anhangerfibeln aus Hallstatt und Uffing (Bayern) sind zwei Vogel mit 
Schwanenhalsen angebracht 111. Auch die Tatsache, daB die an die Ketten 
angehangten kleinen Metallkorper — in Europa haufig zwei aufeinander- 
schlagende, dreieckige Plattchen, in Stepan-Zminda Gléckchen — bei der Be- 


107 GopARD, a.a.O., und MonTELIUs, Civ. Prim. It. Sept. Pl. Serie B, 73, 8. 

108 CHANTRE, PI. X bis, 2, und SACKEN, a. a. OF x1: 

109 RypotF VircHow: Das Graberfeld von Koban, 1893, 39. 

110 Der Nachweis der Villanova-Hallstattstiicke eriibrigt sich. Fiir Kaukasien vgl. 
CHANTRE, a.a.O., XXVI, 2 (Koban), und LVII, 2 (Stepan-Zminda). 

111 Apgrc, a.a.O., Il, 78, Abb. 144, und 90, Abb. 177. 


138 GertTRuD HERMES, 


wegung ein leises, klingendes Gerausch hervorbringen sollen, verdient Be- 
achtung. 

AuBer diesen groBen Stiicken findet sich der Anhanger im kaukasischen 
Gebiet massenhaft in Gestalt kleiner Gegenstande mannigfacher Art, wie 
Rader, Reiter, Tier- und Menschengestalten, Tierképfe u. a. In Europa ist 
er ebenfalls vorhanden, wenn auch nicht so gehauit. 

Der Anhanger in Gestalt der kleinen Tierplastik leitet iiber zu der Tier- 
plastik iiberhaupt. Die Untersuchung steht damit an einem zentralen Punkt. 
Die Tierdarstellung spielt im kaukasischen Kunsthandwerk eine entscheidende 
Rolle; es gilt, sie nach Form, Gegenstand und Bedeutung zu erfassen. 

Die kleine Tierfigur im ganzen oder als Kopf tritt in Kaukasien und 
Luristan als kleiner Anhanger so massenhaft auf, daB sich jeder Nachweis 
ertibrigt. Unmittelbar verwandt damit ist die Tierplastik in Dimensionen von 
wenigen Zentimetern, ohne Vorrichtung zum Anhangen. Auch sie ist in Kau- 
kasien haufig. 

Beide Kulturen verwenden iibereinstimmend die Tierplastik als Deko- 
ration an allen mdglichen Gegenstanden. Die Nadel aus Koban 1!?, an deren 
oberem Teil ein Hirsch mit zwei Hunden — man muB schon sagen angeklebt 
ist, tragt so ausgesprochenen Hallstattcharakter, daB jeder Kenner dieser 
Kultur, der von Koban nichts wei8, ihre Heimat in Oberitalien oder Mittel- 
europa suchen wirde. Umgekehrt reiht sich das nordische Stick, das Mon- 
TELIUS wiedergibt 118, ohne weiteres in den Formenkreis Kaukasiens ein. Seine 
Widderképfe sind ein gern verwendetes Motiv des Kunsthandwerks aus Koban. 
Die Beispiele lieBen sich haufen. Gemeinsam ist beiden Kulturen die Verwen- 
dung der Tierfigur als Henkel, als Griff.144. Das Motiv des klimmenden Tieres 
wird hier wie dort verwendet. Eine besonders charakteristische Form ist der 
klimmende Vogel 115. 


Die Art der Formgebung ist bei der Tierplastik Kaukasiens genau die 
gleiche wie im europdischen Indogermanenraum und Olympia. Uberall findet 
sich dieselbe steife, ungelenke Form, ohne jede Ausfiihrung des Details, véllig 
unberthrt durch die geniale Behandlung des Tieres in dem benachbarten 
groBen Kulturkreis von Assyrien bis Kreta. Das Material ist in Kaukasien fast 
durchgehend Bronze, wahrend im europdischen Gebiet haufig auch Ton ver- 
wendet wird. 


Erganzt werden die Tierplastiken in den beiden groBen Kulturkreisen 
durch die zeichnerische Verwendung des Tieres auf Giirtelblechen und anderen 
Gegenstanden. Auch hier geht die Ubereinstimmung bis ins einzelne. HOERNES 
verweist auf die Ranken und Blasen an den Maulern der Tiere, die in Venetien 
haufig sind und sich in Transkaukasien ebenfalls finden 116, 


M2 CHANTRE, a.a.O., I, 91, Fig. 29; auch II, Pl. XOX. 
113: MoNTELIUS-MINNEN, Nr. 1337. 

114 CHANTRE, a.a.O., XXXVI bis (Koban). 

118 HOERNES, a.a.O., 429 (Kalakent). 

116 HOERNES, a. a. O., 432. Dort auch die Nachweise. 


Der Zug des gezihmten Pferdes durch Europa. 139 


Von gréBeren Tieren werden Pferd, Widder, Hirsch und Rind dar- 
gestellt. Die Schlange bleibt selten. Haufiger ist der Vogel. Neben einigen 
nicht sicher deutbaren Arten sind Taube und Schwan hier wie dort vorhanden. 
Der Schwan ist in Kaukasien nicht so landlaufig wie in Villanova-Hallstatt, 
aber vorhanden ist er auch 117. Von besonderem Interesse ist ein Stiick aus 
Koban, auf dem beide Vogel einander gegeniiber sitzen 118, Gemeinsam endlich 
sind beiden Kulturen Darstellungen, welche klar erkennbare Tiermotive mit 
anderen Motiven zu Fabelwesen vereinen. 

Zwei Symbole offenbar religidsen Charakters, die beide Kulturen fihren, 
sind die Svastika und die gespreizte Hand. Die Geschichte der ersteren ist zu 
kompliziert, um hier behandelt zu werden. Bekanntlich findet sie sich auch 
in Griechenland auf Darstellungen des geometrischen Stils. Aber die Frage 
bleibt offen, ob sie ein urspriinglich indogermanisches Symbol war oder aus 
dem vorderasiatischen Kreis iibernommen wurde. Auf die Ubereinstimmung 
der Figur mit gespreizten Handen aus Timoi im Kaukasus mit der grofen 
Gottergestalt der nordischen Felszeichnungen ist in der Literatur mehrfach 
hingewiesen, ohne daB man irgendwelche Konsequenzen daraus gezogen oder 
eine Deutung dieser auffalligen Ubereinstimmung versucht hatte. Nunmehr 
wird der Zusammenhang plastischer, auf einer Kette von Funden beruhend. 
Sie beginnt mit Luristan-Koban 119 und geht itber den Donauraum 1° nach 
Illyrien 121, Italien, Mitteldeutschland 122 und dem Norden. Mehrere dieser 
Funde sind spat; ein Fund aus Lusci (Arkadien) fallt erst ins 4. oder 3. Jahr- 
hundert. Man muB also in der Verwertung von Einzelheiten vorsichtig sein; 
aber der Gesamtzusammenhang erscheint doch aufer Frage. 

Endlich ist noch der kleinen Menschenplastiken 123 zu gedenken, die in 
Kaukasien nicht selten sind und mit der ersten indogermanischen Kultur in 
Europa erstmalig auftreten. 

Der erstaunliche Parallelismus zwischen Kaukasien und dem europai- 
schen Indogermanenraum betrifft aber nicht nur die Art der Gegenstande und 
den Inhalt der Darstellungen — er setzt sich vielmehr bis in das stilistische 
Detail fort. Spezifische Villanova-Hallstattweisen finden sich auf den kaukasi- 
schen Bronzen wieder 124. Da ist das Band, das aus aneinandergereihten 
Einzelfiguren besteht, ein dem alteuropaischen Stil vollkommen fremdes Ge- 
bilde. Unter dem EinfluB des neuen Geistes erscheint es im indogermanischen 
Europa plétzlich an vielen Stellen als Reihe von Végeln, von Pferden, von 
konzentrischen Kreisen, von ausgefiillten Feldern usw. In Kaukasien tritt es 


117 HoERNES, a.a.O., 429. 

118 CHANTRE, XX bis, 4. 

119 GoparD, a.a.O., Tafel XXIX, 108, und Hanéar, a.a.O., 93. 

120 CyitpE, Danube 80. Der Fund gehért zwar der Polgarkultur zu, doch enthalt 
diese eine Anzahl Stiicke mit Motiven aus spater Bronzezeit. 

121 WaLTER SCHMID, a.a.O., 246, 47. Dort auch weitere Nachweise, 281, zu 
Italien und Illyrien. 

122 A Gorze, Reallexikon, Art. Steinsburg. 

123 CHANTRE, a.a.O., 200. 

124 GoparD, a.a.O., XXIX, 108. 
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auf als Reihe von Hakenkreuzen 125, von Pferden 126, von konzentrischen 
Kreisen 127, von Buckeln 128, von doppelknopfartigen Figuren 129 usw. Ein 
Giirtelblech aus Koban mit Reihen von Pferden 13° wirkt seiner ganzen 
dekorativen Art nach unmittelbar wie ein Villanova- oder Hallstattstiick. 

Ebenso verwendet das kaukasische Kunsthandwerk die punktierte Linie, 
jenes technische Mittel, das auf den Villanova-Hallstatterzeugnissen ungezahlte 
Male zur Anwendung kommt. Wiederum kann man sagen, daB ein kaukasi- 
sches Stiick, wie das groBe Giirtelblech aus Samothavro #1, das punktierte 
Linie und Kreis mit einem Punkt vereinigt, seinem Gesamteindruck nach durch- 
aus wie ein Hallstattstiick wirkt. 

Gemeinsam ist ferner beiden Kulturkreisen das frei schwimmende Einzel- 
ornament, insbesondere in Schlangengestalt. Kann man sich eine bessere Probe 
dieser so haufigen Hallstattform denken, als jene Gravierung auf einer Bronze- 
axt, deren abgewickelte Zeichnung VircHow wiedergibt 132? Ebenso verwenden 
beide Stile das Band aus gestrichelten Dreiecken, die im rechten Winkel zu- 
einander stehen 133, 

Zum AbschluB dieser vergleichenden Analyse sei einer Parallele gedacht, 
die in das Gebiet der Anthropologie fithrt, hier also nicht naher behandelt 
werden kann. Als im europaischen Indogermanenraum die ersten menschlichen 
Darstellungen auftauchen, die nicht gleich den erwahnten kleinen Menschen- 
figuren traditionell gebunden sind, sondern das unmittelbare Leben schildern, 
da iiberrascht der dargestellte anthropologische Typus durch die Verbindung 
von Langschadel und fliehender Stirn. Es ist, als ob die Schadelgrundrisse, die 
CHANTRE aus Koban verdffentlicht, einen Abri® dieser eigentiimlichen Kopf- 
form darstellen, so unmittelbar stimmen das machtig ausladende Hinterhaupt 
und die fliehende Stirn mit den Schadeln auf den illyrischen Situlen und Girtel- 
bJechen tberein. 

Nicht iibergangen werden soll der Gegensatz der Bestattungssitten. Im 
ganzen kaukasischen Gebiet herrscht ausnahmslos die Bestattung des unver- 
brannten Leichnams. Nur eine umfassende Untersuchung und ein Vergleich 
zwischen den kaukasischen Grabern und denen aller benachbarten Gebiete ver- 
mochte Licht in diese Frage zu bringen. 


Aus der Gesamtheit dieser LebensauBerungen baut sich ein deutlich er- 
kennbares Bild der kaukasischen Kultur auf. 

Um Hirten handelt es sich bei diesen Stammen an den Abhangen und in 
den Vorlanden des groBen Gebirgsstockes. Im Norden des Kaukasus ist das 
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126 CHANTRE, a.a.O., XI bis, 1. 

127 CHANTRE, a.a.O., LIII, 4. 

128 CHANTRE, a.a.O., V bis, 1 (Koban), LXI, 3 (Gori) wu. a. 
120° CHANTREy a. a. OF vX IN bisy 

180 CHANTRE, a./a, O:, XXpbis, 


181 CHANTRE, a.a.O:, LIX, 
132 VircHow, a.a.O., 84. 
183 CHANTRE, a.a.O., XXVII, 6 wu. a. 
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Pferd maBgebend. Die Trensen bezeugen es, die ktinstlerischen Darstellungen 
bestatigen es. DreiBigmal etwa dient auf CHANTRE’s Abbildungen aus Koban 
das Pferd als Motiv. Der Kriegswagen ist nur in Transkaukasien bezeugt auf 
dem Giirtelblech von Akthala und einer Bronze des Tolysgebietes 124. HANGAR 
ist der Ansicht, daB der Wagen hier nicht heimisch war, sondern ein Motiv 
aus der Fremde iibernommen wurde. Es ist der leichte hettitische Wagen mit 
dem vierspeichigen Rad, nicht das schwerere assyrische Gefahrt. Dagegen 
weist das ziskaukasische Land, obwohl es mit Koban die gréBte Fundstelle 
besitzt, den Kriegswagen nicht auf. Wohl aber erscheint in Koban die Reiter- 
figur haufiger, wahrend sie jenseits des Kaukasus vereinzelt bleibt 155. Diese 
Tatsachen fiigen sich in die hier vertretene Auffassung von dem Verbreitungs- 
gebiet des Wagens wie des Reiters gut ein. 

Nachst dem Pferd findet in Koban der Widder als Motiv der bildenden 
Kunst die haufigste Verwendung. Das Rind konnte auf den Plastiken Kobans 
zweimal, der Hirsch dagegen neunmal festgestellt werden. So erscheint es auch 
in diesem Zusammenhang nicht zufallig, wenn dort die einzigé Hirschhorn- 
trense des Orients gefunden wurde. Die Jagd erganzte das Hirtendasein dieser 
Volker, nicht minder der Krieg, der Handel und der Verkehr. Die Lage Kobans 
an dem vielbenutzten Durchgang in der Mitte des groBen Gebirgsstockes 1aBt 
auf den Handel schlieBen; zahlreiche Waffen verweisen auf den kriegerischen 
Charakter dieser Volker. Siidlich des Kaukasus tritt auf den Darstellungen neben 
dem Pferd das Rind haufiger auf. Ackerbau auf primitiver Stufe darf man als 
unentbehrliche Nahrungsquelle fiir das ganze kaukasische Gebiet voraussetzen, 
im Siiden in héherem Grade als im Norden. Auf hoher Stufe steht die Technik 
der Metallbearbeitung. Vielleicht war sie mit Metallgewinnung im Kaukasus ver- 
bunden. So erscheint denn hier dieselbe Vereinigung von kriegerischem Hirten- 
tum, Verkehr und Metallbearbeitung, die fiir die europaischen Indogermanen 
charakteristisch ist. In der alteren Zeit wird nur Bronze verarbeitet; seit der 
Jahrtausendwende tritt das Eisen hinzu. Auch Eisenhandel ist wahrscheinlich 
betrieben worden. Neben dem GuB ist das Treibverfahren voll entwickelt. Bleibt 
auch die Darstellung an die schwerfalligen, ungelenken Formen einer primi- 
tiven Kunst gebunden, so geht man doch an recht komplizierte Aufgaben 
heran, wie die groBeren Anhanger und andere Stiicke beweisen. 

Geist und Wesen dieser viehziichtenden, jagdgewohnten Stamme setzt sich 
am starksten in den Tierdarstellungen, insbesondere den kleinen Tierplastiken 
durch, Ein dem Tier irgendwie religids verbundenes Lebensgefiihl findet hier 
seinen Ausdruck. Es ist, als ob die Tierdarstellung altererbter Besitz inmitten 
zahlreicher fremder, sich durchkreuzender Einfliisse ist und als iberliefertes 
Erbgut zah festgehalten wird 1%°. Auch die konventionell gebundene Form, 


134 Hanéar, a.a.O., 73 u. 80. Zu Hanéar’s Hinweis auf die Wagen von Nord- 
syrien ist zu bemerken, daB der Wagen vom Giirtelblech von Akthala durch sein vier- 
speichiges Rad den hettitischen Wagen, wie sie auf den Agyptischen Darstellungen er- 
scheinen, nahersteht als den Wagen von Saktsche-Gozii und Sendschirli. 

135 Daselbst, 90/91. 

136 HoERNEs, a. a. O., 431, wiewohl er den Hirtencharakter verkennt und lediglich 


ein Jagervolk sieht. 
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vollig unbeeinfluBt von der genialen Tierdarstellung des benachbarten Kultur- 
gebietes — man denke nur an die etwa gleichzeitigen Jagdbilder des nahen 
Assyrien — verweist darauf. Horrnes spricht von einer in Tierdarstellungen 
befangenen Bevolkerung. 

Auf dem Wege von Kaukasien nach Mitteleuropa findet sich die Tier- 
plastik hier und dort verstreut. Die Bewohner von Troja VII hinterlieBen sie %7, 
in Olympia ist sie in Massen gefunden, auf den agaischen Inseln taucht sie 
vereinzelt auf. In Ungarn werden mit der Urnengraberperiode die Tierfiguren 
aus Ton zahlreich; in Pilin sind eine ganze Anzahl gefunden, zumeist Rind 
und Pferd darstellend 138, Die Terremaren weisen einige Exemplare auf !%°, 
und mit der Villanova-Hallstattkultur verbreitet sich die Tierfigur tiber den 
ganzen europdischen Indogermanenraum bis hin zum hohen Norden. Die 
Pferdeplastiken in Skandinavien 14° und das Pferd von Trundholm schlieBen 
den Reigen. Dieser engere Kreis, der Kreis der indogermanischen Trensen- 
gruppe, steht als Verbreitungsgebiet der kleinen Tierplastik auBer aller Dis- 
kussion. Eindeutig ist auch der Zug von Osten nach Westen. Es wiirde aller 
methodischen Konsequenz widersprechen, die massenhaften Funde in Luristan, 
im Kaukasus, in Olympia von den so viel selteneren Vorkommen der Terre- 
maren oder der Villanovakultur oder gar des Nordens abzuleiten. Deutlich 
verebbt ein im Osten stark vorhandenes Motiv langsam in westlicher und nérd- 
licher Richtung. Die Ableitung aus Ungarn bliebe, zumal sich dort Tierplastiken 
aus der 4lteren Bronzezeit: finden, auch in diesem Zusammenhang ernstlich 
zu erwagen, wenn nicht das Feld der Tierplastik sehr viel weiter ausgriffe. 

Denn ihr Kreis erschépft sich nicht mit dem Raum der indogermanischen 
Trensengruppe. Weit 6ffnet sich vielmehr von Kaukasien aus ein Bereich in 
nordéstlicher Richtung. Anhanger in Tiergestalt sind auBerhalb des Gebietes 
der indogermanischen Trensengruppe bei den finno-ugrischen Vélkern — und 
nur bei ihnen — angetroffen. Am Altai ist ein groBes Verbreitungsgebiet 
der kleinen Tierfigur, Axte mit eingravierten Tierfiguren, gleich der Axt aus 
Koban, deren Zeichnung VircHow ver6ffentlicht, kommen in Sibirien mehrfach 
vor, ebenso Axte, deren Nacken in Tierképfen auslaufen 141. Und eben hier in 
diesen Kerngebieten der Tierdarstellungen ist die bronzene Knebeltrense in 
groBer Zahl angetroffen: in Minnusinsk, am Altai, in Smeinogorsk. MARTIN 142 
bildet dreizehn einfache Bronzetrensen und zwélf Bronzeknebel ab; auch 
AspELIN 143 bringt eine ganze Anzahl Abbildungen bronzener Knebeltrensen, 
deren Originale nicht mit denen von Martin identisch sind. 


#87 DECHELETTE, @, a. Oscllal 408. 

1388 CHILpE, Danube, 285 ff. 

1389 MonTELIus, Civ. Prim. It. Sept. Pl. Serie B, XIX. 

140 Die Untersuchung kann auf die wenig stichhaltigen Griinde fiir das hdhere 
Alter der einen oder anderen nordischen Tierplastik nicht eingehen, zumal hier immer 
mit direkten Einfliissen aus dem finno-ugrischen Kreis zu rechnen ist. Auch die Frage, 
ob das Motiv des Pferdekopfmessers nicht diesem Kreis entstammt, ware zu _ priifen. 
Vgl. F. R. Martin, Les Antiquités de l’Age de Bronze de la Sibérie, 1892, Pl. 14, 9. 

ian NekGnow! a.a.O., 61; ebenso CHan’rE, a.a.O. 

1a OF RY MARTIN, @. as Oleh oe 


143]. R. Asperin, Antiquités du Nord Finno-Ugrien, 1877—1884, 64, 65. Vel. zum 
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Es ist nicht méglich, hier das Verhaltnis Kaukasien-Sibirien in seinem 
ursdchlichen Zusammenhang zu klaren. Das ural-altaische Bronzealter wird 
von ASPELIN bis zum Jahre 300 herabgefiihrt. Es ware also eine hinreichend 
groBe Zeitspanne gegeben, um Einwirkungen aus Kaukasien zu erméglichen. 
Anderseits erstreckt sich die ural-altaische Bronzezeit weit hinauf. Graber wie 
Bergwerke verweisen auf eine lange Entwicklung. In den Minen sind neben 
Bronzewerkzeugen solche aus Stein in groBer Zahl gefunden '44, Auch ist die 
Annahme einer Ausstrahlung von dem relativ kleinen Zentrum am Kaukasus 
bis in das Tal des Jenissei wenig wahrscheinlich. Vor allem aber ist die Tier- 
plastik bei den ugro-finnischen Vélkern in so friher Zeit nachgewiesen, daB 
eine Abhangigkeit vom Kaukasus gerade in dieser bedeutungsvollen Erschei- 
nung kaum in Frage kommt. 

Wahrscheinlicher ist die Annahme gemeinsamer 4lterer Beziehungen. 
Wahrscheinlicher ist, daB die Indogermanen Kaukasiens die Gemeinsamkeiten 
mit den finno-ugrischen Vélkerschaften aus einer Zeit mitbrachten, da beide im 
weiten asiatischen Raum benachbart waren. Daf hier der Schliissel zu dem 
Problem der indogermanischen Trensengruppe liegt, ist evident — aber nur 
eine weitausholende Untersuchung kann die Frage klaren. Sie allein kann 
auch die Frage beantworten, ob einige altere Tierplastiken im Osten Mittel- 
europas, die Stiere von Bythin, Posen, sowie einige neolithische Funde aus dem 
unteren Donauraum ugrofinnischen Einfliissen zuzuschreiben sind, die den 
Ostrand Mitteleuropas noch eben erreichten. 


Pragt sich in der Tierplastik das Empfinden primitiver Hirtenvolker aus, 
so verweisen andere Ziige der kaukasischen Bildnerei in den benachbarten 
Orient. Die zahlreichsten Moitve sind dem hettitischen Kreise entnommen. Dab 
der Wagen auf dem Giirtel aus Akthala einen hettitischen Typus darstellt, 
wurde erwahnt. Sehr wesentlich ist die beiden Kulturen gemeinsame Giirtel- 
schlieBe. Denn sie ist nicht ein nebensachliches Schmuckstiick, sondern cha- 
rakterisiert die Art der Gewandung. Katzen- und vogelképfige Mischwesen 
erinnern an hettitische Mischgestalten. Typisch hettitisch sind ferner die eng- 
anliegenden Oberarme mit den wagerecht nach vorn gerichteten Unterarmen, 
wie sie sich z. B. auf dem Giirtel von Lelvar finden. Geweihe und Horner er- 
scheinen in Kaukasien stets in Vorderansicht, auf den hettitischen Darstellungen 
ebenfalls 145. Der Vogel auf und an Tieren — schon auf dem Wagen von 
Khafaje und den kappadokischen Tafeln vorhanden — ist, wenn nicht indo- 
germanisch, so doch nach Kaukasien vermutlich aus dem vorderasiatischen 
Kulturkreis gekommen. Mit Recht nennt Hoernes das kaukasische Gebiet einen 
,Mischkessel fremder Finfliisse“. Auch Nachwirkungen von Mykene und 
Troja VI machen sich geltend; gegeniiber dem hettitischen EinfluB bleiben sie 
sekundar. 

Es gilt nunmehr aus dem Vergleich zwischen den Kulturen der beiden 


Ganzen ferner A. M. TALLGREN: Die Kupfer- und Bronzezeit in Nord- und OstruBland. 
S.M. Y.A., 1911. 

144 AspELIN, a. a. O., 46. 

145 HANGAR, a. a. O. 
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indogermanischen Knebeltrensengebiete die Ergebnisse zu ziehen. Ohne 
weiteres ist klar, daB die Gesamtheit dieser Beziehungen nur in weitausholenden 
Untersuchungen geklart werden kann. Es ware durchaus veririiht, die Ab- 
leitung der indogermanischen Trensengruppe aus Kaukasien oder seiner Nach- 
barschaft als erwiesen ansehen zu wollen. Die dargelegten Untersuchungen 
konnten nur die Aufgabe erfiillen, nach Klarlegung der Trensengebiete erneut 
den Blick auf diese Zusammenhange zu lenken. Immerhin diirfen doch einige 
Bemerkungen ausgesprochen werden: 

Drei Méglichkeiten sind zunachst zu erortern: 

1. Die Ableitung der Villanovaformen aus Kaukasien. 

2. Die Ableitung der kaukasischen Formen aus dem europaischen Indo- 
germanenraum. 

3. Die Ableitung beider aus einem mittleren Gebiet. Als solches kamen 
Griechenland oder die unteren Donaulander in Frage. 

Zuvor einige kulturtheoretische Bemerkungen. Kultur ist kein Mosaik, das 
sich aus Einzelheiten zusammensetzt. Kultur ist Gestaltung des Lebens in allen 
seinen Erscheinungsformen, deren Ursprung, Kraft und Grundlinie das groBe 
Geheimnis des menschlichen Lebens ist, deren besondere Klangfarbe durch die 
Gesamtheit aller 4uBeren Lebensumstande weitgehend bestimmt wird. Die Be- 
trachtung einer Kultur und ihre Herleitung auf Grund einzelner Lebenszeichen 
kommt daher bald an ihre Grenze. Sie erfaBt nicht den gestaltenden Willen in 
seiner Gesamtheit, Man kommt nicht zum Ziel, indem man nachweist, dab 
dieses und jenes Moment da- und dorther genommen ist. Diese Feststellungen 
sind selbstverstandlich unerlaBlich. Aber sie fithren in die Irre, wenn man 
glaubt, die Ursprungsgebiete einer Kultur auf diese Weise festlegen zu kénnen. 
Der breite Strom des kulturellen Lebens nimmt da und dort auf, was ihm 
zuflie8t; man erkennt vielleicht an manchen Stellen seinen Lauf, indem man 
die Heimat einzelner seiner Momente feststellt. Aber Ursprung und Lauf im 
ganzen werden damit noch nicht erschlossen. Auf den vorliegenden Fall ange- 
wandt: Man legt nicht die Wurzeln der Villanovakultur frei, indem man nach- 
weist, da sie hier ein altungarisches, dort ein altitalisches Motiv aufgenommen 
hat. Bleiben diese Erscheinungen vereinzelt, so beweisen sie nur, daB sie 
irgendwo und irgendwie einmal in das groBe Bett des flutenden Kulturstromes 
hineingespiilt worden sind. Kamen die europdischen Indogermanen durch den 
Donauraum, so war es naheliegend, da sie dieses oder jenes in Ungarn hei- 
mische Moment aufnahmen. Konsolidierten sie sich zuerst in Italien, so floB 
sicherlich ein gut Stiick altitalischer Kultur in die eigene Formenwelt ein. Die 
groBe Linie der Entwicklung erfaBt man mit diesen Einzelheiten nicht. 

Nach diesen grundsatzlichen Vorbemerkungen zunachst das Problem des 
mittleren Raumes. Was die unteren Donaulander angeht, so ist die Frage bereits 
mehrfach dahin prdazisiert, daB nur nach Aufhellung der donaulandischen 
Chronologie Klarheit geschaffen werden kann. 

In bezug auf Griechenland sind die Nachwirkungen von Mykene zu 
sondern von dem EinfluB des geometrischen Zeitalters. Der mykenische Kultur- 
kreis war weder von der unteren Donau noch von den beiden Zweigen der 


Der Zug des gezihmten Pferdes durch Europa. 145 


Trensengruppe so weit entfernt, daB seine Einfliisse nicht alle drei direkt be- 
ruhrt hatten. Es ist daher verfehlt, aus der Prioritat mykenischer Formen in 


dem einen Gebiet, etwa der in Shiraien endenden Armbander Ungarns, auf 
seine Prioritat gegeniiber den anderen zu schliefen. 


Das Griechenland des geometrischen Zeitalters weist mehrere Stellen auf, 
die deutlich Beziehungen zur indogermanischen Trensengruppe haben, vor 
allem Olympia. Die nachstehende Tabelle versucht, der Frage dinfabsender 
nachzugehen, Sie zeigt, wie zwar einige typische Formen den drei Gebieten 
gemeinsam sind, die groBe Mehrheit der iibereinstimmenden Elemente in den 


Kulturen der europdischen Mitte und Kaukasiens jedoch weder aus noch 
uber Griechenland gekommen ist. 


Kaukasus Villanovakultur Ungarn Griechenland 
Giirtelbleche 
Hangeketten 
Hirschgeweihtrense 
Bronzene Knebeltrense 
Plastische Reiterfigur 
Tierplastiken . 
Vogel (Schwan und Taube) 
Gespreizte Hand 
Breitschnauze der Tiere 
Ranken an den Maulern 
Reihen aus Einzelfiguren 
Schwimmendes Ornament 
Swastika 
Metallréhrchen 


- 
~ 
a 


~ 
- 
a 


+t++tt+++t+4+4+t4+ 
++t+++t+4+4++4+4+4++ 
| tttyrt++++4+44+ 
}+ b+ L—-~+-+4+- 1 


+ Charakteristisches Moment fiir die Kultur im ganzen. 
{/ Vereinzeltes Vorkommen. — Nichtvorkommen. 


So bleibt nur iibrig, die beiden grofen Trensengebiete direkt zu kon- 
frontieren. 

1. Zeitlich stehen Kaukasus und Villanova derart auf einer Linie, daB 
eine Abhangigkeit hiniiber oder heriiber ausgeschlossen erscheint. Die 
Villanovakultur als festausgepragte Form, von der eine Wirkung in die Ferne 
zu erwarten ist, kann man erst in den Beginn des letzten Jahrtausends ansetzen. 
Zu dieser Zeit ist aber auch die kaukasische Kultur geformt und gefestigt. 
Diese Gleichzeitigkeit macht die Kulturiibertragung von dem einen Gebiet zum 
andern héchst unwahrscheinlich; man kann wohl sagen, sie schlieBt sie aus. 
Man wird also auf Gemeinsamkeiten anderer Art verwiesen. Es wird wahr- 


146 Es finden sich Andeutungen sowohl fiir das schwimmende Ornament (Arch. 
Jahrbuch, 1916, Tafel 17, Fibel aus Boéotien) als auch fiir die Ranken aus Maulern. 
(Daselbst, 297, und Horrnes, a. a. O., 10.) Doch kommt in beiden Fallen das Motiv 
nicht zur Entwicklung. Das schwimmende Ornament bleibt Schlange, die Ranken sind 
noch Ziigel. Zum Ganzen: Da der Beweis des Nichtvorkommens nur bei restloser Er- 
fassung des gesamten in den Museen aufgespeicherten Materials gefiihrt werden kann 
und diese Arbeit hier nicht geleistet wurde, so muB die Behauptung des Nichtvorkommens 
mit diesem Vorbehalt gemacht werden. Die Untersuchung stiitzt sich auf die bekannten 
Publikationen. Die vereinzelten Vorkommen entfallen zumeist auf Olympia. 
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scheinlich, daB zwischen den kaukasischen und den europdischen Trensen- 
vélkern eine nahe Verwandtschaft bestand und eine Kulturgemeinsamkeit, keine 
Kulturiibertragung vorliegt. Dabei deutet die Gleichzeitigkeit beider Kulturen 
auf eine gemeinsame Wurzel nicht auf Abhangigkeit der einen von der anderen. 

2. Einige wesentliche, beiden Kulturen gemeinsame Formen sind, wie 
gezeigt wurde, hettitischen oder allgemein vorderasiatischen Ursprungs. Auf 
Zentralasien und Sibirien verweist die Tierfigur. Soll man annehmen, daB diese 
Dinge von Asien nach Oberitalien oder Ungarn kamen, um von dort nach 
dem Kaukasus zu wandern? 

Angesichts dieser Tatsachen ist die Annahme be- 
griindet, daB die kaukasische wie die Kultur des 
europdischen Indogermanenraumes aus der Wurzel 
desselben Volkstums erwachsen ist, das in den Stir- 
men der Vélkerbewegung des 13. Jahrhunderts aus- 
einandergerissen wurde, nachdem es bereits langere 
Zeit am Rande der alten Kulturwelt gesessen hatte, 
ohne seine Eigenart als kriegerische Pferdezichter 
aufzugeben, 

DaB diese Sitze irgendwie an die Nordostecke der alten Kulturwelt an- 
schlossen, ist auBer Frage; eine nahere Bestimmung kann man auf Grund 
des freigelegten Materials nicht wagen. Insbesondere miiBte das Verhaltnis 
Kaukasien-Luristan sicherer erfaBt sein, als es bis heute der Fall ist. Ebenso- 
wenig ist zu sagen, ob diese Stamme, sei es als Ganzes, sei es in Teilen, aus 
eigener Initiative aufbrachen, oder ob sie durch fremden Druck in den Wirbel 
der groBen Vélkerbewegung hineingerissen wurden. 
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Las Ceremonias a la Muerte del Inca, 
en el Pertti Precolombino. 


Por ANGEL DE Tuya (Madrid). 


De las culturas superiores que se desarrollaron en la América preco- 
lombina, hay tres que muestran, cada una de ellas, caracteristicas propias y 
acusadas que las distingue de las demas. De estas civilizaciones americanas 
aparece la de los Mayas envuelta en un intelectualismo avanzado, del que 
sobresalen como notas tipicas, el calendario y la escritura, de perfeccién grande 
y evolucionada. 

La civilizacién azteca, otra de estas culturas elevadas, destaca en varios 
de sus ritos religiosos, por el caracter cruel y sanguinario que le prestan los 
sacrificios de victimas humanas, cuya sangre corria, viva y fresca, para ferti- 
lizar a la tierra con su contacto. 

La tercera de estas culturas progresivas, la mas meridional de todas, 
la civilizacion del Pert incaico, no presenta el tipo intelectualista de los Mayas, 
ni el caracter sangriento en sus cultos religiosos de los Aztecas, pero lleva 
unido a si otro rasgo muy distintivo y caracteristico: el desarrollo extra- 
ordinario que, en esta cultura, alcanza el culto de los muertos. 

Si en el Pert precolombino las ceremonias funerarias alecanzaron un 
desarrollo grande en todas las clases sociales, estas ceremonias se complicaban 
y hacian mas numerosas a la muerte del Inca, que, ademas de Jefe del Im- 
perio, llevaba unido a si cierto caracter sagrado, caracter desprendido del hecho 
de que, el Inca, era considerado por su pueblo como hijo del Sol?. 

Toda la serie de actos que se celebraban en el Peru inca, en honor de 
los muertos, tenia su fundamento en las creencias relacionadas con la vida 
y mundo en que entraba el muerto después del fallecimiento. Estas creencias 
condicionaban el ritual mortuorio y en ellas tenian su base las ceremonias 
que se celebraban a la muerte de todos los individuos que componian el Estado. 
Es, por tanto, necesario examinar antes de todo, las ideas relacionadas con 
la muerte, existentes en el Peru precolombino. 


1 Beranzos (J.): «Suma y narraci6n de los Incas.» Madrid 1880, pag.) 129. — 


Cieza pe Leon (P.): «Segunda parte de la Crénica del Peri.» Madrid 1880, pag. 29. — 
GARCILASO DE LA VEGA: «Primera parte de los comentarios reales...» Madrid 1723, 


pags. 29, 55 y 59. 
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La creencia general que tenia el pueblo, relacionada con el mundo de 
los muertos, era la de que, después de la muerte, se entraba en otra vida ?, 
vida que claramento imaginamos cémo era, al leer lo que dice SANTILLAN, de 
que a los muertos les ponian «todo lo mejor que tenian, porque creian que 
como salian de aca asi habian de parescer... alla donde iban; y mataban 
indios e indias, y echabanlos con los que enterraban para que fueren a Ser- 
virlos» 3. Y aun lo aclara mas Poto DE ONDEGARDO, cuando dice que, «el 
vulgo de los indios entendié que las comidas y bebidas y ropas que ponian 
a los difuntos les sustentaba, y les libraba de trabajo: aunque los mas sabios 
de los Ingas, no creyeron esto» 4. Era, pues, una vida de rasgos mas 0 menos 
semejantes a los de este mundo, una vida material a la que suponian iban 
los muertos; pero esta creencia la admitian, como hace notar Poo, las clases 
inferiores, el pueblo, pero también las clases altas como indica igualmente 
el mismo Po to 5. Y esta creencia, por parte de ambas clases sociales, en una 
vida material a la que se iba después de la muerte, vida en la que el muerto 
tenia el derecho a disfrutar todo lo que poseia en este mundo: sus mujeres, sus 
vestidos, sus joyas, que los parientes depositaban por esta causa en la tumba con 
el cuerpo del que fallecia, corresponde claramente a una de las ideas que se 
reunen en al complejo ideoldgico de dos de los circulos de cultura cuyas caracte- 
risticas aparecen en el fundamento de la civilizacidn elevada del Peru de los 
Incas: el circulo totémico cazador, y el circulo cultural de los pueblos pastores. 

Pero esta idea de la vida material post-mortem, propia de pueblos pri- 
mitivos, se complica y modifica en la cultura elevada del Peru incaico; ya no 
es una vida material igual para todos los muertos; «el servicio en esta vida 
tambien habia de servir en la otra», ciertamente, pero «la gloria de cada uno» 
era «como habia tenido la estimacion en el mundo» ®. Y asi nos dice PoLo 
DE ONDEGARDO que «ninguno que fallecia, como fuese hombre de quien se 
hiciese cuenta, le dejaban de matar servicio que llevase consigo; lo cual no 
se hacia con la gente comtin, y con los demas como cada uno tenia la esti- 
macién» 7. Hecho que demuestra claramente que, la bondad o maldad de las 
acciones realizadas por el muerto en esta vida, no influia para nada en la 
felicidad o desgracia que habian de acompafiarle después de la muerte; la 
posicion humilde o elevada, a la que pertenecié el individuo en este mundo, 
era la que decidia cual habia de corresponderle una vez muerto. 

Pero ya en la otra vida, el muerto podia volver a este mundo, y padecer 
hambre, sed, frio, calor y cansancio, y visitar a los parientes, visita que pre- 


2 PoLo DE ONGEGARDO: «Los errores y supersticiones de los indios, sacados del 
tratado y averiguacién que hizo el licenciado Polo.» Coleccién de libros y documentos 
referentes a la historia del Peri. Tomo III. Lima MCMXVI, pag. 7. 

8 SANTILLAN (F. DE): «Relacién del origen, descendencia, politica y gobierno de 
los Incas.» (En «Tres relaciones de antiguedades peruanas»>.) Madrid 1879, pag. 36. 

4 PoLo pE OnpEcarpo: L. ¢., pag. 8. 

5 PoLo pE OnpEGARDO: L. c., pag. 8 y 9. 

® Poco pE OnpEGARDO: «Relacién de los fundamentos acerca del notable dafio 
que resulta de no guardar a los indios sus fueros»; Coleccién de libros y documentos 
referentes a la historia del Peri. Lima MCMXVI, tomo Ill, pag. 119. 

7 PoLto DE OxpeGARvo: <«Relacién de los fundamentos .. .», edit. cit. pag. 117. 
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sagiaba desgracias 0 la muerte 8; era, pues, necesario conjurar por todos los 
medios este abandono de la otra vida, por parte del muerto, abandono nefasto 
para la familia a que pertenecié el fallecido; de aqui el procurar tener a los 
difuntos satisfechos para que no vuelvan de su mundo y para esto nada mejor 
que ofrecerles «en las sepulturas chicha y cosas de comer y guisados, plata, 
ropa, lana, y otras cosas para que aprovechen a los difuntos» 9. 

De este conjunto de noticias que nos dan las fuentes histéricas referentes 
al Peru precolombino, noticias que permiten reconstruir el complejo de ideas 
existentes en el Imperio Inca relacionadas con el mundo de los muertos, 
destacan dos hechos principales: la creencia en la vida material posterior a 
la muerte, a la que se unen las ideas de que los muertos pueden volver a dafiar 
a sus parientes, y la estratificacién del otro mundo en capas sociales analogas 
a las de esta vida. De estos dos hechos, el primero: la vida material de los 
muertos, aparece en dos circulos de cultura primitiva, el totémico patriarcal 
y el de los pueblos pastores. Parecen ser estos dos circulos unidos con ele- 
mentos matriarcaies, los que al fundirse crean la cultura elevada del Pert de 
los Incas, y ellos los que prestan a esta cultura progresiva, la idea de la vida 
material posterior a la muerte. El otro hecho, la estratificacion del mundo de 
los muertos en grupos distintos relacionados con el poder mas o menos grande 
que en esta vida tuvo el individuo, no aparece en los circulos culturales pri- 
mitivos; brota en las civilizaciones elevadas y, quiza, bajo la influencia de los 
pueblos pastores, en los que florece con vigor extraordinario el culto a los 
héroes y a los caudillos del pueblo. 

Reunidas las ideas existentes en el Perit precolombino relacionadas con 
la vida de los muertos, veamos cémo influyen en el ceremonial funerario del 
caudillo supremo del Imperio: el Inca. 

La primera operacién que se hacia con el cuerpo del Inca, después de 
su fallecimiento, era momificarle 1°, operacién que tenia como fin evitar la 
corrupcion del cuerpo del muerto y de este modo conservarle indefinidamente. 
Consistia el embalsamamiento y momificacién, en extraer los intestinos — los 
textos no dicen si se evisceraba el cadaver por completo — y despues se im- 


8 Poto DE ONDEGARDO: <Instruccién contra las ceremonias y ritos que usan los 
indios conforme al tiempo de su infidelidad.» Coleccién de libros y documentos referentes 
a la historia del Peri. Lima MCMXVI, tomo III, pag. 194 y 195. — PoLto pE ONDEGARDO 
—Igualmente SANTILLAN — habla de las <animas» de los difuntos, que supone eran las 
que volvian a este mundo a perjudicar a los vivos. Esta idea de la existencia de almas- 
espiritus — parece pueda relacionarse con creencias matriarcales, pero dada la formaci6n 
espiritual de ONDEGARDO y SANTILLAN, mas bien parece que, al hablar de las almas, 
lo hagan a causa de sus creencias, y no porque tales ideas existiesen claramente entre 
los quichuas, pues en la cultura incaica, aparece un predominio grande de los circulos 
totémico y de‘los pastores, sobre los elementos matriarcales, en todo lo referente a las 
ideas relacionadas con el mundo de los muertos. 

9 PoLo DE ONnpDEGARDO: <Instruccién contra las creencias...», ed. cit. pags. 
194-195. 

10 Acosta (J. DE): «Historia Natural y Moral de las Indias.» Madrid 1894, tomo II, 
pag. 23. — Anénima: <Relacién de las costumbres antiguas de los naturales del Peru.» 
(En «Tres relaciones .. .>) Madrid 1879, pag. 150. 
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pregnaba todo el cuerpo con balsamo traido de Tolu, y otros preparados, cuyos 
nombres y composicién no dan las fuentes historicas 1. 

Una vez que el pueblo conocia la muerte del Inca, comenzaban las ce- 
remonias y actos publicos en que tomaban parte todas las clases sociales que 
componian el Imperio. La notificacién del fallecimiento del Inca no se dié 
a conocer al pueblo, por lo menos en algunos reinados, inmediatamente des- 
pués de la muerte del Jefe del Imperio. 

PACHACUTEJ ordené un nuevo ceremonial mortuorio que debia celebrarse 
a su muerte y en la de sus sucesores!?. El P. Las Casas nos ha conservado 
su recuerdo. Consistia en los actos siguientes. Una vez muerto el Inca, 
«lavabanle el cuerpo todo muy bien» — parece indicar con esto, el embalsa- 
mamiento — y una vez preparado de este modo le vestian con sus ropas me- 
jores, y en unién de sus joyas y de las personas — mujeres y criados — 
sacrificadas — muchos pedian voluntariamente su muerte y ser Sepultados con 
el Inca — se le enterraba 1°. El sepulcro era a modo de casa, con habitaciones 
semejantes a las que disfruté el muerto durante su vida 14+. Todo este acto del 
enterramiento se mantenia secreto, y la muerte del Inca no se comunicaba al 
pueblo hasta pasado un mes. Este tiempo lo aprovechaba el sucesor para 
avisar a los Gobernadores de las provincias del Imperio para que previniesen 
los levantamientos e insurrecciones que pudiesen ocurrir. Transcurrido el mes, 
los hijos y parientes del Inca daban a conocer al pueblo con su tristeza, que 
el Inca estaba gravemente enfermo y pasados varios dias, anunciaban la 
muerte 15. Entonces comenzaban las ceremonias publicas en que todo el pueblo 
estaba obligado a tomar parte. Estas ceremonias eran varias; una de ellas 
era el Ilanto general de todos los stbditos por el Inca muerto. En la duracion 
de este periodo de tristeza general, no estan acordes todos los autores; CIEZzA 
DE LFON cuenta que a la muerte de Huayna Capays duro el llanto en Quito, 
diez dias 1®, Pero hubo ocasiones en que estos lloros duraron seis y ocho meses, 
y a la muerte de PaCHACUTEJ, un ajfio 17. 

Ademas del llanto general de todo el pueblo, habia mujeres dedicadas 
especialmente a llorar al difunto y a cantar sus hazajfias. 

Aparte el llanto ptiblico, se celebraban otros actos, asi un ayuno de dos 
dias, ayuno completo o casi completo 18, 

Fl luto consistia en vestirse de ropas de color «pardo», y en no poner 
los orejones sus adornos en las orejas1!9. Ademas las mujeres se cortaban el 
cabello, y se cefiian la cintura con sogas de esparto 2°. 


™ AnontMa: <Relacién de las costumbres...», pag. 150. 

™ Las Casas (P. BartoLomfé pe): «De las antiguas gentes del Pert.» Madrid 
1892, pag. 226. 

'$ Las Casas (P. BArRToLoME DE): «De las antiguas ...», pag. 227. 

™ Axontma: <Relacién de las costumbres...», pag. 150. 

™ Las Casas (P. BARTOLOME DE): «De las antiguas...», pag. 227. 

™ Cieza dE Leon (P.): «Segunda parte de la Crénica.. », ed. cit. pag. 262. 

™ Las Casas (P. BArToLomé DE): «De las antiguas...», pags. 228 y 229. 

™® Las Casas (P. BARTOLoME DE): «Deas antiguas ...», pags. 227 y 228. 

™ Las Casas (P. BARTOLOME DE): «De las antiguas ...», pag. 229. 

*"Cirza bE Leon (P.): «Segunda parte...», pag. 231. 
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Pero el muerto no podia ser enterrado solo; todas las cosas de su per- 
tenencia tenian que acompajfiarle al otro mundo donde seguian perteneciéndole. 
Parte importante de estas propiedades eran sus mujeres y criados, que eran 
enterrados también con el muerto. Todas las personas, segun el P. Las Casas 
se daban la muerte voluntariamente. Unos se ahorcaban ellos mismos y, antros 
que no tenian tanto 4nimo para matarse, rogaban a sus amigos que los aho- 
gasen» 21. A todas estas personas que habian de ser muertas se las embriagaba 
previamente 22. También se hacian sacrificios de nifios, con cuya sangre Se 
hacia una raya de oreja a oreja en el rostro del muerto 2°. 

El ntimero de personas sacrificadas, para acompaiiar en la tumba al 
fallecido, variaba con la clase social del muerto. Cieza Dr LEON dice que a la 
muerte de Huayna Capas fueron matadas, entre mujeres y criados 4000 per- 
sonas para que le acompafiasen en la sepultura?4. En cambio, POLO DE 
ONDEGARDO cuenta que al miorir el Inca dicho, solo se sacrificaron 1000 °°. 


Ademas de las mujeres y criados se ponia en la tumba, con el cuenpo del 
muerto, todas las ropas y joyas que le habian pertenecido, vasos llenos de 
cy al rar a 

El entierro definitive de los Incas muertos se verificaba en Cuzco; alli 
se llevaban sus cuerpos momificados, y se les colocaba conforme al orden de 
sus reinados, en la camara donde estaba la imagen del Sol, en el templo de 
Coricancha 27. 

Una vez terminado el periodo de tristeza general, era cuando se trataba 
de conservar de modo permanente el recuerdo del Inca fallecido. Cieza DE LEON 
nos dice que entonces «entre los mas ancianos del pueblo, se trataba sobre 
qué tal habia sido la vida y costumbres de su rey, ya muerto»; los «quipu- 
camayoj» daban cuenta de la vida del Inca: sus hechos en la guerra, sus 
acciones famosas... y todo lo notable de la vida del Inca se comunicaba a 
individuos determinados, cuya ocupacion tinica era componer canciones que 
luego daban a conocer en las fiestas que celebraban los grandes sefiores 0 el 
Inca; estos juglares, como tales se muestran, una vez conocian los hechos im- 
portantes de la vida del Inca fallecido, componian himnos en su honor, que 
cantaban en las fiestas dichas 28; de esto modo el recuerdo del caudillo supremo 
del Imperio, no se perdia nunca, y al cabo de los afios, cada uno de los Incas, 
quedaba convertido en héroe, cuyos actos se cantaban y celebraban. 


21 Las Casas (P. BARTOLOME DE): «De las antiguas ...», pag. 228. 

22 Santacruz PACHACUTI (J. DE): «Relacién de antiguedades deste reyno del 
Pert.» (En «Tres relaciones .. .»), Madrid 1879, pag. 286. — PoLo DE ONDEGARDO: «Los 
errores y supersticiones ...>, pag. 9. 

23 Po_o DE ONDEGARDO: «Los errores y supersticiones ...», pag. 9. 

24 Cigza DE Leon (P.): «Segunda parte...», pags. 262—263. 

25 Po_o DE ONDEGARDO: «Los errores y supérsticiones...», pag. 9. «Relacién de 
los fundumentos ...», pag. 118. 

26 CigzA DE Leon (P.): «Segunda parte ...>, pags. 262 y 263. 

27 Acosta (P. Josk DE): «Historia Natural...», pag. 23, tomo II. — CIEZA DE 


Leon (P.): «Segunda parte...», pag. 107. 
28 Cypza DE Leon (P.): «Segunda parte...», pags. SAS OONV Ol 
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Pero ademas de este recuerdo que se tributaba a los Incas muertos en 
determinadas fiestas, habia otros actos celebrados en ocasiones especiales, y 
cuyo fin era honrar la memoria del Inca fallecido y tributarle culto. 

El primero de estos actos tenia lugar al cumplirse el primer aniversario 
de la muerte del Inca. Consistia esencialmente, en lamentaciones analogas a 
las que hacia el pueblo en el periodo de lloros generales ya citados, y en sacri- 
ficios diversos 29. El otro de estos actos, celebrados en honor de los Incas 
muertos, lleva claramente unido a si un caracter religioso y de culto en honor 
de los que eran celebrados de este modo. Este acto se hacia con ocasién de 
fiestas distintas, especialmente con motivo de la fiesta anual que se celebraba 
en Cuzco en honor del Sol, cuya duraci6n era de un mes. En esta ocasion se 
sacaban de la camara del Sol, del templo de Coricancha, los cuerpos momi- 
ficados de los Incas, con las joyas y objetos que les habian pertenecido, y en 
unién de las personas que estaban consagradas al servicio de cada uno de los 
incas fallecidos, eran Ilevados a que el pueblo los contemplase y adorase. Lo 
esencial de esta forma de culto consistia en tributarles ofrendas y sacrificios 
diversos 39, De estas ceremonias celebradas en honor de los Incas fallecidos y 
especialmente, de las noticias que da Cieza pe LEOn al describir las fiestas en 
que salian al pueblo los cuerpos momificados de los Incas, se desprende el 
hecho de que los Incas muertos eran considerados por su pueblo como seres 
sagrados y divinos. Hecho muy importante que unido al ya dicho de las can- 
ciones compuestas por personas consagradas tinicamente a esta labor, nos da 
a conocer que, en el Pert precolombino, a los Incas después de su muerte, se 
les heroificaba y divinizaba. 

Después del fallecimiento del Inca, al llegar el momento de la sucesion, 
el hijo a quien correspondia el mando del Imperio, solo heredaba del muerto 
el derecho a sucederle; las tierras, criados y tesoros que habian pertenecido 
al Inca, se conservaba todo, sin pasar a la propiedad de nadie, con el fin tnico 
dedicarlo por completo al culto del Inca fallecido, segiin los textos histéricos 31. 

Todo este conjunto de hechos enumerados que las fuentes histéricas nos 
dan como pertenecientes al ceremonial mortuorio del Perit precolombino, no 
proceden del mismo origen; en la cultura alta del Perti inca aparecen todos 
unidos y agrupados, pero la capa originaria que los crea no es la misma. 

Destacan, como datos importantes, de todo este conjunto, los siguientes: 
El tratar de conservar indefinidamente el cuerpo del muerto, es decir, la momi- 
ficacién; el tipo especial de enterramiento, caracterizado por ser doble, y en 
que el muerto ocupaba primero una tumba a modo de vivienda que se construia 
durante la vida del Inca, — el tiempo que el muerto ocupaba esta primera 
tumba no lo indican los textos — antes de llevarle definitivamente a la camara 
del Sol en el templo de Coricancha, en Cuzco; el enterrar con el cadaver todos 


29 CrEzA DE LEon (P.): «Segunda parte...», pag. 130. 
3° SANTILLAN (F. DE): «Relacién del origen...», ed. cit. pag. 34. — Creza DE 
Leon (P.): «Segunda parte...», pag. 121. 


31 Acosta (J. DE): «Historia natural ...», pag. 24, tomo II. Igualmente, CrEzA DE 
Lrox, PoLo DE OnnEGARDO, SANTILLAN y Las Casas. 
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los bienes que el difunto poseia en esta vida; el conservar las propiedades y 
criados del muerto que quedaban en este mundo sin que pasasen al poder de 
nadie; el componer canciones después de la muerte del Inca, con el fin de 
enaltecer sus hechos y recordar de esta manera su memoria, canciones que 
llevan las caracteristicas de ser cantos en honor del héroe y del caudillo y, por 
ultimo, el culto que se tributaba al Inca divinizado después de muerto, culto 
que se manifiesta en la adoracioén que se daba en determinadas fiestas a los 
cuerpos momificados de los Incas fallecidos. 

De todos estos hechos sabemos que la momificacion aparece en las cul- 
turas elevadas, en las denominadas culturas feudal-estatales, y probablemente, 
como consecuencia de la creencia en la vida material post-mortem por parte 
de uno de los circulos culturales que fundamentan estas culturas elevadas; 
el circulo de cultura de los pueblos pastores; al suponer que el fallecido vive 
también en otro mundo material, se hace depender también la vida del muerto 
de la conservacién del cuerpo, de aqui el procurar conservarle indefinidamente 
por medio de la momificacién, pues, si la corrupcidn actuase sobre el cuerpo 
del enterrado y lo destruyese, el fallecido entraria entonces, en la muerte y 
aniquilamiento definitivos. 

El tipo de doble enterramiento es un hecho importante que nos da a 
conocer que, en el Pertt precolombino, se conservaba la llamada forma de 
enterramiento indirecto, tipo de enterramiento que existe también en pueblos 
primitivos y cuyo origen hay que ir a buscar a la cultura matriarcal labradora. 

El hecho de enterrar con el muerto sus propiedades, aparece en el ya 
citado circulo de los pastores y también, en el circulo totémico cazador; al 
existir pues, ese hecho en las altas culturas, su origen parece ser doble, ya que 
las dos capas totémica y de pastores, pueden contribuir con creencia analoga, 
a que la idea de un mundo material de los muertos, en que el muerto tiene el 
derecho de poseer sus bienes aparezca plenamente floreciente en estas altas 
culturas. 

La noticia tan importante que nos dan los textos historicos, de que el 
sucesor del Inca no heredaba ninguna de las propiedades del muerto, tiene su 
fundamento en el complejo de ideas relacionadas con la vida de los muertos, 
y es consecuencia de la creencia en una vida material post-mortem. El hijo 
del Inca fallecido no podia heredar los bienes materiales, porque el muerto 
desde su mundo, con las mujeres, criados y tesoros que le acompafiaban en 
la tumba, formaba un todo unico con las mujeres y servidores, tierras y demas 
bienes que quedaban en esta vida, sobre los que el muerto seguia teniendo 
dominio y propiedad. 

El dato que también nos dan las fuentes historicas, de que se componian 
canciones herdicas, que se cantaban en fiestas determinadas en honor de los 
Incas muertos, y la otra noticia de que se tributaba culto a los cuerpos momi- 
ficados de los Incas, que se sacaban de la camara del Sol, en ocasiones 
especiales, son dos hechos muy importantes que aparecen entre los pueblos 
pastores. «En estas tribus guerreras — dice el P. W. ScHmipt — no sola- 
mente se festeja en extensas canciones herdicas el recuerdo de los heroes 
muertos, sino que también reciben dichos héroes un culto especial en diferentes 
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formas. Aqui es donde el culto de los antepasados se convierte en culto de los 
héroes» 3?. 

También nos dice el mismo autor que «donde los pueblos nomadas 
pastores se mezclan con pueblos agricultores matriarcales o con cazadores 
totémicos 0 con ambos a la vez, resulta una divisién vertical de la sociedad, en 
la que los pueblos pastores dan la aristocracia y, sus caudillos las dinastias, 
y éstos desarrollan entonces el culto de los antepasados hasta convertirle en 
culto de los caudillos muertos y de los Reyes, sobre todo cuando la posicion de 
éstos en vida habia Ilegado casi a una divinizacion» °°. 

Todo esto que indica el P. Scumipt, parece coincidir claramente con los 
datos que las fuentes histéricas nos dan referente al ceremonial funerario que 
se celebraba en el Perti precolombino al morir el Inca; si esto es asi, la cultura 
progresiva ‘del Peri incaico parece haberse formado también por fusién de 
pueblos pastores con pueblos totémicos y matriarcales, hecho importante, pues, 
en este caso la cultura incdica seria una de las civilizaciones altas de la América 
precolombina, que tuvo en su fundamento caracteristicas de pueblos pastores, 
de modo semejante a otras culturas altas del viejo mundo. 


ee OOS 


82 Scumipt (P. Guir.ErRMo): «Manual de Historia comparada de las Religiones.» 
Versién espanola, Madrid 1932, pag. 81. 


33 Scumipt (P. G.): «Manual de Historia...», ed. cit. pag. 82. 
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The Dravidian Element in Sinhalese. 


By Rev. S. GNANA Prakasar, O. M.I. 


After a “thorough scientific examination of the Sinhalese language in 
its vocabulary and grammar’’, Professor E, Kun concluded as follows: “The 
standard elements of the Sinhalese vocabularly, that is, those ideas which con- 
stitute the indispensable stock of words of the large mass of the people, are deci- 
dedly entirely of Aryan origin, but in their sounds, as contrasted with the other 
Aryan languages, so thoroughly altered, that this peculiar transformation 
requires a special explanation. In like manner, the grammar reveals, beside 
more or less obscured fragments of Aryan declension and conjugation, wholly 
unknown formations, and a construction of sentences throughout independent 
and peculiar, The extraordinary character of the language is explained in a 
perfectly satisfactory manner, if we consider it as a result of the influence 
which the language of the original inhabitants exercised on the language of 
the Aryan immigrants. The language owes to the Aryan immigrants its voca- 
bulary, which, however, adapted itself to the phonetic peculiarities of the native 
idiom and gave up those sounds and combinations of sounds which were 
unknown to the latter, in favour of those most like them in the foreign phonetic 
system. The construction of forms is a similar compromise of both elements, 
while, in the formation of sentences, the inner form of speech of the native 
idiom, that is, its character and manner of expressing the logical elements 
of the sentence, prevailed to its fullest extent?.” But the learned linguist was 
not decided as to the racial identity of the original inhabitants of our Island. 
“They must have been connected”, he says, “either with the Dravida or the 
Kolh races, or they must have formed an independent people. In the solution 
of this question”, he continues, “we are helped little by anthropology in its 
narrower sense. The physical conformation of the Sinhalese in general is 
distinguished only by minor characteristics from that of the inhabitants of the 
mainland, and that appears, on the whole, to represent the mixed type, differing 
more from position than from nationality, which is peculiar to the most civi- 
lised portions of India... The only source left, therefore, to which we can 
go for information, is the expression of nationality as received by the ear, 


that is language” ”. 


1 A Paper read at the Extraordinary Sitting of the Anthropological Society of 
Munich on 2 May 1883. Translation published in the Ceylon Literary Register 3"¢ Series, 


Vol. I, pp. 145 & seq. 
2 1b., p. 490—491. 
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Dravidian Grammar and Syntax in Sinhalese. 


Now, the language of the original inhabitants of Ceylon, as far as can 
be traced from the “unknown formations” of declension and conjugation and 
the construction of sentences in Sinhalese, was without doubt, an ancient form 
of Dravidian. This we shall point out in the sequel, James p—E ALwis had noted 
this long ago. In the Introduction to his learned translation of the Sidath 
Sangara he wrote: “The Singhalese is unquestionably an Indian dialect; and 
looking merely to the geographical position of Ceylon, it is but natural to 
conclude that the Singhalese owe their origin to the inhabitants of Southern 
India, and that their language belongs to the Southern family of languages. 
To trace, therefore, Singhalese to one of the Northern family of languages and 
to call it a dialect of Sanscrit, is apparently far more difficult than to 
assign it an origin common with the Telingu, Tamil and Malayalim, the 
Southern family 3.” He also held the opinion that the native tongue of the 
ancient Ceylonese, which later became Sinhalese, had been itself derived “from 
the same source from whence Sanscrit and Pali have been derived” +. We 
shall return to this interesting opinion later. 

That the grammar and construction of Sinhalese have always remained 
Dravidian in the main, is admitted by all serious students of the present day. 
I can do no better than quote here at some length from a living Sinhalese 
scholar. In a lecture delivered at Ananda College, Colombo, “before the Direc- 
tor of Education and a gathering of learned men” on the 28" of September 1918 
MupALiyaR W. F. GUNAWARDHANA gave a succinct account of the whole argu- 
ment. After alluding to the traditional story of Visaya and his seven hundred 
followers invading Ceylon from a country where a certain form of Prakrit 
was spoken, and of their taking wives, with a large retinue, from the Tamil 
country in South India, the MuDALIyarR said: 

“Language, it may be premised, is the medium for the communication of 
our thoughts, and thoughts are communicated not by isolated words, but by 
means of sentences. Language taken essentially is, therefore, the sentence, and 
grammar is that science which analyses and explains the construction of the 
sentence. Scientifically, therefore, the determining factor of a language is not 
its vocabulary, but its structure, viz., that aspect of it which is concerned with 
the arrangement and mutual adjustment of words in the expression of thought; 
and in this respect, it must be said, that Sinhalese is essentially a Dravidian 
language. This is not all. Its evolution too seems to have been on a Tamil basis. 
And so we seem safe in saying that, while, in regard to its word-equipment, 
Sinhalese is the child of Pali and Sanskrit, it is, with regard to its physical 
features and physical structure, essentially the daughter of Tamil... We have 
already seen that Pali, if it was not the actual dialect of Prakrit introduced by 
VisayA and his followers into Ceylon, at any rate, fairly represents the lan- 
guage introduced. We shall, therefore, make this the standard of comparison 
in our further remarks. 


3 Sidath Sangara, p. XLVI. 
* lossppe XXL XGEy XLVE 
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“(1) In Pali, aspirated consonants are present. In Tamil they are absent. 
In pure Sinhalese too they are absent. How did this come about? For an 
answer, we have to look back again at the beginning of the Sinhalese nation. 
We see three communities mingling with the Aryans as the predominating 
element. The language of this element had to be the language of all. We have 
no doubt that the Yakshas and the Tamils learned it as soon as possible, that 
is to say, they learned the words by the ear. But as regards the complexities 
of Aryan Syntax, these were mysteries which were beyond them, and with 
which they need not have troubled themselves. They had picked up the words, 
and they used them, both in arrangement and in pronunciation, in the manner 
to which they were accustomed, that is to say, by the rules of their syntax 
and by the use of their phonetics. Now, in Tamil phonetics, there are no aspi- 
rated sounds. We have seen that the mothers of the incipient Sinhalese nation 
were Tamils, in the seven hundred Aryan families which led society, and in 
the one thousand Tamil families which undoubtedly came second in im- 
portance. These ijadies, after some years of domicile, spoke in Prakrit, but it 
was in the manner above indicated, that is to say, their words were arranged 
by Tamil syntax, and their*pronunciation ignored the aspirates. The children, 
of course, learned their language at home, and in a few generations, the aspi- 
rates, brought by the Aryans, had completely disappeared from use, and, in 
regard to structure, the coming Sinhalese language was moulding on the 
Tamil model. 

“(2) In Pali, there are eight vibhaktis or tenses and moods of the verb. 
In Tamil there are only the three ordinary tenses: present, past and future. 
Sinhalese follows the Tamil. 

“(3) In Pali, there is a distinct optative mood. In Tamil it is the ordi- 
nary verb with an affix aha subjoined. In Sinhalese the device is the same; 
the affix vd is subjoined to the ordinary verb. 

“(4) In Pali, there are two conjugational forms for the same tense or the 
same mood, without any difference of meaning, which are called attano pada 
and parassa pada. Tamil had no such pada’s, and Sinhalese has none. 


“(5) In Pali, the verb is conjugated for the passive voice as for the active, 
by means of suffixes. In Tamil, the place of suffixes is supplied by conjugated 
forms of the root padu, to suffer. In Sinhalese the device is the same, the place 
of the suffixes being supplied by the conjugated forms of the root /aba, to 
receive... 

“(6) In Pali, the adjective is declined for gender, number and case. In 
Tamil it is not. Sinhalese follows the Tamil. 

“(7) In Pali the relative clause is sometimes a necessity. In Tamil the 
necessity is absent, and the place of the relative clause is supplied by a verbal 
adjective. In Sinhalese it is the same... 

“(8) In Pali, the verb-stem of the past tense is developed from the root 
either by placing before it the vowel a or doubling the initial consonant of the 
root. This is unknown to Tamil. It is unknown to Sinhalese. 
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“(9) In Tamil, the past tense is formed from the stem of the past parti- 
cipal adjective, by adding the personal suffixes for the two numbers. In Sin- 
halese it is the same... 

“(10) In Pali, there is no junction of words by means of the epenthesis 
y or v, in a concursus of two vowels, the first of which may happen to be 
i or uw. In Tamil when i or w forms the first of a concursus of two vowels, 
their junction by means of the epenthesis y or v, as the case may be, is com- 
pulsory. So in Sinhalese. 

“(11) In Tamil, there are two verbs pddu, ‘to put’, and vidu ‘to leave off’, 
which are affixed to other verbs just for the sake of vivid expression, the sub- 
stantive verb, in this case, being put in the perfect participle. There is no such 
idiom in any known Aryan language. But the idiom obtains in Sinhalese... 

“(12) In Tamil, after the Nominative and the Accusative cases have 
been given, the stem of the Accusative case is the guide to the rest of the 
declension. In Sinhalese it is the same. 

“A great deal more of affinities between these two languages, all on the 
inner side, can be given. 

“With regard to the laws governing the relation of words in a sentence 
viz. the laws of syntax including idioms, we find... great many laws which 
cannot be explained except on the principles of Tamil grammar, To put it in 
another form: if the whole range of Sinhalese syntax is compared with that 
of Pali and Sanskrit, the two ranges will have much in common, but each 
will exclude the other. The same would have been the case if the comparison 
had been instituted between Tamil on the one side and Sanskrit and Pali on 
the other. Now, eliminate for the moment Sanskrit and Pali, and institute 
the comparison between Sinhalese and Tamil. The one is almost covered by the 
other. Elsewhere we have also seen that, in Orthography and Accidence, the 
underlying principles are, to a considerable extent, the same. These are our 
justification for the statement already made that, in regard to structure, Sin- 
halese is the daughter of the Tamil Language 5.” 

MUDALIYAR GUNAWARDHANA, from whom we took over the above, has 
been making further studies in the history of the Sinhalese and their language, 
and states his more matured views in his Siddhanta Parikshanaya thus: 

“I have found that the Sinhalese are entirely a Dravidian race with just 
a slight Aryan wash. This view, with the reasons on which it was founded, 
was brought out by me, in brief outline, in a lecture which I had the honour 
of delivering before the Ceylon Branch of the Royal Asiatic Society, which 
has been published in the Society’s Journal for 1921, and I have since had 
the great satisfaction of seeing that the best advanced scientific opinion in 
Europe has arrived at identically the same conclusion. (Witness the Cambridge 
History of India, edited by a circle of the most eminent scholars of the day, 
Vol. I, Chapter on Ceylon.) 


° The origin of the Sinhalese Language, pp. 13—18. See also Dr ALWIS, op. cit. 
pp. XXXIX—XLIII, 
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“With regard to the language of the Sinhalese, my conclusions have not 
only received confirmation, but have been a great deal amplified as to details. 
It now appears to me that the original contributors to the evolution of the 
language, viz. the Yaksas and Nagas (the aborigines), ViJAya and his party, 
and the contingent from Madura, were all Dravidian. By natural presumption, 
the two most numerous of these three sections, viz. the home population and 
the Tamils from Madura, spoke Dravidian, while the third and smallest section, 
viz. the Visaya contingent, speaking Prakrit, could in no way have adversely 
affected the formation of the new language on the general idiom of the country 
at large. In England, the speech of the Normans could not adversely affect 
the formation of the English language on the idiom of the Anglo-Saxons °.” 


Evolution of the Sinhalese language. 


The grammar and syntax of Sinhalese are mainly Dravidian, but the 
vocabulary constituting the stock of words indispensable for the large mass 
of the people is mainly Aryan, not so “decidedly entirely” as KUHN would 
have it. How did this happen? And what became of its own vocabulary which 
Sinhalese, as a Dravidian dialect, originally possessed? We shall consider 
these two questions, the second in the first place. 

Ancient writers thought that the Dravidian dialects were all derived from 
Sanskrit 7. It is modern philology that has dispelled this error and demon- 
strated that Tamil, Telugu, Kanarese, &c. are offshoots of a different family 
of languages, named, for sake of convenience, Dravidian or Tamilian. How a 
language, which was one in the beginning, became differentiated into various 
dialects, will be easily recognised when we reflect on the difficulties people 
encounter in catching and pronouncing articulate sounds. Defects in the sense 
of hearing, imperfect training of the organs of speech, and, especially, man’s 
natural tendency to minimise effort— are some of the chief causes of the 
variations which words undergo in their form. Vowel sounds of a common 
origin are gradually interchanged, kindred consonants take the place of one 
another, and when such changes are perpetuated among sections of the people. 
living for a considerable time apart from one another, there appear as many 
dialects as the dispersed sections themselves. In dialects, the grammar and 
syntax of a mother tongue undergo little change; for these belong to the genius 
of the language. The transformation is mainly in sounds and also sometimes, 
by a natural development of ideas, in the semantic contents of words. Dialects, 
again, tend, by continual corruption or development, to be divided and sub- 
divided into new dialects during the course of ages, unless and until a written 
literature fixes the sounds to a certain degree and arrests further deterioration. 


6 Siddhanta Partkshanaya, \ntrod., pp. 14—15. Others had come to the same con- 
clusion by independent research: e. g. RAsk assigned to Sinhalese a place in the Dra- 
vidian Family (Singalesisk Skriftlaere, Pref., p.1). F. Mutter indicated its basis as 
Dravidian (Allgemeine Ethnographie, p. 446). Haas maintained a Tamil influence on 
its linguistic development (Z.M.G. 30, p. 688). See the Ceylon Lit. Regist. Third 


Series I, 145—146. ¥ 
7 See, for instance, Manu X, 43—44, Andhrasabda Cintamani |, 14—18. 
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This is what happened to the Dravidian family of languages. The first 
of the many dialects of the original Dravidian stock to be fixed by a written 
literature was that local patois of the tract of land in South India which lay 
between Karuviir on the East, Maruviir on the West, the River Vaikai on the 
South and the River Marutam on the North. An amount of tribal literature 
had been produced in it consisting, for the most part, of war-songs and love- 
ballads. The language thus consecrated to literature by a succession of poets 
and bards for celebrating the victories or loves of their heroes had naturally 
come to be regarded as classic and acquired the name of Cen-tamil or elegant 
Tamil, while the other dialects were denominated Kodun-tamil or barbarous 
Tamil. Ancient writers speak of thirteen countries where Dravidian dialects 
were spoken. They were, beside the one above-mentioned where Cen-tamil had 
its origin — Tenpandi, Kuttam, Kudam, Katka, Ven, Pali™, Panri, Aruva, 
Aruvavadatalai, Sitam, Maladu and Punanddu®. Of the so called Kodun-tamil 
dialects Telugu and Kanarese were the ones which, after Tamil, had the earliest 
written literature. Malayalam came last as a literary language, while Tulu, 
Kurukh, Brahui, &c. have no ancient literature to show. As Tamil was fortu- 
nate in possessing an early and copious literature, it was able to resist the 
onrush of the Aryan speeches southwards, in which, the other dialects were, 
as it were, submerged. Telugu and Kanarese adopted much of the vocabulary 
of Sanskrit and the Prakrits, and modelled their grammar after Sanskrit 
grammars to such an extent that they came to be regarded by the ignorant as 
Aryan speeches. Tamil itself would have suffered the same fate at a later 
epoch, had the new style of writing with half Tamil and half Sanskrit words, 
known as the Maniprava/a, succeded. But this was not to be. Tamil writers 
have taken, to the present day, a just pride in going back to the classics for 
their vocabulary, and in avoiding Sanskrit as much as this can be done. On 
the other hand, spoken Tamil has undergone great change since the days of 
Cen-tamil, with the result that many words found in the latter are no more 
understood by the uneducated. But, by a strange irony of circumstances, many 
Cen-tamil words are still retained by the other dialects in common parlance, 
in spite of the fact that they have, in other respects, so far drifted away from 
the original Dravidian speech. 


That the language of the early inhabitants of Ceylon too was a dialect 
of Dravidian is proved by the entirely Dravidian basis on which Sinhalese, the 
language of Ceylon in later times, stands built up. As in the other cases, the 
Dravidian dialect of Ceylon too had undergone great lexical transformations, 
guarding, at the same time, its own morphological and syntactical character. 
The original words of the language went through a process of phonetic change, 
as a result of the lack of a written literature {o hold the process in restraint. The 
subsequent admixture of North-Indian words brought further change in the 


‘a Instead of the / used by the author we shall henceforth use J. (Editor’s Note.) 


8 Bescui’s Catur Akarati, 3. See also: The Pre-Sanskrit Element in Ancient 
Tamil Literature by E.S.W. Sénathi Raja L.L.B. in the Journal R. A.S., vol. XI. 
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pronunciation of Dravidian words, while the former themselves were trans- 
formed to a great extent in the mouths of a foreign people. Yet the influence 
of the invaders from Lala on the language of Ceylon would not have been 
great, if not for the Buddhist faith which was introduced into the Island in 
their wake. Magadhi found its way into Ceylon chiefly in connexion with the 
preaching of Buddhism. And it is the teachers from the North of India who 
laid the foundations for a written literature in Ceylon. Their Prakrits were 
imperfectly caught by Ceylonese ears and pronounced in a peculiar manner. 
And when, after the course of a few centuries, the Buddhist scriptures came 
to be written in a North Indian dialect, that language took the colouring of 
a Ceylon dialect and began to be known as Pali. And, if, on the one hand, the 
language of the foreigners became fixed as Pali in Ceylon, the native dialect 
itself had become Elu, or Sinhalese as we now call it, comprising origina! 
native words whiose form had considerably changed by the impact of northern 
dialects, and a large number of words from these dialects transformed according 
to native phonetics. 

Early Sinhalese, then, is a Dravidian dialect with a large admixture of 
Ceylonized Prakrit words. Foreign admixture did not end here. When new 
arts and sciences began to be cultivated in the Island, Sanskrit, the language 
in which these branches of knowledge were best developed, also began to be 
introduced among the learned. More knowledge of it was spread through the 
new teachings of the Vaitulian or Mahayanist school of Buddhism, whose lite- 
rature was in a form of mixed Sanskrit. This was as early as in the third 
century A. D. From those days, the introduction of Sanskrit into Sinhalese 
may be said to have become quite a fashion, especially through the activity of 
commentators on Buddhist scriptures and other ancient works. “We cannot 
help remarking”, says De Atwis, “that the commentators have been the instru- 
ment by which a mixed Elu-Sanscrit style has been introduced to this Island. 
For it will be perceived that, with a view to pedantic exhibition of their learning 
and also to make themselves intelligible to the Brahmins from India, ancient 
commentators invariably adopted a mixed, even where Sinhalese afforded them 
ample scope for a purely Elu style. All subsequent writers, with their deep 
veneration for all that had been handed down by their forefathers, have con- 
tinued in this practice, and the result has been an adherence to the same style 
with an unscrupulous tenacity, by the ignorant as well as the learned °.”” 


¥ 
Original Sinhalese words. 


In speaking of the proportion of original Sinhalese words to Pali and 
Sanskrit in modern Sinhalese De ALwis remarks: “The Sinhalese language, 
as we find it at the present day, contains three primary elements, one bearing 
a relation to Pali, another to Sanscrit and a third, in all probability, to that 
tongue from whence Pali and Sanscrit are themselves derived. To the first 
belong terms connected with the national religion of the Sinhalese; to the 


9 Sidath Sangara, Introd., p. 1. 


11 Vol, 32 
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second, terms of arts and sciences; and to the third, native terms expressive 
of the common wants of mankind before the refined organization of society. 
And no person can study Sinhalese with any thing like attention, without per- 
ceiving that nearly three fourths of the same may be now traced to the first 
two sources, leaving but a quarter which is the basis of Sinhalese 1°.” In what 
sense the original language of the Sinhalese might be called “that tongue 
from whence Pali and Sanscrit are themselves derived” we shall see presently. 
De Atwis’ estimate of Dravidian words in Sinhalese is very modest. It will 
be seen that many words once supposed to be derived from Sanskrit or Pali 
are based on pure Dravidian roots. Other writers like the author of ‘““A Com- 
prehensive Grammar of the Sinhalese Language” directed their attention to 
‘Dravidian words borrowed in the fatsama way, i. e. taken over as they stood, 
at a very late period of Sinhalese history. MUDALIYAR A. M. GUNASEKARA gives 
only a small list of some four hundred Dravidian words as having been 
embodied into Sinhalese 11. Quite apart from these palpable “loan” words, 
hundreds of original Sinhalese works are Dravidian tatbhavas i, e. forms 
derived from Dravidian roots. And a remarkable fact with them is, that, in 
most cases, they represent an early evolution parallel to those of Cen-tamil. 
Here are a few examples: 

The word e/ in Cen-tamil (from the root e/-u, to rise), originally signified 
the sun i. e. the riser, the oriens, and subsequently, through slightly 
differentiated forms and by gradual extension of meaning, ‘light’; ‘day’ repre- 
senting the duration of light; ‘limit’ distinguishing light from darkness; 
‘whiteness’ from its brilliancy; the white ‘lamb’, &c. Later Tamil has prefixed 
a v to must of these forms euphonically or for sake of emphasis. For instance 
the form e//-é, meaning ‘in the light’, i. e. openly, outside, became ve/-iyé. We 
shall present below some of the derivatives of e/ in Cen-tamil, Later Tamil and 
Sinhalese: 


Cen-tamil: Liatier | Tavis Sinhalese: 
Fl, light Vel-iccam El-iya 
El-lé, in the light, openly Vée/-iyé El-i, el-iyata 
Ell-u, day light, day Vel-i-kkiratu, Vid-  El-i-venawa 


fi i-kiratu, to dawn 
Ela, at day dawn, early  Vée//-ena,Vél-aikku  Al-u, Al-u-yama,Wel-a-pasa. 
Wel-a-vi (in time) soon. 


El, brightness, whiteness _Ve/-/ai Fel, Hel-a, Al-ut (fresh, 
. re new), A/-u (white) ashes 
Ell-ai, day, limit Ell-ai, Vél-i (boun- Wel-a, Wel-awa 


dary) Véel-ai 
(time limit, op- 
x _ portunity) 
Eli, El-akam, sheep Ed-u (Tulu), Adu Ela (white, goat), El-u (goat). 


THO oy OSEAN NDE 
11 A Comprehensive Grammar of the Sinhalese Language, pp. 356—368. 
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It will be seen that the Sinhalese words are nearer to Cen-tamil than the 
Later Tamil words. Those forms probably belong to the original Dravidian 
dialect of Ceylon. I am aware that others have endeavoured to derive the 
Sinhalese eli-ya from the Sanskrit a-ldka 12. Now, a-loka is a derivative of lok, 
loc (= luc or ruc), to shine, which forms themselves have to-be referred to e/ 
for a rational explanation. F/, the sun, is #Aos in Greek, sol in Latin, &c.1%. 
In Sumerian, e/ stands for shining, brightness. In Anglo-Saxon elle is bright, 
clear. All these forms are evidenly inter-related and point back to the ed, the 
el-uvan (another Tamil derivative, meaning ‘the riser’, the sun, the oriens). On 
the other hand, the Sanskrit ruc (for luc), &c. are forms parallel to the Latin 
lux, Old High German Jioht, Greek Aevxdc, &c. and represent (e-)liya and 
(v-e)licc-am (originally v-ilakk-am), with the elision of the initial vowel a, 
common phenomenon in Aryan phonetics. We must emphatically say, then, that 
el-iya as well as d-loka are derived from the common source, the Dravidian 
primitive e/ from the root e/-w ‘to rise’. Sinhalese possessed e/-iya as an inheri- 
tance from the native dialect, but it has also borrowed the derivative d-loka deve- 
loped independently by Sanskrit. On the introduction of one and the same 
word into modern Sinhalese from two sources we shall have to speak again 
in another place. 


The last word in the list, i. e. e/-u, is usually, but erroneously, derived 
from the Sanskrit @daka or the Prakrit @/aka. The latter cannot be accounted 
for except through the original e/, white. Eli, from e/ ‘white (colour), and 1 
(for il) ‘possessing’ was the name given originally to the white kind of sheep, 
and later extended to other kinds. We have this appellation in classical Tamil. 
Cf. Civaka-cintamani 1874, 2471, 2680, 2684; Perunkatai 1, 47, 179, &c. In 
later Tamil too ve//ai (= Eli) is the name for a particular kind of sheep. But, 
on the other hand, another creature, the rat, also was known by the designation 
of eli, Telugu e-ika, from a particular kind of the species having whiteness as 
its outstanding feature. It was therefore found necessary to differentiate eli 
the sheep from e/i the rat; and this was effected by changing the original edi 
into éa or éla-ka, a device for which there are hundreds of analogies in the 
language. Sinhalese, which had another word for the rat, kept the original e/i 
almost unchanged, as e/a or e/u. The Tamil forms eli, e/a, éla-ka are found 
transformed in its dialects as éra (Kurukh) yédu (Tulu) oda (Kui) adru 
(Toduva) ddu (Malayalam). The modern Tamil form of é/i is also adu or 
yadu. It may now be seen how the Pali e/aka and Sanskrit eda, edaka, are 
related to the Tamil e/i, 2/a and elaka. A comparison of these forms with the 
names for sheep, &c. in other languages may be interesting. See for instance 
the Sumerian elim a ram, Egyptian ail a stag; Greek epeyos a kid, ellos a 
young deer, alke an elk; Old High German elho, elaho, German elke an elk. 


12 So Kunn, after Cui_pers: On the Oldest Aryan Element of the Sinhalese Voca- 
bulary, in Ceylon Lit. Register Third Series, Vol. I, p. 473. 

13 For other equations see E. Borsacg, Dict. Etymol. de la Langue Grécque; 
A. Wa pe, Lateinisches Etymol. Worterbuch. 
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To retourn from a digression, we see, by the examples cited above, the 
sense in which the original dialect of Ceylon could be said to have been from 
the “same source whence Pali and Sanskrit were themselves derived”. By the 
present writer’s researches it now seems most probable that the Aryan and 
Dravidian Languages are radically related. In a very remote past, the two 
families seem to have sprung from the same stock of original words, or 
roots designating very elementary ideas. These were once used without gram- 
matical inflexions, without what we now call syntax, or sentence-construction **. 


Hundreds of Sinhalese words — those usually recognised as nishpannas 
as well as many others commonly put down as Pali or Sanskrit derivatives — 
are built up with Dravidian word-elements, and it is very likely that they 
belonged to the original dialect on which the present Sinhalese language is 
based. For example: the Sinhalese fa/a-nawa, to beat, flog, with its cluster 
of kindred words, might by some be considered as derived from the Sanskrit 
tad to strike. In examining some of the Dravidisms found in Sanskrit as noted 
by KitreL in the Preface to his Kannada Dictionary, JuLes BLocH remarks 
as follows: “A verbal root fad quoted in the Nirukta, is also found in Pali 
taleti, meaning ‘to strike’; A.V. has tada, ‘a stroke’. Probably tala, P. tala, 
‘musical time’ is a derivative of this root rather than connected with kara-tala 
‘palm of the hand’ as some would have it. Lastly, tandulah ‘husked rice, 
threshed grains’, which is found already in A.V., may be derivative of the 
‘same root, just as the Gond kurmi ‘the harder part of rice, kodon, &c., which 
remains after grinding’ is connected with kurum — ‘to grind or pound grain 
in a mortar’. Now of this Skt. tad — there is no good Aryan etymology; com- 
pare, on the contrary, Kan, Tam, Tel, tattu ‘to tap, strike’, Kan. tatu ‘strike 
against’, Tam. /o/umbu ‘wound’ 15.” Now the Tamil taft-u, or taddu is regularly 
derived from tal (root a/), to go down, and originally meant to push down, 
then strike against, beat, &c. From the same secondary ta/ are such verbal 
forms as fa/-ttu, lower down, fa//-u, push down, tal-uvu, fall down, embrace, 
tad-t, tand-i, strike, punish &c. and nominal forms such as fta/-am, beating, 
tal-ippu, crushing, tal-umpu, wound, tand-am, stick, fine, tand-anai, punishment. 
We may therefore see, that the Sinhalese ta/-anawa, ta/-ima, tal-imbuwa, dand- 
uwama, dand-a, &c. might very well belong to the original dialect. Ta//u-kara 
and tattu-kara are possibly later introductions, to judge by their combination 
with karanawa. 

The Sinhalese fa/-anawa, again, points back to the Cen-tamil form fad-i, 
to strike down, a word no more used in present day Tamil. (The interchange of 
the cerebrals ¢ and / is of course a well known fact in Dravidian phonology.) 
As we observed in another place, Sinhalese, like the other old Dravidian 
dialects, has retained in common use many an old Dravidian form now become 
obsolete in their earliest cultivated sister dialect. To cite one more example 


™ See a discussion on this subject ‘by the present writer in the “Anthropos” XXX 
(1935), 135—150. 

Some problems of Indo-Aryan Philology, Bulletin of the School of Oriental 
Studies, Vol. V, Part IV, 1930, p. 737. 
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among scores, let us take kuy-al, an ear of corn. This is also corrupted into 
kar-al (singular kar-ala), a form now in common use among Sinhalese culti- 
vators. The Purana Nadmawaliya (211) as well as the Navaratna-malawa (368) 
give both the forms. Now, Kur-al is a Cen-tamil word for an ear of corn and is 
derived this way: from the root u/, ‘inside’, ‘within’, we have the primary ver- 
bal root w/-al, to turn inwards, to bend, to go round. From w/-al, a secondary 
root kul-al or kul-ai is formed by what is termed the Law of Initial Intensive 
Consonants: i. e. by prefixing a consonant for sake of emphasis. Ku/-a/ means 
to be rolled up, to curl. In the nominal sense it signifies ‘a cylindrical object 
with long hole’, i. e. a tube. Again, by the Law of Variation of the Formative, 
this word yields other senses akin to the original one. Thus, by the change of 
J into the cognate d, we have kud-al, a specification of tube, i. e, the intestines. 
Kud-al-ai is a further differentiated form of the same word and means a long 
cylindrical basket, and by analogy, ears of corn rounded and ready to shoot 
forth. In the last sense, it is also written kwd-al. Another form of the same 
word is kur-al, the throat, the tube-like stage of an ear of corn, as well as 
women’s lock of hair, by analogy. This is found as kor-alu in Tulu. Tamil has 
also kor-ali, an ear of corn. In Malayalam, Kur-al means, the throat as also the 
neck of a palm tree, always with respect to the analogy of a tube. Kanarese has 
kur-al or kur-ul in the sense of a curl or lock of hair, a tassel or tuft of hair. 
There is no doubt, therefore, that the Sinhalese kur-al or kay-al, an ear of corn, 
represents the Dravidian kur-al now obsolete in ordinary parlance. The root 
kul-al or kul-ai has more than two hundred derivatives in Tamil 1®, and cer- 
tainly several scores of Sinhalese words are from the same source. 


It is also likely that some forms of a Sinhalese word were inherited from 
the Ceylon dialect while other forms of the same word, taken from the same 
original source and evolved in Pali or Sanskrit, were borrowed from these 
speeches at a later stage. I may instance mad-uwa which is probably a native 
word. It is regularly derived from mad-i or mad-anku, to bend or turn round, 
to encircle. Mad-uw (Tam. Mal.) is an enclosure for water, from the fact of a 
bund running round it. Telugu has mad-ugu. Mad-am (Tam. Mal.) is a walled 
enclosure, a caravansary, monastery. Mad-ai is a dike or flood-gate for turning 
the course of water. Mat-aku (Tel. mad-ava or mad-uva) is an opening out of 
4 channel. Mal-ikai is likewise an enclosure used as a shop, &c. Mad-am is 
again differentiated into manr-am to mean another sort of enclosure, a place 
of assembly, a courtyard. The Sinhalese mad-uwa has a like significance. It 
means ‘a shed, temporary building, bungalow’ (CLouc .’s Dictionary). The diffe- 
rentiated form ma/-uwa signifies ‘court (applied to the outer part of an ancient 
building) yard, fold, enclosure, shed, tent’ (ib.). All these forins are, without 
doubt, Dravidian. But the Sinhalese has also introduced,a set of words derived 
from the same root mad-i or mad-anku, but adopted into and developed by 
Sanskrit. Such is mand-apa meaning the same thing as mad-uwa. The Sanskrit 
is a counterpart of the Tamil manr-am. Mand-ira, a dwelling, is another 


16 See “Rough-sketch of a Specimen-word” by tli present writer, St. Joseph's 
Catholic Press, Jaffna 1929. 
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Sanskrit word from the same source. Compare also mand-ala (Sinh. mand-ula), 
a circle, which is from the same Dravidian root mad-i. Again, instead of mal-ikat 
we have the Sinhalese mal-igaya or mal-igawa, also mal-ika meaning palace, 
probably by analogy with the Sanskrit mali-ka which, however, does not seem 
to mean the same thing. Monier WILLIAMS’ Skt. Dictionary has only the sense 
of “a row” or “collection of things arranged in a line” approaching the sense 
in Sinhalese. The Sanskrit form is from mala, a garland which itself is pro- 
bably from the Dravidian mal-ar, flower (root: al-ar to expand, blossom). We 
may remark here that the Sinhalese mala, in the sense of flower, is a Dravidian 
word and should be considered as belonging to the early dialect and not 
brought from an Aryan source. 

It may also be laid down as a general rule that all early forms exhibiting 
cerebral sounds in their original root elements belong to the native dialect. For, 
it is an admitted fact that cerebral consonants do not belong to Aryan phonetics. 
They are traced to the Dravidian and to the Munda family of languages, both 
natives of India. It is true that even the earliest Sanskrit documents present the 
cerebrals side by side with the dentals. But philologists are decided that the 
former were introduced into Indo-Aryan from without, i. e. from the Dravidian 
or the Munda — more probably from the former 17. Thus a large percentage 
of words set down as Aryan by Kunn in his paper: “On the Aryan Element of 
the Sinhalese vocabularly” 18 should be set aside as Dravidian. 


Pronouns and particles. 


In the passage quoted at the beginning of this paper, KUHN observes that 
Sinhalese grammar reveals “more or less obscured fragments of Aryan de- 
clension and conjugation”. Now, nouns and verbs are declined or conjugated 
with the help of certain particles which are no other then corrupted forms of 
primitive words, Pronouns too are to be included in this class of the original 
linguistic stock. But the latter need not be considered, except in the position 
of final particles in conjugation, as a deciding factor in ascertaining the group or 
family to which a language belongs. Thus, Sinhalese might still be essentially 
a Dravidian speech, even if all its pronouns were proved to be loan words from 
the Aryan, as is the case with most of its numerals. The particles, including 
corrupted forms of the native pronouns, belong, however, to its construction and 
should consequently be, at least in great part, traceable to a Dravidian source. 
We shall briefly examine here some of the pronouns and particles which indicate 
Dravidian origin. 


To begin with the third personal pronoun, oba was the ancient Sinhalese 
word for “he” or “she” 19, See examples in Siddhat Sangara, c. VII, 42. Its 
original meaning was “yonder” and is doubtless connected with the Dravidian 
upari and umpar, “beyond”, ummai “the other word”, dnku, beyond, away, &c. 


17 Cf. BLocn, op. cit., pp. 731 et seq. 
18 L.c., pp. 145 et seq. 
OO WDEPAILWIS, Opn cit prlo4: 
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In Dravidian, the demonstrative w had, at the original word-building stage, 
the sense of “away” or “hidden from view” as may be seen by every Tamil word 
with initial w and da or o and 6, the latter being modifications of the former. 
Uva-n, the equivalent of the Sinhalese oba referred, in ancient Tamil use, to 
one away from the person spoken to. So in the classical line pandra nokki... 
parttan uvan “he gazed at the jewels” 2°, Uvan anciently denoted a person occu- 
pying a place beyond the one spoken to and came, by degrees, later, to denote 
a person near the one spoken to, So too the Sinhalese oda, originally denoting a 
person beyond the one spoken to, came, in course of time, to indicate the person 
nearest to the speaker, i. e. the second person. It is likely that when the original 
third personal pronoun had become the second, other forms of the same word 
took its place as ohu or a which latter was later differentiated into 6 and 4 
to denote the female 21. In Tamil, the place of the original wvan for the third 
person was taken by ava-n, the demonstrative a having itself undergone a change 
of sense from proximity to remoteness. For, it is known that except in the case 
of the third personal pronouns, radical a has always the sense of proximity in 
Dravidian word-building. 


We now return to the second personal pronoun and find that oba is also 
transformed into the classical nuba and later umba. The forms tamunvahansée, 
tamunnansé and tamusé are derived from tam “his own” 22, Tam is the Cen- 
tamil form of fam-atu “his own”. In respectful address the Tamils use tam, 
tam, in the very same way for the second person. I fancy that the adjuncts tema 
and fomé combined with some pronominal forms and perhaps tama “thou”, are 
also variations of the Tamil fam in the sense of “one’s self”. Hence it is “that in 
classics when the particles temé, tomd, and tumi are used as pronouns, the re- 
flexive pronoun fama is often used after them” ?°. Again, the use of the particle 
tama for emphasis as in the example e mama tamayi, “it is myself”, points to 
the origin of the emphasising particle ma of which we have to speak presently. 


Coming to the first personal pronoun, DE Atwis says: “There is but one 
pronoun ma ‘I’ for the first person... It is devoid of gender. Its influence on 
verbs in the formation of the personal terminations is well known. Both in the 
singular and in the plural, and in its several moods and tenses, the verb takes 
ma with different modifications ... And ma, in its primary signification, seems 
to be the distinguishing of the person speaking. Hence, after mama became the 
recognised pronoun of the first person, it seems to have reduplicated to convey 
its original meaning as mama-ma, an addition which is likewise made to the 
other pronouns, with the same object of laying stress, or emphasis upon or of 
singling out a particular person... 24” It is possible that the first personal 
pronoun ma was evolved from tama by way of emphasising the speaker as 


20 Paripadal XII, 55. 

21 See De Arwis, op. cit., p. 162. 

22 Ib., p. 157. 

23 A Comprehensive Grammar of the Sinh. Lang., p. 158. 
24 Dr ALwis, op. cit., p. 153—154. 
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suggested by the learned author. Or may it not be from the Dravidian iyan 
which has become gran in Malayalam, dn in Kanarese, nan in Tamil and enw 
nénu né in Telugu? The transition might have been from ndn and the change of 
n into m is not impossible, as we see the Tamil second personal pronoun origi- 
nally yi and in Tamil vir (plural) transformed into miru in Telugu. Note also 
the Sanskrit aam, “I”, becoming mam, &c. in the oblique cases. The long vowel 
becoming short need not be considered unlikely, as Sinhalese is remarkable for 
its preference for short vowels 25, The derivation of mama from the obscure 
Sanscrit plural asmad 26 does not seem to be congruous. 


Regarding the pronominal adjectives, De ALwis writes: “Me, “this”, and 
oya, ara, @, “that”, are demonstratives, having nice distinctions in their appli- 
cation. Mr. Lamprick says, “As mé with its derivatives, is appropriated to re- 
present a person or thing near to the speaker, so oya with its derivatives is 
appropriated to represent a person or thing near (opposite) to the person 
spoken to; and ara, with its derivatives, is appropriated to represent a person 
or thing at a distance from both the persons in conversation. The fourth 2, 
with its derivatives, is appropriated to represent a person or thing spoken of 
before. Upon a comparison of a great majority of the pronominal adjectives in 
Sanskrit with those in Sinhalese of the like signification, we find a resemblance, 
which clearly establishes the relationship, which in reference to the former we 
have elsewhere assigned to the latter language 27.”” No doubt there is much 
similarity between these pronominal adjectives and those of Sanskrit. Thus 
E. MULLER pointed out the connection between mé and the Sanskrit ima, a form 
of idam, which seems to be supported by inscriptions where a nominative ima 
is found 28. But the Dravidian ifw corresponds as well with the Sanskrit idam 
and other forms such as itah, iti, ittham, idanim, &c. So too the Sinhalese ara 
seems to be nearer to the Tamil atu, than to the Sanskrit adas and tad. On the 
other hand, oya, the person or thing near (opposite) to the person spoken to, 
has no parallel in Sanskrit and the Prakrits. The Hindi w, Panjabi wha, Bengali 
o denote a person or thing distant or away from the person spoken to 29, illu- 
strating the original import of w in Cen-tamil, which was referred to above. It 
is in Later Tamil alone that we have w as a demonstrative applying to the 
persvii or thing near (opposite) the one spoken to; and we should therefore 
trace the Sinhalese oya to this source. 


We shall conclude with a few words on some particles employed in Sin- 
halese declension. The sign of the accusative a as well as the colloquial sign 
va is supposed by some to be a corruption of ek or ak as in hora gondwa ara- 
gena giyad “the thief took away the ox”, where gondwa is supposed to stand for 
gona(v)ak. This va (= a combined with euphonic v) may be also an equivalent 


PSEC MUTINe nce a ota =e ao 

“8 See GuNasikaAra’s Compreh. Gram.  P. 350. 

8 Wilds, jpyoy, WX". 

os fore on Inscriptions 1879, quoted in Ceylon Lit. Register, Third Series 1, 477. 
*Y See J. Beames, A Comp. Gram. of the modern Aryan Lang. of India II, 318, 336. 
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of the Tamil accusative sign ai, originally a from the emphatic e (térrékaram) 
as in ponne pol porruvar “they would esteem it as gold” which becomes ponnaip 
pol, &c. 

The preposition visin used commonly to denote the instrumental case is 
probably the Cen-tamil word vayin 3°, vulgarly pronounced vasin, used as a 
preposition for the seventh case in Tamil, This word originally meant “through” 
being derived from vali “way” or “means” (root u/). It is to be suspected that 
katuwa, “with”, another preposition employed in Sinhalese for the instrumental 
case, also goes back to the Tamil kada “with”, or kidda “near”. 

The signs of the auxiliarly case in, ini, and en are also demonstrably 
Dravidian. Tamil has developed a sign a/ from ayal, “near”, for expressing this 
case which indeed denotes some sort of adjacency. But it often prefixes this 
al with an in, a word originally meaning “place”. Thus, for the Sinhalese mama 
pihiyen gaha kapimi, “1 cut the tree with the knife’, Tamils would say nan 
kattiyinal marattai veddinén. Here we have in-al instead of al. It is extremely 
probable that the Sinhalese has retained the iz, which euphonically becomes 
en, to the exclusion of the final ai. 

The origin of the dative case-sign is clear. The Sinhalese fa is no doubt 
corrupted from the Tamil idam (place). Instead of avan idam kodutten “T gave 
him”, the unlettered would say avan ittai koduttén. The Sinhalese has ohu-ta 
dunimi. The meaning of dam is “place”. How the dative sense may be developed 
from the idea of place is obvious. To derive fa from the Sanskrit arthaya is 
certainly far-fetched. The more ordinary dative sign in Tamil is ku from kai, 
hand. Thus avar-ku or avan-uk-ku, “to him’. Sinhalese has a similar locution 
with the same idea. Ohu kara giyémi, “I went to him”, literally “to his hand”. 


The ablative signs in, ini, en, eni are identical with the Tamil sign 7, 
form il, meaning “place”, with the sense of “from”. 


The genitive sign g2 is again probably from the Tamil kai, hand. Avan 
kai puttakam would mean “his (in his hand) book”. The Sinhalese ohu-gé pota 
is the same, GUNASEKARA MUDALIYAR 3! equates it with the Hindi ke, but the 
origin of the latter is not stated. 

The locative signs efi, hi, 2, are also referable to the Tamil Jd, 
meaning “in”. 

The modern Sinhalese plural signs 7d, val, and varu are clearly from 
Tamil as also noted by the author of the Comprehensive Grammar °°. The Ta- 
mil kal (originally edl-@, the source from which the Sanskrit saka/la ana Sin- 
halese siyala are most probably derived) becomes galu in Kanarese and Zw in 
Telugu which has also sometimes kulu, gulu and alu. The Sinhalese form /a@ 
is also found as golla as in devigolla, gods, which is nenrer to kal. The Tamil 
plural sign var is a contraction of the pronoun of the same number a-(vJar, 


80 Nannul, 302. 
31 Op. cit., p. 350. 
32 P, 350. 
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composed of the demonstrative a and ar, the plural form of at-u “that”. Telugu 
has avaru and varu 38. 

One might go on with scores of other Sinhalese particles, adverbs, con- 
junctions, prefixes and affixes, which are, on close examination, reducible to the 
Dravidian. Their resemblance to those in the Aryan languages too will not be 
denied. But this fact only supports the contention that the same source is to be 
sought for the Aryan and Dravidian languages in a hoary past, or, in other 
words, that we have to recognise a radical connection between these two ancient 
families of languages. 


—————-—<— —— 


38 See CALDWELL: Comp. Grammar of Dravid. Lang. 34 Edition, pp. 239 et seq. 
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Etudes d’Ethnographie Toba-Pilaga 
(Gran Chaco). 


Par Dr. A. Merraux, Ethnologist of the Staff of the Bernice P. Bishop Museum, Honolulu. 
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3° Réves profanes. 


I° Introduction. 


Je me propose de publier dans ces pages un certain nombre de renseigne- 
ments sur l’organisation sociale, les croyances et les rites religieux et magiques 
des Toba-Pilaga. J’appris a connaitre ces Indiens au cours de deux voyages. 
Mon premier contact avec eux eut lieu en décembre 1932, lors d’une expédition 
que je fis dans le Chaco en qualité de Directeur de |’Institut d’Ethnologie de 
YUniversité de Tucuman (Argentine). Parti de Formosa, je me rendis en 
chemin de fer A Las Lomitas ou se trouvait alors le «Comando» du détache- 
ment argentin sous la juridiction duquel est placée une partie du Territoire de 
Formosa, sur la rive droite du Pilcomayo. De Las Lomitas, je passai d’abord 
au fortin Salazar, puis a celui de Lugones d’ou je rayonnai pour aller a Salto 
Palmar et A Yoma, chez le cacique GarceTE, puis chez les Toba du cacique 
Cemasol, établis 4 Labagan. 

D’horribles spectacles m’attendaient 1a: la petite vérole avait fait son 
apparition chez les Toba-Pilaga et les décimait par centaines. La maladie se 
propageait avec une rapidité effrayante et la contagion était en quelque sorte 
favorisée par certains commandants de fortins qui, quoique disposant de tous 
les éléments nécessaires pour vacciner les Indiens, négligeaient ce simple 
devoir @humanité. C’était pratiquer sciemment la forme la plus odieuse et la 
plus ache du massacre. L’aveuglement de ces militaires était tel quwils ne se 
rendaient méme pas compte qu’ils transformaient par la en désert une région 
qu’on aurait facilement pu coloniser avec l’aide des Indiens. Quant aux colons 
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gui les remplacaient, ils se recrutaient parmi les éléments métis les moins 
recommandables de la population du nord-ouest argentin. 

Je me propose de réunir dans un autre article mes souvenirs de cette 
époque: a défaut d’avoir pu soulager mes amis Toba, je laisserai du moins un 
document exact de leurs épreuves. 

Tous les interprétes avaient succombé a la petite vérole et désespérant 
de pouvoir m’entendre avec les Indiens et d’obtenir d’eux autre chose que des 
collections, je quittai cette région pour aller m’établir chez les Pilaga de Kal a- 
rase, cest-a-dire dans la région du Fortin Descanso. Je fus pendant un 
certain temps V’hote du grand cacique LaGapik. Malheureusement l’absence de 
bons interprétes nuisit 4 mes enquétes. II est vrai que cette fois-ci j’étais moins 
embarrassé que précédemment, car j’avais 4 mon service MARGARITA, une femme 
toba qui avait vécu pendant de nombreuses années avec un métis et qui parlait 
quelque peu l’espagnol, mais cet espagnol corrompu et pauvre des créoles qui 
ne permet qu’un échange d’idées restreint. Marcarita, d’ailleurs, était tres 
ignorante des traditions de sa tribu. Un autre interpréte FreLipe me fut de 
quelque secours pour me traduire les mythes du cacique BENJAMIN, mais c’etait 
un individu douteux, déja assimilé a la pseudo-civilisation du Chaco argentin. 
Si j’étais resté 4 Descanso, j’aurais di borner mes observations au spectacle 
extérieur de la vie toba. Cette perspective m’enchantait d’autant moins que la 
civilisation matérielle des tribus du Chaco a souvent été décrite, et je n’aurais 
eu guére que des observations de détail a ajouter a celles de mes prédécesseurs. 
Les Indiens eux-mémes me donnérent l’occasion de réaliser mes projets. Per- 
suadés que j’etais un missionnaire anglais, ils avaient célébré ma venue comme 
le début d’une ére nouvelle, ére ou ils seraient a l’abri des vexations des 
autorités militaires argentines. Craignant leur causer une forte désillusion, 
joftris d’intercéder en leur faveur auprés des Anglais de la Mission la plus 
proche. Ma proposition fut acceptée avec enthousiasme et cing Indiens dont 
un cacique, MeNDEz de Guaikuru, m’accompagneérent dans le long voyage du 
Fortin Descanso a la Mission «El Toba», 4 Sombrero Negro, sur le Pilcomayo. 

L’état financier des Missions ne permettait pas la fondation d’une 
nouvelle station, mais je recus la promesse qu’un missionnaire viendrait visiter 
les Indiens quelques mois plus tard. Je restai durant tout ce temps dans la 
Mission de Sombrero Negro en compagnie de Mr. J. ArNotr et de Mr. PRICE 
qui seconderent mes recherches avec ardeur. Je suis particulitrement recon- 
naissant a Mr. J. ARNoTT qui me donna des renseignements extrémement 
précieux et qui me mit en contact avec l’Indien Kepox (Jaguar) a qui je dois 
la plus grande partie des documents que j’ai pu recueillir chez les Toba. 

Kepoxk était un homme de 30 a 40 ans, doué d’une intelligence excep- 
tionnelle. Il parlait suffisamment espagnol, avait la parole facile comme 
beaucoup de Toba et comprenait parfaitement l’intérét d’une enquéte ethno- 
graphique. Comme j’espérais alors consacrer a l’étude des Toba plusieurs 
années de ma vie, je m’occupai pendant mon premier séjour a la Mission de 
Sombrero Negro presque exclusivement de la mythologie. Ce ne fut qu’A mes 
moments perdus que j’abordai d’autres questions. Cette méme année, je fis un 
nouveau voyage dans le Chaco, me vouant cette fois-ci a la linguistique et 
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cherchant a transcrire en toba les mythes que j’avais réunis en espagnol. Peu 
de temps aprés je quittai l’Argentine définitivement. 

J'ai longtemps hésité a publier ces notes éparses que j’espérais fondre 
plus tard en une grande ceuvre sur les Indiens du Chaco. Je m’y suis finale- 
ment décidé, poussé par les considérations suivantes: en dehors de |’ceuvre 
classique de DosriZHOFFER, écrite au XVIIIe siécle et des tres beaux souvenirs 
de BarRBROOKE Grubb, l’apétre protestant du Chaco, nous ne possédons que 
peu de renseignements sur la vie spirituelle des Indiens de cette région. Les 
travaux de KarsTEN ! qui prétendent nous renseigner a ce sujet sont non seule- 
ment légers et superficiels, mais fourmillent d’erreurs et de contresens ridi- 
cules. J’ai eu souvent Voccasion de constater que la vérité était souvent a 
Vopposé des affirmations de ce voyageur. Les missionnaires anglais qui con- 
naissent bien les Indiens et qui ont eu le livre de Karsten entre les mains 
considérent cette ceuvre comme donnant des Toba et des Matako une idée tout 
a fait erronée. 

Jespére avoir plus tard l’occasion de faire connaitre la magnifique col- 
lection de mythes qui m’ont été dictés par KEDOK ainsi que ceux que j'ai obtenus 
chez les Matako, 4 Las Lomitas et 4 Algarrobal. 


Fidéle A une méthode que je désirerais voir se répandre en ethnographie, 
j’ai fait parler mes informateurs chaque fois que je l’ai pu, et si parfois leurs 
longues explications sont fastidieuses, elles ont du moins le mérite de reproduire 
trés exactement la pensée et les connaissances des Indiens. Par ce moyen j’ai, 
voulu éviter les généralisations hatives et apporter a la science des documents 
parfaitement sinceres. S’il y a dans ces chapitres quelques faits nouveaux et in- 
téressants, ils sont entirement dus a KEpoK qui est le véritable auteur de cette 
contribution a l’ethnographie de sa race, l’une des plus nobles et des plus belles 
de l’Amérique du Sud. 

Le lecteur au courant de l’ethnographie nordaméricaine sera surpris de 
constater dans celle des Toba maints paralléles avec les tribus semi-nomades du 
sud-ouest des Etats-Unis. La civilisation matérielle des Toba et des autres In- 
diens du Chaco est pour un tiers la méme que celle des Peaux-rouges et leur 
mythologie traite des mémes themes. Je souhaite que des ethnographes formés a 
Vadmirable discipline des Universités américaines viennent dans le Chaco entre- 
prendre avant qu'il soit trop tard, l’étude des Indiens qui agonisent en cet 
endroit. Ceux-la seuls pourront trancher le probleme des rapports raciaux entre 
les indigenes des deux hémispheres °. 


1 KarsTEN (RAFAEL).—Indian tribes of the Argentine and Bolivian Chaco. 
Ethnological studies, Helsingfors 1932. 

2 Le systeme de transcription phonétique employé au cours de cet article ne 
demande, que de brefs éclaircissements. Les voyelles ouvertes sont représentées de la 
facon suivante: e et o. Le & correspond au sch allemand; le é au tsch; le I’ est voisin 
du If espagnol. Quant au r c’est une consonne vibrante propre au toba et dont il m’est 
difficile de définir la nature. A mon sens ce son est produit par une légere vibration 
de la base de la langue, ce serait donc une vélaire articulée trés en arriére. Son émission, 
accompagnée d’un léger raclement, semble étre produite par un étranglement de la gorge. 
Le q est une occlusive palatale articulée également tres en arriére du palais. 
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II° Situation géographique des Toba-Pilaga. 


Les Pilaga proprement dits ont deux grands centres: Labagan, prés du 
Fortin Lugones (Territoire de Formosa sur la rive droite du Pilcomayo) et 
Descanso (Kalarase) prés du fortin du méme nom. Selon une information privée 
recue dans la région, les Pilaga de la région de Salto Palmar jusqu’a la station 
de chemin de fer Guaikuri porteraient le nom d’Afiaga¢ek. Le cacique GARCETE 
commanderait aux Afiagaéek. Les Pilaga de Descanso dépendent du cacique 
Lacapik. Les Afiagaéek sont voisins des Maka, leurs ennemis les plus acharnés. 
Les Maka vivent sur la rive gauche du rio Pilcomayo et viennent parfois a Salto 
Palmar ow ils se rencontrent avec les Pilaga. Les Indiens de Sombrero Negro 
se considérent comme des Toba. Ni par leur langue, ni par leurs coutoumes ils 
ne différent des «gens d’en bas», c’est-a-dire des Pilaga de Descanso avec les- 
quels la plupart sont apparentés. I] existe cependant entre le toba de Sombrero 
Negro et celui de Descanso, une petite différence dialectale: 4 Sombrero Negro 
le s initial s’est mué en / aspiré. Les Indiens sont conscients de cette trans- 
formation et me l’ont souvent fait observée. 


III* La religion. 
tO Les coprrts, 


L’indien KEDoK me donna des esprits la définition suivante: «Les payak 
(esprits) sont des «diables», leur apparence véritable ne nous est pas connue. 
Tout ce que nous savons c’est qu’il y en a au ciel et sous terre. Les choses 
que nous ignorons sont pour nous des payak. Les tourbillons de vent, les ser- 
pents sont des payak, le kiyaraik, un scarabée noir, est également un payak. Si 
de nuit l’on entend siffler, c’est un payak ...» 


Les esprits vivent dans les arbres, mais il y en a aussi dans l’eau d’une 
espéce différente. Les hommes ne sont jamais des payak, mais de nombreux 
animaux, en particulier ceux qui nous paraissent étranges le sont. Toute maladie 


est payak et les objets que le magicien retire du corps des malades sont aussi 
des payak. 


* Monsieur E. PALAvEcINo, du Musée d’Histoire naturelle de Buenos-Aires, qui m’a 
précédé chez les Pilagd, assure (Von den Pilaga-Indianernim Norden 
Argentiniens. <Anthropos», Médling, prés de Vienne, t. XXVIII, 1933, p. 315, et Los 
Indios Pilaga del Rio Pilcomayo, Anales del Museo nacional de historia 
natural de Buenos-Aires, t. XXXVII, 1933, p. 517—582 et p. 652) que ces Indiens croient 
en un dieu supréme dont il nous donne le nom. Mon expérience des Toba et Pilaga ainsi 
que des Matako me permet d’affirmer de la facon la plus formelle que dans la religion 
actuelle de ces Indiens il n’y a pas trace de la croyance en un grand dieu. Le nom re- 
cueilli par M. PALAvEcINo n’existe pas ou signifie autre chose. Les missionnaires anglais 
du Chaco qui tous parlent couramment les langues indigénes et qui ont une longue 
pratique des Indiens n’ont jamais pu’ constater le moindre indice de représentations de cet 
ordre. La mythologie toba et matako que j’ai recueillie presque au complet donnera 
lorsqu’elle sera publiée, une idée assez exacte de l’atmosphére religieuse dans laquelle 
se meuvent ces tribus. En dépit de certains c6tés archaiques de leur culture, leur vie 
religieuse et sociale est loin de pouvoir se comparer a celle des Patagons ou des Ona 
Elle s’apparente beaucoup plus étroitement a celle des tribus des régions tropicales. ‘ 
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Les payak ne sont pas forcément des 4mes humaines libérées de leur 
enveloppe quoique KEDOK m’assura un jour que les 4mes des morts peuvent 
devenir des payak, bienfaisants ou malveillants selon que les vivants les révérent 
ou non. I] ajouta que les magiciens recommandent de «croire» aux payak. En 
réalité le mot qui signifie «Ame» est paqdl (kari-pagal: notre ame). I] est syno- 
nyme de «ombre», mais ombre immobile, car l’ombre d’un objet ou d’un étre 
qui bouge se dit: nikyeé, comme le reflet dans une glace ou dans l’eau. L’ame 
est répandue dans tout le corps et sort par la bouche. Le foie cependant joue un 
role important et était peut-étre jadis le siége de l’4me. On dit que sans foie 
un homme devient mou et paresseux et qu’il finit par mourir. Ce sont les magi- 
ciens qui font disparaitre le foie. 

Les Toba, comme la plupart des Indiens du Chaco n’aiment pas étre 
photographiés. Ils craignent naturellement que leur image ne serve a quelque 
envotitement. Ils ne soulévent aucune objection contre l’appareil des mission- 
naires. «Il est 4 nous», disent-il, «et il ne peut nous faire de mal.» Le Matako 
demandent toujours de l’argent comme assurance pour les frais de traitement au 
cas ot ils tomberaient malades. 

Les esprits servants des hommes-médecine sont des payak et non des 
ames de morts. Mon informateur insistait particuliérement sur cette distinction 
qui me parait capitale. 

Pour autant que des influences chrétiennes ne se soient pas manifestées 
dans les propos de mon informateur ou qu’il n’y ait pas eu simple malentendu, 
les payak annonceraient, 4 la mort d’un individu, si son ame est restée humaine 
ou s’est changée en animal. Homme ou béte, elle est alors un esprit; ce sont 
les payak qui lui accordent l’une ou l’autre de ces apparences. Les ames des 
bons conservent leur forme premiére, mais les autres deviennent des animaux 
que les payak pourchassent et tuent. Je dois ajouter qu’en une autre occasion 
Kepox m’affirma que «les esprits des morts n’entrent pas dans le corps d’ani- 
maux.» 

Les payak jouent un role décisif dans l’existence humaine. La plupart des 
hommes meurent par eux: «si les payak étaient tous bons, personne ne périrait.» 
Le plus souvent ils agissent par ordre d’un magicien, mais ils tuent aussi quand 
Venvie leur en prend, par caprice «comme un homme ivre». Méme dans les 
morts accidentelles, il faut voir l’intervention d’un payak. Ainsi lorsqu’un 
jaguar dévore quelqu’un, ce n’est pas animal, mais un payak qui a fait le coup. 


20 Les démons de la nature, 


Les Toba croient a l’existence d’un certain nombre de démons, en dehors 
des éléments naturels personnifiés, tels que la femme Tonnerre Kasurunra ou 
la Pluie. 

Soinidi est le maitre des poissons. I] n’admet pas qu’on péche inutilement 
et que l’on jette des poissons sans les manger. Il punit tout gaspillage. Dawaik 
est le maitre des troupeaux de nandous. Lui non plus ne tolere pas que personne 
tue ses bétes au-dela de ses besoins. 

La petite vérole et un démon. Quand elle vous visite il faut parler bas. 
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Les chiens sentent sa présence et hurlent 4 la mort. II faut les tuer car ils 
attirent l’attention de la maladie et elle accourt 1a ou elle a entendu les aboie- 
ments. «Lorsque nous faisons la guerre, ne découvrons-nous pas les villages 
ennemis par les aboiements des chiens?» 


IV° Les magiciens. 


Les magiciens dérivent leur pouvoir des payak. Chacun deux a en lui 
un esprit servant qui lui révéle l’avenir, l’instruit des choses occultes et exécute 
ses volontés. C’est par l’intermédiaire des payak que les magiciens retrouvent 
les Ames perdues, provoquent les maladies et tuent leurs ennemis. 

Lorsqu’un serpent ou une araignée a piqué un individu, l’homme-méde- 
cine qui «souffle» le malade cherche a retirer de son corps l’esprit du serpent 
ou de l’araignée qui y a pénétré. Les Indiens ne font pas une distinction entre ce 
double de l’animal et l’animal lui-méme, car le magicien est censé retirer des 
morceaux matériels de la béte venimeuse. I] ne semble pas non plus qu’ils con- 
sidérent celle-ci comme un payak; ils ne lui donnent pas en effet ce nom, mais 
celui de /'ik (nanai-l'ik), tel est le mot sous lequel on me désigna le double du 
serpent qui fut extrait devant moi. 

En régle générale la science et le pouvoir magique sont révélés par les 
esprits. On se promeéne dans la brousse, sans penser a rien, quand brusquement 
on se trouve en présence d’un payak (esprit). I] est rare que dans ces cas on 
sache a qui l’on a affaire, car l’esprit vous apparait sous les traits d’un indien 
quelconcque, I] vous accompagne jusque chez vous sans dire mot. Une fois dans 
votre hutte, il se met a vous parler, bientdt le sommeil vous prend et vous vous 
endormez. En réve, vous voyez l’esprit qui vous annonce que dorénavant vous 
pourrez chanter, a condition, ajoute-t-il que «tu montes sur un arbre et que tu 
tabstiennes de manger avec exces. Tu ne te nourriras que de viande de chien 
ou d’oiseau que tu te garderas bien de cuire. Si tu ne fais pas ce que je 
t’ordonne, je m’en irai, mais si tu m’obéis et suis mes conseils pendant un mois, 
tu deviendras a ton tour homme-médecine.» 

L’individu favorisé d’une telle révélation se peint le visage en noir et 
grimpe sur un a/garrobo ou il reste perché pendant de nombreux jours chantant 
sans arret. Il ne se nourrit plus que de viande crue, tout spécialement d’oreilles 
de chien. Il maigrit a vue d’ceil. A force de secouer |’arbre les chants magiques 
lui sont finalement révélés. 

FELIPE, un interpréte toba de Descanso que je vis soigner avec succés un 
enfant mordu par un serpent, me raconta a la suite de quelles circonstanees, 
i] en était venu a pratiquer la médecine. « J’avais vingt-cing ans environ, quand, 
me promenant un soir dans la brousse, je me trouvai nez a nez avec un étre 
singulier. I] avait des poils semblables a de la laine de mouton et de longues 
moustaches. Il avait l’air d’étre revétu d’un gilet de poil et ses bras étaient 
velus. «Que cherches-tu?» me demanda-t-il. «Pére», lui dis-je, «je suis allé a la 
péche, donne-moi 4 manger.» L’esprit me donna du miel de la /achiwana et 
ajouta: «Tu vas rentrer chez toi et tu réveras a toutes sortes de choses. Tu ne 
mourras pas, je te soignerai. Que désires-tu? A quelle catégorie d’hommes- 
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médecine veux-tu appartenir?» — «Je veux étre de ceux qui guérissent les mor- 
sures de serpent.» «Tu les guériras, mais il te faudra payer le serpent auquel tu 
donneras un collier et de l’herbe. Rappelle-toi aussi que tu dois toujours étre 
dédommagé de ta peine et que si le malade une fois guéri, ne s’acquitte pas, 
c’est a toi de mourir a sa place.» 

L’esprit prit congé a la maniére indienne en disant: «Je m’en vais.» 
Quelques jours plus tard, FreLipe réva que de nombreux serpents cherchaient 
a le piquer sans y parvenir, mais il n’éprouvait aucun sentiment de crainte 
au milieu d’eux. Depuis lors il n’a plus peur des serpents qui ne peuvent rien 
contre lui. «Ce sont mes fréres», me répétait-il souvent. Quant a l’étre mon- 
Stueux qui se manifesta a lui, FeLipe est convaincu que c’est un «Esprit de 
serpents». 

En principe donc, l’art magique est révélé par des esprits a des individus 
de leur choix, mais dans la pratique il arrive le plus souvent que de vieux 
hommes-médecine, instruits par les payak, forment a leur tour des disciples. 
Leur enseignement consiste uniquement a communiquer 4 leurs disciples ce 
qu’ils ont vu faire aux esprits. 

Les chants dont la connaissance est nécessaire aux magiciens peuvent 
aussi étre enseignés en songe: «Je dors et tout a coup je me mets a chanter. A 
mon réveil, je me souviens de mon chant et je ne l’oublie jamais.» 


Pour devenir homme-médecine il faut également savoir deux danses: celle 
dite Aahot et asot sonran. Leur origine est indiquée par leur nom méme: toutes 
deux ont été empruntées aux Matako chez qui aot signifie «esprit». 


Si un magicien de quelque renom décide de donner son pouvoir et sa 
science a un jeune homme, il l’appelle avant d’aller traiter un malade et lui dit: 
«Viens, je veux faire ton bonheur, aide-moi a soigner et en retour je te donnerai 
une chose qui te rendra fort et éloignera de toi le mal. Il te faudra croire tout 
ce que je t’enseignerai.» Le jeune homme va s’asseoir aupres du magicien pen- 
dant que celui-ci «souffle» et suce son client. Quand il a réussi a extraire le 
payak, Cest-a-dire l’objet qui, introduit par charme dans le corps du patient, 
était cause du mal, il le tend au novice. Celui-ci se le met dans la bouche et 
iavale. Il est pris tout aussitét de tremblements convulsifs, «il es travaille par 
le pavak qu’il a absorbé». Il chante alors sans répit le chant de l’esprit qui est 
en lui. 

Il s’isole dans la brousse ow il s’alimente presque exclusivement de petits 
oiseaux qu’il dévore crus, mais il peut manger aussi du chien, sans toutefois 
le faire cuire. Il maigrit, devient de plus en plus faible et pendant plus de vingt 
jours, il ne cesse de trembler. Durant cette période il n’interrompt pas un in- 
stant son chant qu’il répéte sans tréve, mi par une force supérieure. Ce n’est 
que lorsque ce besoin de chanter a disparu qwil sort de son état d’agitation 
et de demifolie. A partir de ce moment il n’a plus d’interdits alimentaires a 
observer et a rang d’homme-médecine (pioronak). 


Les jeunes gens qui aspirent a la qualite d’hommes-médecine peuvent étre 
consacrés par équipe. Ils s’alignent alors devant un magicien expérimente. 
Celui-ci fait avec la main diverses passes, danse et récite des charmes. Tout a 
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coup, venu d’on ne sait oil, un batonnet fend l’air et est attrapé au vol par ’un 
des candidats. Le magicien lui enléve le batonnet, le montre aux autres qui 
restent immobiles et se remet a danser et a chanter. Il s’approche ensuite du 
jeune homme qui a recu le batonnet et lui demande s’il veut devenir homme- 
médecine. Puis il s’adresse au batonnet destiné 4 donner «la force du magicien»: 
«Mon frére, si tu veux entrer, entre! Sinon, n’entre pas.» Sur ce, il appuie le 
batonnet contre la poitrine du candidat et par voie magique l’enfonce jusqu’a 
la moitié dans le corps sans verser une seule goutte de sang. L’initié s’écroule 
comme foudroyé et reste évanoui. Lorsqu’il reprend ses sens, il se met aussitét 
a chantersa chanson. Le magicien retire le batonnet de sa poitrine et le lui 
remet, aprés quoi il répéte la méme opération avec tous les autres candidats. 
Quand tous ont subi l’épreuve il les harangue en ces termes: «Seuls ceux qui ont 
obtenu ces batonnets peuvent exercer la médecine. Ces batonnets vous ont été 
donnés par un serpent, Un homme-médecine rencontra jadis un serpent, sur sa 
demande celui-ci Jui donna un batonnet.» 


Les futurs magiciens sucent ces batonnets pendant plusieurs jours jusqu’a 
ce qwils en tirent du sang. Si le batonnet saigne, c’est signe qu’ils sont des 
hommes-médecine en titre et en fait. Ils montrent alors la baguette sanglante a 
leurs parents et amis qui leur disent: «Vous étes de vrais magiciens, car le sang 
est sorti du bois. Ceux dont le baton ne saigne pas, ne son pas des hommes- 
médecine.» 

Un homme-médecine peut léguer ses connaissances a son fils lorsqu’il 
se sent trop vieux pour continuer a exercer sa profession. Il sera d’autant plus 
porté a le faire qu’il connait tous les avantages du métier: la pratique de la 
magie n’est-elle pas la source la plus sire de la richesse? 


Les rites que nous venons de décrire ont pour but essentiel d’introduire 
dans le corps du futur magicien le batonnet dont il se servira plus tard pour 
exercer des envotitements et qu’il fera pénétrer a son tour dans le corps de ses 
ennemis, mais pour les affliger cette fois de quelque maladie ou les tuer. 


Les femmes peuvent également devenir magiciennes. Tout comme leurs 
collegues de l’autre sexe, elle doivent grimper sur un algarrobo (Pro- 
sopir horrida) et entonner le chant que l’esprit leur révéle. Celles qui ont 
subi cette initiation sont autorisées 4 «souffler» les malades. Ce dernier ren- 
seignement semble étre contredit par ce que j’observais moi-méme lorsque 
j’assistai au traitement de l’enfant piqué par une araignée dont il sera question 
plus loin. MARGARITA qui avait la réputation d’étre un bon «médecin» faisait 
des passes magiques sur le corps du petit malade et désignait au magicien les 
régions du corps qu’il devait souffler et sucer. Elle-méme m’expliqua que les 
femmes n’étaient pas autorisées 4 soigner par cette derniére méthode. Peut- 
etre est-il fait exception pour les femmes qui ont recu une révélation directe de 
esprit ou qui ont été consacrées par quelque homme-médecine réputé. MARGA- 
RITA ne se trouvait dans aucun de ces deux cas. A Sombrero Negro les ma-_ 
giciens attitrés étaient au nombre de quatre, mais, semble-t-il, il y avait encore 
plus de femmes exercant cette profession. 


Dans le récit que FELIPE me fit de sa rencontre avec «Esprit serpent», it 
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souligna avec une insistance particuliere les recommandations de l’étre sur- 
naturel au sujet des honoraires de l’homme-médecine. En guise de commentaire, 
il m’expliqua que si un médecin négligeait de se faire payer il ne tarderait pas 
a mourir. Aussi le magicien qui n’a pas été dédommagé de sa peine, redonne la 
maladie et dés lors elle est incurable, Ces renseignements me furent confirmés 
plus tard par KEDOK qui m’assura que quand un médecin n’est pas retribué, 
les payak offensés le tuent, ergo, les malades doivent s’acquitter de toutes facons. 
Il est vrai que si le patient meurt, sa famille est quitte envers le médecin. Les 
honoraires des magiciens sont élevés: ils peuvent monter jusqu’a vingt pesos, 
toute une fortune pour les pauvres Indiens. 

Outre leurs honoraires les magiciens sont grassement entretenus par les 
gens de leur village qui vivent dans la crainte d’exciter leur ressentiment. «Si 
Von ne donne pas a manger aux médecins, ceux-ci chatient les avares, L’esprit 
aux ordres du magicien pénétre dans leur corps et avec un couteau leur coupe 
le coeur.» Il arrive souvent qu’un malade ayant consulté un homme-médecine 
s’entende dire: «Tu as été ladre, c’est pourquoi le sorcier t’a puni.» Par principe 
il ne faut jamais rien refuser 4 un magicien, mais au contraire prévenir ses 
désirs. 

Les vieux magiciens jouissent naturellement d’un prestige supérieur a 
celui de leurs jeunes collégues. En bons confréres, les magiciens se jalousent 
mutuellement et cherchent a se nuire. «Lorsqu’un magicien réve qu’il en tue un 
autre, c’est signe qu’il est plus puissant que son rival.» 

Depuis quelques années les Indiens toba démoralisés ou soumis a l’in- 
fluence des missions ne cherchent plus 4 entrer en rapport avec le monde des 
esprits par l’intermédiaire de leurs magiciens. 

KeEpoK a évoqué pour moi ces consultations avec sa verve et son luxe de 
détails habituels. 

«Le magicien commence par se dissimuler sous une couverture a l’abri de 
laquelle il se livre a différents tours. Soudain il tremble de tous ses membres: 
cest esprit qui s’approche. Il se met a chanter, mais sans s’accompagner de 
la sonnaille. Le chant qu’il entonne est celui de l’esprit (les esprits chantent et 
c’est pourquoi les magiciens chantent aussi). Le payak entre dans son corps 
et il sent alors un choc comme si quelqu’un le heurtait. Le payak s’entretient 
avec le magicien et lui apprend les mélodies que celui-ci doit connaitre pour 
soigner ses malades. Souvent aussi, esprit dans le corps du magicien dit des 
choses mauvaises: «Qu’un tel meure», crie-t-il. »Que tel autre aille mal!» 
«Que ces hommes ne puissent plus marcher!» Puis, lorsyue esprit a fini de 
parler, il s’en va. La magicien se calme, il s’assied et fume sa pipe.» 

Les esprits apparaissent également en songe et répondent aux questions 
qu’on leur pose «comme au téléphone». 

Je dois également 4 Kepox une anecdy¢é personnelle, qui illustre la fagon 
dont les ‘sorciers procédent pour nuire a leurs ennemis. Lorsque KepoK recut 
la fonction de gardien des chévres de la mission, l’Indien qui en était chargé 
avant lui, en concut du dépit et de la jalousie. Il tua enfant de KEpoK en se 
rendant de nuit dans sa maison sous forme d’esprit. 
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Le principal accessoire du magicien est la sonnaille (poketa). Celle dont 
il se sert pour chanter la chanson rikalarakyé qui chasse les maladies, est faite 
dune courge non comestible (¢inrai: porongo amargo), dans laquelle en guise 
de grelots on a mis des scarabées magiques (kiyaraik) et d’autres bestioles. Ces 
hochets sont sacrés et seuls les magiciens sont autorisés a les manier. Qui- 
conque d’autre oserait les faire tinter serait immédiatement ensorcele. Au- 
jourd’hui on ne trouve plus ces sonnailles magiques; les Indiens les détruisirent 
toutes lors de la venue des missionnaires. 

Les calebasses qu’ils emploient pour accompagner les chants moins sacrés 
qu’ils font entendre lorsqu’ils boivent la biere d’a/garrobo ou veulent honorer un 
hdte, sont des porongos dulces (owiti), sans doute une courge comestible. Ils 
chantent avec elle le chant naifakorok («chant de danse pour se divertir»). Ce 
chant dont les magiciens ne connaissent pas la signification est d’origine choroti. 
Choroti, Chunupi et Toba le chantent de nuit. D’aucuns disent que cette mélodie 
a le singulier effet de rendre paresseux ceux qui |’écoutent. 


V° Traitement des maladies. 


Toute maladie a la sorcellerie pour cause. Une femme que je soignais 
dans le village de LaGapik et qui avait le bas-ventre rongé par un abces affreux 
m’expliqua que son mal avait été provoqué par la premiere femme de son mari 
qui s’était vengée d’elle en exercant des charmes sur son linge impreigné de 
sang menstruel. Le seul moyen pour elle de guérir était de retrouver le linge et 
de défaire le charme. Malheureusement l’envoutément avait eu lieu dans un 
autre endroit et il y avait peu de chance pour elle de pouvoir mettre la main sur 
le tissu ensorcelé, 

La maladie est généralement congue comme un agent matériel, batonnet, 
€pine, insecte qui pénéetre dans le corps et y exerce des ravages. Une femme, 
qui apparemment souffrait de sinusite, me dit qu’elle avait 4 la base du nez un 
ver qui lui mangeait la chair. Un vieillard, dont le pied était enflé, m’expliqua 
qu’il était plein de vers et qu’il se scarifiait avec un poincon en os pour les ex- 
pulser. Je lui désinfectai ses entailles avec de l’alcool. Lorsqu’il sentit la brilure, 
il s’écria: « Je suis content, il me semble que toutes ces bétes veulent sortir d’un 
coup.» Le lendemain le méme individu vint me trouver et me raconta que pen- 
dant la nuit il avait entendu une sorte de bourdonnement et vu sortir la béte 
qui le tourmentait: elle était noire et avait un long bec. 

Un autre malade cherchait 4 me convaincre de l’inefficacité de ses re- 
medes par ces mots: «La béte est dans mon nez, je sens qu’avec ton reméde 
elle veut partir, mais ton reméde tombe dans le ventre.» 

J’avais pour voisine dans le camp une femme qui un matin me fit appeler 
et se plaignit de violents maux de téte. Je lui donnais de l’aspirine sans résultat. 
Flle se fit alors couper les cheveux, se ceignit le front d’un chiffon et appela 
un médecin. Celui-ci la «souffla» et lui suca le crane. Il retira de sa bouche un 
eyoene scarabée noir ( kiyaraik ), qwil vint me montrer triomphant. Il me préta 
linsecte et m’invita a l’exhiber a l’assistance, mais il me recommanda en méme 
temps de le lui rendre, Je m’exécutai de bonne grace affectant le plus grand 
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étonnement et la plus vive admiration pour son habileté. Le visage de mon bon- 
homme reflétait une immense vanité et il m’aurait volontiers laissé son trophée 
s'il n’eut craint en me le cédant de ne pouvoir plus retirer d’autres payak a 
Pavenir. 11 attacha un fil a la patte du kiyaraik et le garda dans sa hutte. 
Maraarita, ma fidéle interpréte, que‘j’avais contredite sur les causes présu- 
meées du mal de téte de la jeune femme, ne manqua pas de souligner sa victoire: 


«Je Pavais bien dit qu’il y avait une béte dans la téte, tu n’as pas voulu me 
croire!» 


Je vais maintenant laisser mon ami Kepok raconter la facon dont les 
hommes-médecine opérent une cure: «II souffle pour que le payak qui est entré 
dans le malade ait peur et ne le fasse pas souffrir. I] suce pour sortir le 
kiyaraik, cet insecte noir qui est payak et qui ronge la chair. Quelques magi- 
ciens reussissent a l’extraire, d’autres non. II en est qui trichent et se mettent 
Pinsecte dans la bouche avant de commencer le traitement. Si le malade aprés 
la cure continue a aller mal, c’est qu’il y a eu tromperie. Le malade peut avoir 
de nombreux insectes en lui et alors il faut les extraire l’un apres l’autre. Par- 
fois les médecins retirent des batonnets et différentes bétes. Ils sont assistés 
dans leurs soins par des payak. L’esprit qui aide le magicien, est bon et il enrage 
contre celui qui est dans la chair et qui finit par perdre courage. L’esprit ser- 
vant est dans le corps du médecin. Il dit A son adversaire: «Pourquoi es-tu 
entré dans cet homme? Si tu le tues, je ferai ton affaire.» Le bon payak tue le 
mauvais avec une fléche. Le chant du médecin est en réalité le chant du payak 
«qui chante a son gré». 

En deux occasions, j’assistais @ une cure complete et je crois intéressant 
d’en exposer toutes les péripéties. Elles contribueront, je n’en doute pas, 
a éclaircir les représentations mystiques des Indiens. 


Comme je me prenais un matin aux environs du village de Descanso avec 
SIKALARI, un petit garcon de six a sept ans pour lequel j’avais de |l’amitié, 
celui-ci fut piqué par un serpent. Je m’empressai de lui faire une ligature 
au-dessus de la cheville pour arréter la circulation. Cette mesure recut l’appro- 
bation des Indiens accourus aux cris de l’enfant, mais je suis convaincu qu’ils 
lui attribuérent une valeur magique, car ils deserrérent le nceud que j’avais 
fait. Je voulus sucer la plaie pour en extraire le venin. On m’en dissuada: 
seuls le pére ou la mére pouvaient le faire avec quelque succes. 

Pendant qu’on emportait l’enfant chez ses parents, des Indiens partirent 
a la chasse du serpent qu’ils réussirent a tuer, Comme je l’appris plus tard, 
il est indispensable a la réussite de la cure que le médecin vit l’auteur du mal. 

Le petit garcon fut étendu par terre et MARGARITA, mon interprete, prit 
le serpent et introduisant sa queue sous sa manche, elle Vappliqua longuement 
contre son poignet. II fallait, me dit-ellé, que le serpent sut quwil était entre 
ses mains. «II est mort, ajouta-t-elle, mais non son esprit.» Ensuite MARGARITA 
passa les mains au-dessus du corps du patient, exactement comme |’aurait fait 
un magnétiseur. FELIPE qui avait été appele entre temps arriva en toute hate 
et s’agenouillant pres du blessé, commenga par caresser doucement sa cuisse 
et A souffler comme s'il voulait en chasser le mal, puis il se mit a la sucer 
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avec une telle violence qu’il en fit sortir du sang. Ce sang, il le crachait dans 
sa main qu’il essuyait 4 ses cheveux ou a son aisselle. En agissant ainsi il ne 
faisait qu’obéir au serpent qui se refuse a partir si l’on s’essuie ailleurs qu’aux 
parties du corps indiquées. 

Fe.ipe souffla de nouveau sur la cuisse et la jambe du blessé en cracho- 
tant et en faisant entendre des pépépédpé saccadés. Avec la main en creux, il 
faisait le geste de repousser quelque chose, en l’occurrence le serpent. II s’arréta 
un instant pour chanter, L’air monotone qu’il entonnait était une invitation 
au serpent pour qu’il parte 

Le serpent, lui, connait bien cette mélodie: on la chante chaque fois qu’il 
a mordu un homme. II est comme fasciné par elle et est obligé de se dresser 
pour regarder la bouche du chanteur. Celui-ci lui dit: «Je suis ici, je ten prie, 0 
serpent, ne fais rien! Le pauvre petit enfant! Tache de sortir.» Le serpent pense: 
«C’est bon, je peux partir, j’ai trouvé mon fils, il faut me payer.» A ce moment 
le malade ressent une vive douleur: c’est le serpent qui se tourne pour s’en 
aller. Il ne consent a se retirer que s’il connait le chant et que s’il croit que 
enfant est son fils. 

FELipr saisit alors la cheville et la serra fortement entre ses doigts pour 
empécher le serpent de rebrousser chemin. II lui susurait tout doucement: «Je 
suis fatigué, je suis étourdi, fais moi le plaisir de sortir.» Une fois le serpent 
dehors, il n’est plus nécessaire de chanter. 


Bien qu’il fut censé avoir éloigné le serpent, FELIPE n’en continua pas 
moins a souffler les membres du malade avec une énergie redoublée, mettant 
ses mains en cornet pour guider le courant d’air. Epouvanté l’enfant fondit 
en larmes et sa mere lui prit la téte sur ses genoux pour le rassurer et le con- 
soler. Le magicien se releva et avec des signes d’impatience demanda qu’on 
lui passa d’urgence un collier en perles de verre (ma/ré). Une femme enleva le 
sien et le médecin l’appliqua contre la jambe de l’enfant et l’attacha au-dessus 
de la blessure. «Le serpent», m’expliqua-t-il par la suite, «est le maitre des perles 
et il n’osera jamais remonter dans le reste du corps.» 


Avant de terminer son traitement, Freire ordonna au pére de sucer 
le ventre, la poitrine et le front de son fils. L’homme fit ce qu’on lui dit et 
retira, m’assura-t-on, les os, les yeux et la queue du serpent qui étaient restés 
incrustés. 

J’avais observé au cours de cette scéne que FeLipr aprés avoir sucé la 
cuisse a plusieurs reprises crachait avec force comme s’il rejetait une substance 
nuisible, I] satistit ma curiosité en ces termes: «Quand le serpent mord quel- 
qu’un, il laisse dans la plaie ses dents et son cceur. Si on ne les retire pas, 
ccs dents et ce coeur se transforment 4 nouveau en serpent et causent infaillible- 
ment la mort de leur victime. Parfois les dents restent accrochées dans la chair 
et le travail de l’homme-médecine devient alors trés pénible. Souvent aussi on 
extrait des papillons et des vers mangés par le serpent et qui sont entrée dans la 
personne de celui qwil a piqué. L’ceil du serpent pénétre aussi dans Vorga- 
Nise, mais jamais le coeur, Le pere de l’enfant que tu as vu sucer a retiré des 
vers, mals il les a avalés.» 
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Quelques jours plus tard je fus appelé auprés d’un enfant d’une dizaine 
d’années qui avait été piqué par une araignée de l’espéce géante dite arafia 
pollito. I] était couché par terre et sa mére a ses cétés récitait un charme. Le 
malade souffrait horriblement et quatre jours de jetine l’avaient réduit 4 un 
état squelettique. Il était en traitement depuis le moment de l’accident. Lorsque 
j’arrivai je trouvai un magicien agenouillé auprés de lui, qui étendait sur son 
corps sa main mouillée de salive, puis soufflait de toutes ses forces. Chaque fois 
que le médecin expirait lair, il faisait entendre un curieux raclement de la 
gorge, comme s’il avalait avec peine quelque objet génant. MARGARITA s’assit 
aupres de l’enfant, l’examina longuement et montra du doigt l’aisselle. Le ma- 
gicien suca immédiatement la partie désignée. MARGARITA palpa ensuite le dos, 
puis les cdtes du malade et chaque fois l’homme-médecine appliqua sa bouche 
contre la région qui lui était indiquée. 

Je demandai a MarGariTa de me dire a quels symptomes elle reconnais- 
sait les points du corps que le magicien devait souffler et aspirer. Elle se 
guidait, me répondit-elle, par la présence de petites taches, analogues a des petits 
fils blancs. Ces marques indiquaient que 1a se trouva quelque partie du corps 
d l’araignée. Pour me convaincre, le magicien cracha dans sa main apres une 
succion particuliérement vigoureuse et me montra quelques mucosités blancha- 
tres: il déclara sans hésiter que c’étaient les ceufs de l’araignée qu’il venait 
d’extraire de dessous la peau, Quelques instants aprés il réussit a avoir la téte 
de la béte. Pendant qu’il sortait un a un tous les organes de |’araignée, Mar- 
GARITA faisait des passes avec les mains sur le corps de l’enfant. Ses mouvements 
rappelaient beaucoup ceux d’un sourcier manceuvrant sa baguette. Elle s’arréta 
un instant comme pour écouter un bruit lointain et pointa une autre partie du 
corps du malade que le magicien se mit en devoir de traiter comme les précé- 
dentes. MarGaritTa fit de méme avec tout le corps et obéissant, le magicien 
suivait ses indications. Bras, jambes, yeux, oreilles furent sucés copieusement. 


MarGaRITA, qui ne cessait de faire des gestes rituels avec les mains, peu 
avant la fin de la cure, massa les bras et les jambes du patient lentement et avec 
force. Elle croisa les bras du malade sur sa poitrine et le recouvrit d’un linge. 
Elle procéda de méme avec le reste du corps. On me fit remarquer que la laine 
noire était particuliérement efficace en de telles occasions. 

La civilisation andine a exercé sur les Indiens du Chaco une influence 
considérable dans le domaine de la culture matérielle. Cette action s’est étendue 
4 certaines conceptions religieuses ou magiques; c’est pourquoi nous trouvons 
cote a céte deux représentations distinctes des causes de la maladie. D’une part 
la théorie primitive qui veut que les maladies soient provoquées par la présence 
dans un individu d’un corps étranger, introduit par voie magique, et de l’autre 
la croyance que les états de faiblesse ou la mort sont motivés par la perte de 
ame, dérobée par un esprit. Je pus découvrir cette seconde opinion grace a 
une anecdote racontée par Kepox. Ayant été une fois tres malade, KEDOK 
s’adressa A un magicien réputé appelé Yoratke. Celui-ci déclara que son ame, 
alors qu’elle vagabondait seule pendant le sommeil de son maitre, avait te 
capturée par un méchant sorcier et mise en cage. YORAIKE partit 4 sa poursuite. 
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Il la chercha dans le ciel, sous terre et finit par la découvrir dans un lieu écarté 
ot elle s’était enfermée. YoralkE offrit de la délivrer moyennant un salaire 
assez élevé, On lui donna ce qu’il demandait, mais KepoK n’en continua pas 
moins a aller de plus en plus mal. Le magicien expliqua qu'il avait bien pu 
retirer l’Ame de sa cage, mais qu’une fois libérée elle s’était enfuie a nouveau. 
Sceptique et mécontent de son médecin, Kepox décida de s’adresser au mission- 
naire qui le guérit avec des remedes. 

Les Toba m’ont assuré que les tatouages qu’ils se faisaient sur les cuisses 
et les bras avaient une valeur préventive ou curative, au contraire de ceux 
qu’ils portaient sur la face et qui étaient un simple ornement. «Le tatouage tue 
les bétes qui sont entrées en vous, d’ott la forme de fléches qu’ont certaines de 
ces figures. La béte sent la piqtre et elle s’en va.» 

Pour terminer ce chapitre, j’indiquerai briévement quelques remeédes 
employés par les Toba. 

Toute partie du corps malade doit étre entourée d’une corde ou d’un lien 
quelconque. Cette précaution n’a pas pour objet, comme on l’a supposé, d’em- 
pécher les maléfices de pénétrer dans le corps, mais au contraire d’éviter que 
les bonnes influences introduites par le magicien dans la personne du malade 
n’en ressortent. Les parties malades sont ligaturées apres le traitement. 


Lorsque la téte vous fait mal, il faut la raser. Pour traiter les éruptions 
cutanées, on emploie l’écorce de, mistol trempée dans de l’eau et bouillie. On 
étend sur les blessures de la farine et on les panse avec des feuilles vertes 
(nokyet). Les plaies sont toujours lavées a l’eau tiede. 

On oint les membres contusionnés avec une substance noiratre tirée de la 
coque d’un fruit charrié par le Pilcomayo (/arafald). 

La cendre de Vhediondillo (widaraipol'o) sur une blessure la soulage. 

Plusieurs Toba m’ont assuré que les proches parents d’un malade pou- 
vaient absorber les remedes en lieu et place du patient. 

On a recours, pour soigner Jes animaux, aux mémes procédés que pour 
les hommes: on les «souffle», on crachote sur eux et on fait des passes avec les. 
mains sur la partie malade, J’assistai un jour aux soins qu’un magicien pro- 
diguait a un ane. I] avait passé autour du cou un collier en laine pailleté de 
rondeJles de coquillage et son ardeur et ses mouvements étaient les mémes que 
s'il s’était agi d’un parent ou d’un ami. Je fus obligé de donner pour |’ane un 
bout de papier trempé dans de la teinture d’iode bien que le pauvre animal n’en 
eut nul besoin. 


VI° Pratiques magiques diverses. 


Mon arrivée dans le campement de LaGapik, 4 Descanso, coincida avec 
la saison de Valgarrobo. Les Indiens me demandérent l’autorisation de pré- 
parer leur biere et comme je la leur accordai bien volontiers, ils décidérent d’en- 
vover les femmes le lendemain cueillir les caroubes. 

Le méme soir une vieille se mit 4 chanter tout en exécutant une danse 
extremement simple qui consistait en une marche rapide les genoux pliés. Elle 
S’arrctait de temps & autre pour tenir un discours dont la teneur était, en résumé 
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Abb. 1. Indiens pilaga masqués et peints. Abb. 2. Indien toba jouant deV’arc musical. 


Abb. 3. Enfants pilaga s’exercant 
au tir a l’arc. 


Abb. 4. Hutte pilaga. 
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celle-ci: «Que Valgarrobo mitrisse, qwil y en ait beaucoup l’année prochaine, 
nous sommes heureux que tu sois 1a et que tu manges avec nous.» 

La méme vieille dansa tout autour de moi lorsque je montai en selle pour 
partir a Sombrero Negro. Son chant et sa danse devaient rendre mon voyage 
heureux. 

Les Toba attribuent des propriétés magiques au son de leur hochet ou 
sonnaille (poketd) et au chant dont ils l’'accompagnent. Ces mélodies, ils les 
commencent sur une note élevée et abaissent graduellement le ton jusqu’a ce 
quwils atteignent des notes extrémement basses qu’ils répétent en sourdine. On 
chante ainsi la nuit pour que l’a/garrobo, dont les gousses concassées mijotent 
dans l’eau, fermente ou pour nous exprimer a la maniére indienne, devienne cum, 
forte, piquante. La nuit lorsqu’il leur arrive de pouvoir boire du maté, ils passent 
des heures entiéres 4 chanter en agitant cet hochet. Un groupe d’Indiens toba ne 
voyagera jamais sans cet instrument de musique rudimentaire et sacre. 

Magie sympathique: La meilleure méthode d’illustrer les cro- 
yances des Toba sur ce sujet est de reproduire fidélement quelques anecdotes de 
mes informateurs. 

«ll y avait A Sombrero Negro une femme qui aimait un homme sans étre 
payée de retour. Elle recueillit un peu de sa propre salive et la donna a une amie 
qui faisait la cuisine de celui dont elle était éprise. Cette derniere méla la salive 
aux aliments qu’elle préparait. Aprés les avoir mangés, homme devint éperdu- 
ment amoureux de la jeune fille qu’il avait dédaignée. 

Par le méme moyen on peut tuer. Une femme qui était follement amou- 
reuse d’un jeune homme fut tellement dépitée de sa froideur qu’elle décida de le 
faire mourir. Elle demanda a une compagne de ramasser un peu de la salive 
de cet homme, ce que celle-ci fit en s’aidant de baguettes. Si elle avait touche la 
salive avec ses doigts, elle aurait été également envottée. L’amoureuse rebutée 
prit cette salive et alla se cacher dans la brousse. La elle la fit bouillir dans 
une marmite en terre avec d’autres produits dont elle avait le secret. Pendant 
tout le temps que le liquide cuisait, il lui fallait le remuer avec une branche 
de «sacha sandia», tout en se gardant d’y toucher. Avec une crosse ou club qui 
sert a jeter la balle au jeu de hockey (e/ém), elle brisa la marmite et a ce meme 
instant sa victime tomba morte, la langue et la gorge brilees. 

On peut également ensorceler quelqu’un avec ses excréments. On les fait 
bouillir comme la salive, mais on ajoute a l’eau de la resine dalgarrobo, de la 
graisse de serpent, de caiman et de crapaud, un morceau de fourmiliere, de 
Vherbe fine, des os de mort broyés, etc. L’homme envotité sent des brtilures au 
derriére et souffre d’entérite. 

Un morceau de chemise impreigné de sueur et traité de la meme facon 
détermine une éruption cutanée, un amaigrissement progressif et la mort. Si 
Venvotitement s’est exercé sur vos cheveux, vous les perdez, vous vous couvrez 
de boutons et vous mourrez. S’il a eu pour objet votre cravate, votre cou bour- 
geonne et l’issue de la maladie est la meme. 

Kepok a failli étre ensorcelé par une de ses femmes qui s’était appropri€e 
un morceau de sa chemise et de son chapeau. II s’en tira avec des plaies sur la 
téte et sur le corps. 
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Charmes damour: Avec la plante kuwakd, qui pousse en des en- 
droits sablonneux, on prépare un charme d’amour particulierement puissant. On 
utilise pour cela la racine, qu’il faut arracher en ayant bien soin d’enfouir sur 
place le fruit et la tige, si l’on ne veut perdre sa peine. On conserve cette racine 
pendant dix jours jusqu’a ce qu’elle soit séche, et on la réduit ensuite en 
poudre pour la méler a du roucou (mapoli) que l’on obtient des Chiriguano. 
L’amoureux dédaigné so oint le visage avec cette pate rouge et s’approche de la 
femme convoitée en se mettant au vent de facon a ce qu’elle soit atteinte par les 
effluves de son produit. Il peut étre presque sir que ce méme soir la femme lui 
enverra quelqu’un pour lui dire de venir coucher avec elle. Si elle se montre 
indifférente, il faut recommencer l’opération et renouveler son roucou. 


En cas d’échec on a recours a la plante laci qui n’est qu’un grélon qui 
a réussi A germer. On pulvérise cette fleur et on s’en enduit comme pour le 
kuwakd. On fait de méme avec la fleur et la racine de kato (verdolago), qui 
abonde dans les terrains a salpétre, et avec les fleurs de poilini. 


La fleur blanche de naranardlci jouit dune certaine réputation comme 
charme d’amour. Séchée et pulvérisée, elle est conservée dans de petits sachets 
en cuir. L’Indien qui veut réussir auprés d’une jeune fille s’en frotte les bras 
et toutes les parties du corps susceptibles d’étre touchées par la jeune fille. 
Avant de se servir de cette poudre, il lui adresse une courte priére: «Donne-moi 
une femme, aide-moi. Je veillerai sur elle et je la soignerai bien.» II essaye 
de ce «reméde» pendant plusieurs nuits et s’il parvient a ses fins, il le jette. 


Les femmes lorsqu’elles vont danser s’enduisent le dos d’un onguent tiré 
de la plante we/éa dans l’espoir que |’homme qui les touchera leur restera fideéle. 

Certains amoureux recueillent un peu de terre humectée par l’urine de la 
femme qu’ils désirent, la mettent dans un troncon de bambou, ou ils enferment 
un insecte appelé mil'iki ainsi qu’une aiguille et du fil. Ils s’assient prés de la 
femme et, sans qu’elle s’en doute, passent l’aiguille et le fil dans le pan de son 
pagne. Ceci fait, il faut se faire épouiller. Si celle que vous aimez y consent votre 
succes est certain. 

Quelques jeunes gens taillent un bout de bois en forme de clou (noérat- 
oo «instrument d’urine») et le plantent dans le sol que la jeune fille dont ils 
sont amoureux a mouillé de son urine. On laisse le clou sur place et l’on va voir 
quelques jours plus tard: s’il s’est enfoncé, c’est signe que la femme vous aime 
et est préte a vous accorder ses faveurs. On le remercie en lui disant: mali adim. 
Si le clou est tombé, miewx vaut ne pas insister, 


CELINI, le cuisinier de la mission de Sombrero Negro, avait un voisin, 
qui lui délégua sa sceur pour lui demander de dormir avec elle. GELINI s’y refusa 
énergiquement. La jeune femme demanda a son ainée de lui préparer un charme 
qui changerait les sentiments de celui qui la dédaignait. Celle-ci se procura de 
la cervelle d’un oiseau appelé nacidodo et la mélangea A de la nourriture qu’elle 
fit porter dans la hutte de CrLini par une vieille femme complice. CELINI a son 
retour gotta de ce plat et épousa la jeune fille. Comme elle lui demandait un 
jour: «Pourquoi ne voulais-tu pas de moi?», il lui dit qu’une vieille femme lui 
avait déconseillé de se marier avec elle. 
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VII° Présages et réves. 
1° Présages. 


Les Indiens Toba sont extrémement superstitieux. J’ai noté un certain 
nombre de signes qu’ils considérent lourds de conséquences. 

Ils n’aiment pas que certains oiseaux noirs qui vivent en bande, les 
putanre, viennent se poser sur une hutte, car ceux-ci annoncent ou causent la 
mort des habitants. Lorsque les putanre s’approchent d’un village on bat des 
mains pour les faire fuir. 

Comme il est naturel, c’est en temps de guerre que les moindres faits 
prennent une importance exceptionnelle. Si une troupe de guerriers rencontre 
sur la route un chat-tigre, un serpent ou un jaguar qui rugit en grattant le sol, 
il lui faut revenir sur ses pas. I] en va de méme, si un oiseau noir kaddwe (en 
esp. «viuda») traverse les rangs. La vue d’une chevreuil vous apprend que 
vous ne trouverez plus les ennemis qui ont abandonné leur village. Par contre 
le cri du puma (yaliard) vous annonce. leur approche. 

Si l’on assiste au combat de deux yuo, il convient d’observer avec soin 
dans quel sens s’enfuit |’oiseau vaincu. S’il part du cdté de l’ennemi vous pouvez 
compter sur la victoire, si, par contre, il se dirige de votre cdté, n’hésitez pas a 
renoncer a |’expédition. 

Les cris du renard sont de bonne augure, comme du reste, le piaillement 
du nacigelok qui en voltigeant autour de vous prédit que vous ferez un carnage 
de vos ennemis. Le tatou (napam), qui passe au milieu d’une bande d’Indiens 
sur le pied de guerre, apporte la nouvelle que l’ennemi effrayé ne veut pas com- 
battre et s’appréte a offrir des présents en signe de paix. 

Le cri du wolé dans un village veut dire que deux troupes ennemies se 
battent dans les environs. 

L’Indien en voyage est également attentif aux moindres indices que la 
nature peut lui fournir sur le sort qui l’attend. Le waqdu, oiseau a la poitrine 
blanche est de bonne augure, le pedelkaik de mauvaise. La tortue (napotdranak) 
présage une bonne chasse. 


29 Le réve. 


Les Toba expliquent le phénoméne du réve de la fagon la plus classique: 
par la séparation momentanée du corps et de l’4me pendant le sommeil. La 
fatigue que l’on éprouve parfois en se levant est causee par une absence pro- 
longée de l’Ame qui souvent tarde un jour entier avant de réintégrer son domi- 
cile. Sitét qu’elle est de retour on recouvre ses forces, 

De méme que les Lenguas, les Toba ne distinguent toujours tres exacte- 
ment entre le réve et la réalité ou, si l’on veut, attribuent aux réves un caractere 
d’authenticité que la plupart d’entre nous leur refusent. JoHN ARNOTT, mis- 
sionnaire anglais de Sombrero Negro, me raconta a ce sujet une anecdote tres 
significative. Une nuit il entendit des cris, des pleurs. I] alla voir et trouva les 
Indiens dans une agitation extréme. «Nous étions en train de chercher du miel», 
lui racontérent-ils, «les Blancs sont venus et ont tué deux d’entre nous.» Le 
Cacique voulait réunir ses gens et tout le monde courait s’armer. Huit Indiens 
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pourvus de fusils étaient préts a partir pour se venger. Mr. Arnott fit une 
enquéte dans les huttes du voisinage habitées par des colons, On n’y savait 
rien de cette affaire. Il donna V’ordre alors d’aller chercher les morts. Les 
Indiens partirent, suivirent toutes les pistes, examinérent le sol pour voir sil 
n’avait pas été remué, mais ils ne trouverent absolument rien. Le lendemain, a 
Paube, un magicien déclara qu’un renard lui avait annoncé en songe que tous 
les hommes absents reviendraient, méme ceux qui étaient morts. Effectivement 
le soir méme personne ne manquait. 

Toute cette agitation et ces inquiétudes avaient eu pour cause le réve d’un 
enfant qui avait vu son pére et son frére morts. Sa mére avait si peu mis en 
doute son récit qu’elle entonnait déja les complaintes funeéraires. 

Les songes plus que tout autre signe permettent de prévoir les événements 
heureux ou malheureux. Si un individu réve qu’un autre a tué son esprit pen- 
dant son sommeil, ce n’est pas forcément le présage de sa propre mort. II 
peut s’agir de la fin prochaine de sa femme ou d’un parent plus éloigné. Mais 
si la personne, qui a fait ce songe, tombe malade, il accusera de sorcellerie 
Vindividu quwil aura vu pendant son sommeil. La famille cherchera a en 
tirer vengeance. 

— Kepox réva qu’il allait étre emprisonné et ce fut bien ce qui lui arriva. 
Son pere, avant d’étre tué par des soldats argentins, avait eu un songe prémoni- 
toire. Les parents qui revoient en songe un enfant mort risquent d’en perdre 
un autre. 

Voir en songe du sucre ou du miel, vous annonce un rhume; une lagune: 
quelque maladie. I! est avantageux de réver de poisson, vous gagnerez de 
largent, mais si vous avez apercu un animal égorgé, un malheur vous menace. 

La veuve quia limpression de dormir avec son mari se remariera 
bientot. 

Les reves ont l’avantage de vous révéler les desseins cachés des sorciers. 
Si, pendant votre sommeil, vous avez le sentiment qu’un serpent veut vous 
piquer, prononcez un charme et le reptile ira tuer celui qui l’a envoyé. Votre 
esprit aura été plus fort que celui du sorcier. Le magicien qui voit l’a4me d’un 
mort en conclut que celui-ci revient pour tourmenter les siens. 


SY REEVES DIrolailnes. 


L’étude des réves prémonitoires m’a conduit a celle des réves tout court 
et j’ai demandé a Krepox de me raconter chaque matin le songe de sa nuit. J’ai 
enregistré ces réves dans l’espoir que ces documents pourraient étre de quelque 
utilité aux psychologues qui désireraient analyser les réves des primitifs. Si 
je publie ces quelques réves, c’est uniquement pour apporter une contribution 
a un domaine qui n’a jamais été étudié pour l’Amérique du Sud et a peine pour 
les autres continents. Je doute fort que les psychanalystes puissent tirer quelque 
profit de ces pages. 


«Tigre» commeng¢a par me donner un résumé de quelques-uns de ses réves 
les plus fréquents. 


1° «Je reve de mes voyages aux factories et des gens que j’emméne avec 
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moi, de sacs pleins d’argent, que je suis un grand chef, que je commande a tout 
le monde. Il m’arrive de réver que je dors avec une jolie femme, que ma femme 
me trompe et que je la bats, qu’elle m’abandonne et s’en va avec mon enfant. Je 
crois étre nu, un ami vient et me touche par derriére. Je m’enfuis: tout le monde 
rit et cela ne me plait guére. Je tombe dans de la boue et quelques individus 
veulent me tuer. Arrive un blanc grand et fort et il m’attache les pieds.» 

« Je réve que je vole et que j’ai des ailes, mais ce sont mes bras que j’agite 
comme un oiseau. En m’approchant de terre, je vois un troupeau de vaches, Je 
dois grimper sur un arbre, les vaches me suivent. Je me remets a voler. Les 
vieillards se demandent, comment je m’y prends pour voler. Je passe un fossé 
espérant qu’il arrétera les vaches, mais elles le sautent et continuent leur pour- 
suite. Je plonge dans l’eau et je passe une lagune a la nage. J’entre dans un 
algarrobal et je le traverse comme une balle. Les gens croient que je suis un 
esprit.» 

2° «Nous étions dans une factorie. En route nous rencontrons une bande 
de Matako dont l’un d’eux dit: «Nous avons rencontré Kepok, il a tué un de 
nos parents, maintenant nous allons le saisir.» Il me prit par la main et me dit: 
«Allons, viens mon petit ami!» Je le suivis et les autres allerent se cacher 
derriere une maison pour m’égorger par surprise. Je profitai d’un instant, ou 
il me serrait moins fort pour m’enfuir et je reconnus alors ceux qui voulaient me 
tuer. C’étaient l’interprete Nato, les caciques SERAFIN et TALERO. Je marchais en 
avant, celui qui m’emmenait tendit une lanterne a un camarade et m’éclaira. On 
me tira un coup de revolver sans m’atteindre. Je leur demandai: «Pourquoi 
tirez-vous sur moi?» Ils dirent: «Comment! II n’est pas mort?» Je restai debout 
et ils avaient beau me cribler de balles, je ne tombai pas. Ils finirent par me 
laisser et je m’enfuis voir l’administrateur. Je lui expliquai ce qui m’était arrivé 
et il me demanda le nom de ceux qui avaient voulu m’assassiner. J’allai chez 
les Matako et je ne trouvai que 255 femmes qui firent cercle autour de moi. 
L’administrateur demanda aux Matako: «Pourquoi avez-vous voulu tuer KEDOK? 
Il a amené plus de gens que vous autres.» Ils répondirent: «Nous l’avons pris 
pour le faire boire.» — «Ce n’est pas vrai, vous avez voulu le tuer.» L’admini- 
strateur séquestra leurs armes et me les donna. II dit: «Je n’aime pas les Ma- 
tako: ils sont paresseux. Vous, Toba, vous étes bons et vous vous conduisez 
bien.» Il ordonna a un agent d’apporter les armes. Les Matako partirent. Je 
pris celui qui avait tiré sur moi, je l’attachai et le tuai. Je lui enlevai sa cheve- 
lure, je la fis sécher 4 la fumée. Les femmes criaient, dansaient et je fis un 
cadeau a l’administrateur. Je réve toujours d’armes.» 

3° «Je revenais de la factorie, quand un homme me traita de coquin et 
m’accusa d’avoir volé de l’argent. Celui qui me faisait ce grief, l’avait entendu 
dire. Nous allames tous les deux voir le calomniateur. Une femme intervint et 
dit: «Qui a volé l’argent?» La maison ott ils me conduisirent était la mienne et la 
femme était la mienne. Cet homme se facha avec elle et lui reprocha de ne pas 
avouer que j’avais volé de I’argent. La femme répondit: «Je ne l’ai pas dit, car 
c’est mon mari.» Cet homme prit alors ma femme et voulut la tuer avec un 
grand couteau. «Si tu fais cela», lui dis-je «je te brilerai sur un bucher. Je 
suis l’éléve d’un Monsieur venu derriére la maison.» L’homme qui voulait 
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assassiner ma femme dit: «As-tu vu que KEDOK va toujours avec des Messieurs. 
Il ne faut pas se colleter avec lui» Ma femme rentra chez elle et me donna un 
pistolet et un winchester, car le Monsieur m’avait autorisé a tuer ces gens. 
Quand ils me virent ainsi armé, ils dirent: «Mon fils ne nous tue pas.» Je: 
tirai en lair. Le Monsieur m’emmena avec ma femme et nous donna des 
chevaux pour tous. Nous arrivames 4 une lagune pleine de caimans, les cai- 
mans sortirent de eau pour attraper ma femme. Nous nous enfuimes et je 
me réveillai épouvanté.» 

49 «Nous étions en train de boire: il y eut une bousculade et un 
combat. Un petit garcon faisait des prodiges de valeur. On me frappait 
et on me disait: «Tu recois toujours des cadeaux des blancs, comme si tu étais 
un cacique. Nous allons nous facher avec toi.» Ils me rouaient de coups et 
Yun d’eux tira son couteau pour me blesser. Je fis un saut et m’envolai. Mes 
adversaires restérent 4 terre. On m’emmena a la mission. Le missionnaire me 
dit: «Que se passe-t-il?» — «Ces gens 14 veulent me faire du mal.» — «S’ils veu- 
lent te faire du mal, nous les chasserons, nous brtilerons leur maisons. Per- 
sonne ne te fera du mal.» Ils me firent des cadeaux et mes gens partirent. Ils en- 
cerclérent pour moi un troupeau de juments. J’envoyai ma femme attraper des 
chevaux. J’étais avec les gens de la mission, je parlais et je leur disais d’agir 
de telle ou telle fagon, que telle chose convenait ou non. Je me réveillai.» 


VIII° Les charmes et talismans. 


KEDOK me décrivit certaines petites boules, différemment colorées que 1’on 
trouve dans les bois et qu’il m’affirma étre des excréments de l’arc-en-ciel 
(posak). Les précautions a prendre consistent a éviter d’étre poursuivis par 
le météore qui cherche a vous tuer par le vent et par la pluie. Pour cela, il 
faut brouiller sa trace, faire des crochets et courir 4 toutes jambes, S’il vous 
attrape, l’arc-en-ciel vous enferme dans son antre. Un autre moyen est de cacher 
son trésor dans de la paille et d’uriner. 

On fait avec ces boules une amulette que l’on place dans un sachet de 
cuir porte sur la poitrine. Le pére la légue 4 son fils, le mettant ainsi a l’abri 
des entreprises malfaisantes des esprits et en premier lieu du sien propre. 

Les chasseurs de nandou portent une ceinture en cuir dans laquelle sont 
cousues des plumes d’un oiseau jaune, des cils de nandou et certaines plantes 
que mangent les nandous, etc. Ils font également briiler un bois résineux 
(manik-loo), dont ils s’enduisent le corps. 

Les croix de fils (Fadenkreuz), (en toba: dagé), dont les branches sont 
réunies par des fils de diverses couleurs et surmontées de plumes blanches et 
noires, étaient des talismans que l’on passait dans son bandeau frontal. Elles 
vous préservaient a la guerre. 

Les cuirasses ou collets en peau de jaguar sont censées donner du cou- 
rage a ceux qui les portent. 


IX° La puberté. 


Les jeunes filles qui ont leur premiéres régles (nitarai) sont enfermées 
jusqu’a ce que le sang cesse de couler. Elles ont le visage couvert d’une piéce 
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d’étoffe ou d’une peau et ne peuvent en aucune occasion sortir de jour. Elles 
sont obligées pour satisfaire leurs besoins naturels d’attendre la nuit, Pendant 
toute cette période critique elles ne peuvent manger ni viande ni poisson, sans 
quoi leur ventre enflerait. 

Si la jeune fille a pour pére un cacique, on célébre des jeux, des danses 
et l’on fait tinter des sonnailles (carillons faits de grelots, primitivement de 
coques de fruits). La féte est égayée par des beuveries de biére d’algarrobo. 
L’apparition des signes de la puberté est également l’occasion de réjouissances 
chez les gens du commun si le pére de la jeune fille le veut ainsi et si lui (ou 
elle?) est aimé (?). Les danseurs cherchent mutuellement a se faire tomber. 

Apres cette réclusion les femmes qui ont leurs régles (naydk) ne sont 
soumises qu’a un seul interdit: elles ne peuvent ni se baigner ni aller chercher 
de l’eau a la rivére. Si elles enfreignent ce tabou, elles provoqueront de grandes 
pluies et un nouveau déluge 4, Dans I’eau il y a une grande béte et si elle sent 
Vodeur du sang, elle demande au ciel de faire tomber la pluie et cette pluie 
peut détruire le monde. Un mythe justifie le tabou: 

«Une femme avait ses régles. Selon la coutume elle se tenait dans sa hutte 
sans en sortir, la téte recouverte d’une étoffe. Sa mére et toutes les autres femmes 
étaient parties cueillir des fruits et des gousses d’algarrobvo, l\a laissant toute 
seule. La jeune femme avait une soif terrible. Elle alla chercher la cruche, mais 
elle était vide. En partant, ses parents avaient oublié de la remplir. Désespéree, 
elle se mit sur la téte un linge, s’en passa un autre entre les jambes, se chaussa 
de sandales et prenant une cruche s’en alla puiser de l’eau au puits. C’était 
un si petit puits qu’elle ne pensait pas mal faire. En remontant, comme elle 
était en train de boire dans une calebasse, elle vit au fond du trou deux grands 
yeux qui la regardaient et la forme monstrueuse du /’ik, un serpent a la bouche 
et aux dents énormes. Pour se déplacer il se roule sur lui-méme et c’est en se 
trainant qu’il va en quéte de sa nourriture. D’aucuns disent qu’il ressemble 
a un yuchan®, Ce serpent est l’arc-en-ciel lui-meme. 

La femme épouvantée s’enfuit. Lorsque la mére revint, la fille lui dit: 
«Maman, j’ai bu de l’eau.» «OU?» «Au puits», répondit-elle. <Alors il va pleu- 
voir», annonca la mere. 

Fifectivement ce méme soir la pluie tomba sans arrét, L’arc-en-ciel 
apparut. Tout le village devint vert et il commenca a s’enfoncer avec les hom- 
mes, les animaux et les huttes, car le sol s¢tait ramolli. Puis lorsque tout fut 
englouti, le terrain redevint comme avant. 

Quelque temps aprés un Indien qui passait par la fut surpris de ne plus 
trouver trace du village qu’il connaissait. Il s’arréta et entendit un coq chanter 
sous terre, un chien aboyer et une chevre beler. Il comprit: les gens du village 
avaient été changés en bétes et continuaient a vivre sous terre. Il retourna chez 
lui et raconta aux siens ce qu’il avait entendu: «Que ceux yu ne veulent pas 
me croire aillent voir!», leur dit-il. 


4 Les Matako croient également que l’arc-en-ciel n’aime pas les femmes qui ont 
leur régles. Une femme qui avait viole le tabou fut tuée par l’arc-en-ciel et provoqua un 
déluge, dont les lagunes du Chaco sont les derniers témoins. 

5 Bombacée, au tronc renflé. 
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Un seul homme avait réussi 4 s’echapper. Lorsque la terre commengait 
a s’effondrer, il était grimpé sur un a/garrobo pres de sa hutte. Il y resta long- 
temps a pleurer, tout seul. Il descendit des branches et se tint debout au pied 
de l’arbre. Avec un grand couteau, il coupa des roseaux pour s’en faire un 
abri ott il passa la nuit, car il n’osait dormir seul a terre. Au bout dun certain 
temps, il se dit: «Je vais voir quelle est cette béte.» I] marchait sans faire de 
bruit et se nourrissait de caroubes qu’il trouvait sur son chemin. II arriva ow 
était le serpent (arc-en-ciel). Il fit une fléche en bois de ¢ikua et visant Poeil 
du Vik il dit a sa fleche: «Frappe dans l’ceil!» Comme il était homme-médecine, 
la fléche entra juste dans l’ceil de la béte et le lui arracha. Le serpent qui 
n’était que blessé se tordait par terre et il dut l’achever d’un coup de hache.» 

Ce sont aux inconvénients de ce tabou de l’eau que les hommes doivent 
Yavantage d’étre débarassés de l’infirmité mensuelle, Jadis ils perdaient leur 
sang chaque mois. Naturellement ils n’allaient pas pécher pendant ces jours 
la. Les femmes qui souffraient périodiquement de la disette leur dirent: «Mieux 
vaut que ce soit nous qui perdions notre sang.» Car vous devez aller pécher 
pour nous», et les femmes prirent sur elles de perdre leur sang chaque mois. 


X° Grossesse et naissance. 


Pour les Toba, l’enfant est formé uniquement et exclusivement par le 
sperme du pére. «Le sperme tourne, tourne et apres trois mois constitue la téte, 
les yeux, les jambes, puis les bras et, si c’est un garcon, le pénis.» Pour que 
le foetus se développe il faut que la mére ait des rapports sexuels fréquents 
avec son mari et s’impreégne toujours plus de liquide séminal. Lorsque l’enfant 
est assez grand on peut interrompre cette fécondation répétée. Mes Toba 
estimaient le temps de la gestation de 12 4 13 mois. L’arrét du sang menstruel 
était expliqué par une obstruction causée par la présence de l’enfant. Le sang 
qui coule a l’accouchement, est celui qui est en quelque sorte accumulé durant 
le temps de la grossesse. Mystiquement la naissance est expliquée par l’incar- 
nation d’un esprit-enfant qui rdde a la recherche d’une mére. Dés qu’il en 
a trouvé une a son gout, il se dit: «Je voudrais que celle-ci soit ma mére», et il 
pénétre en elle. 

Avant la naissance de l’enfant les parents sont soumis a un certain 
nombre d’interdits. Diverses activités sont réputées néfastes a la santé et méme 
a la vie du nouveau-né. Ni le pére ni la mére ne peuvent par exemple monter 
a cheval ou serrer une sangle: le ventre de l’enfant gonflerait et celui-ci 
mourrait. Le méme accident surviendrait 4 ce dernier, si le pére maniait un 
fusil. Si celui-ci touche une pelle, il court le risque de rompre le cou de son 
rejeton, si c’est une hache, de !’ensorceler. Se servir d’un arc est tout aussi 
dangereux: il suffit de le bander pour que l’enfant passe sa vie A s’étirer 
paresseusement. Le jeu de hockey est naturellement déconseillé et considéré 
comme funeste. On recommande au pére de bien se garder de déboucher avec 
une paille le tuyau de sa pipe: l’enfant aurait le nez bouché et mourrait asphyxié. 
Si une femme accouche en voyage, son mari est obligé d’abandonner armes 
et outils et de les confier 4 quelqu’un d’autre. 
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On doit veiller également A ne pas frapper un chien. L’animal peut 
ensorceler l’enfant qui enflera sur la partie du corps oti le chien a été touché. 
I] est un certain nombre de tabous alimentaires qui concernent l’accouchement: 
ainsi lorsque les parents mangent du tatou, l’enfant se présentera par le siege, 
roulé en boule comme cet animal; si ce sont des tripes, le bébé sera étranglé 
par le cordon ombilical; de l’estomac ou de Vintestin, il viendra au monde 
enveloppé dans la matrice; la chair d’iguane provoque des accidents secon- 
daires consécutifs a l’accouchement. 

Si le pére ou la mére mangent du miel transporté dans un sac en peau 
de chevreuil neuf, l’enfant restera collé, mais si le récipient est usagé, il n’y 
aura aucune consequence facheuse. La graisse a le méme effet que le miel. Boire 
de l’eau contenue dans une cruche neuve fera mourir l’enfant dans le ventre 
de sa mere. 

Les interdits qui affectent la conformation physique de l’enfant a naitre 
sont les suivantes: le pattes de tout animal: l’enfant aura les jambes tordues; 
la nourriture briilée au fond d’une marmite: il aura le derriére tout noir; le 
coeur ou le foie d’une vache: ces mémes organes seront malades; la cervelle: 
-le crane du bébé restera ouvert. 

Apres sa naissance la santé du bébé sera sujette 4 diverses vicissitudes, 
si les parents ne s’abstiennent: de poules dont la chair fera bailler l’enfant 
ou lui fera rendre les intestins par le fondement; le méme danger est a redouter 
avec la viande de perdrix (davimi); de charata (koéeni, sorte de dindon sau- 
vage) et de héron (goloolraik), qui lui donneront la diarrhée; de chamuco 
(koripe), qui le fera vomir; de yulo (oiseau), qui rendra son 4me vagabonde; 
d’o culto (rongeur), qui le fera pleurer au point d’étouffer; de chevreuil, qui 
lui occasionnera des troubles analogues; de corbeau, qui le tuera par sorcellerie 
ou piquotera sa peau. (Le corbeau salit les cadavres de ses excréments et ne 
les mange pas!) Si les parents mangent des larves réties de /achiwana, celles-ci 
blesseront le nourrisson; de l’iguane, le petit ne pourra marcher qu’a quatre 
pattes. La chair d’autruche est dangereuse si l’animal est jeune: elle ensorcelle 
ou tue par l’insolation. Si le nandou est vieux, on ne fait courir aucun risque 
a l’enfant en le mangeant. 

La téte de tout animal, en particulier celle de la vache, de la chevre et 
du surubi (grand poisson) est frappée d’un tabou sévére dont la non-observance 
entraine la mort de l’enfant ou tout au moins lui donne des aphtes dans 
la bouche. 

Le piment et le bouillon trop chaud enflamment les yeux des bébés. Si 
un chat monte sur un grenier a caroubes, l’enfant maigrit et expire. 

Citons encore parmi les aliments pernicieux certains poissons dont le 
suwaran (poisson jaune tacheté), la cigogne (wdgap) et le canard sauvage 
(taravi). 

Ces restrictions sont scrupuleusement observées avant et apres la nais- 
-sance. Les parents ne s’en départissent que lorsque le nouveau-né a «durci» 
c’est-a-dire quatre semaines aprés sa venue au monde. 

L’Indienne qui ressent les premiéres douleurs de lV’enfantement s’etend 
dans sa hutte. Sa mére et les femmes de sa famille viennent I’assister. Elles 
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pressent son ventre jusqu’a ce que l’enfant sorte, a ce moment la grand’mére 
ou la tante le recoit dans les bras pour qu’il ne touche pas le sol. Le cordon 
ombilical est tranché avec éclat de bambou, l’usage du couteau provoquant im- 
manquablement une inflammation. Le placenta est enterré. Les sages-femmes 
improvisées baignent le bébé. La mére reste assise dans sa hutte quatre a cing 
jours et reprend ensuite ses travaux domestiques. Je me souviens d’une jeune 
toba qui le lendemain de ses couches partit en voyage avec le reste de la tribu. 

Le nom: On donne au nouveau-né le nom d’un de ses ancétres morts 
et c’est le grand-pére, c’est 4 dire l'homme le plus agé de la famille qui le 
choisit. Généralement il se décide avec l’aide de quelques vieillards au courant 
de Vhistoire:de la famille. On propose différents noms et on prend ceux qui 
conviennent, car chaque individu en a plusieurs. Ainsi KEDoK s’appelait Imak, 
TesuKAGl, PELogor etc. C’étaient 1a des noms d’individus appartenant a la 
famille de son pére. Ses parents vivant sur territoire argentin lui avaient donné 
deux noms et il en avait recu deux autres de ses parents boliviens. Une de ses 
tantes lui avait également donné un sobriquet. Pour vérifier ces assertions 
j’avais demandé a Kepoxk de supposer un instant qu’il avait plusieurs enfants 
et je le priai de m’énumérer les noms qu’il leur donnerait. Voici sa réponse: 
«Si j’avais un fils, je l’appelerai du nom de mon pére décédé Turuyaradi, le 
second se nommera Qalasikyé comme le pere de mon pére, le troisiéme Tasikyé 
comme le pére de ma meére, le quatrieme Cinego comme le frére de mon 
pere. Ma premiere fille sera Narei, qui est le nom de mon aieule maternelle, la 
seconde portera le nom de ma grand’mére maternelle: Napyuli. Je donnerai 
a ma troisiéme celui de ma mére, mais seulement si celle-ci n’est plus. Je 
pourrai aussi appeler une de mes filles Qadinoroke ou Kanamina, comme les 
sceurs de mon pére, mais il me faut d’abord choisir les noms dans la famille 
de ma mere. 

J’admets que la question du nom est loin d’étre claire. KEDoK ne réussit 
jamais a me l’expliquer d’une maniere satisfaisante et j’avoue avoir été déconte- 
nancé quand, apres m’avoir exposé toute une aprés-midi la question de la plu- 
ralité des noms, il finit par me dire que chaque personne en avait un seul et 
que les autres noms lui étaient donnés «pour qu’on se rappelat ses ancétres 
et donnat leurs noms a ses enfants.» 

Quelques exemples de noms toba: Hommes. Sikalari, Kupakalo, Sirinki, 
Hetikolik, Yorinik, Kasitiri, Lavird, Sali, Tayori, Kwitaiki, Pilrakaté, Lokosé, 
Yalaraik, Kalesodi, Semeté, Kanhaye, Lorosetena, Yetolik. 

Femmes: Dayaraté, Kalkuna, Watowe, Tagena, Naito, Nenate, Kataa- 
tena, Dainoki, Halate, Tomaiki, Pilrakaté, Piafuk, Hataina, Adyotena, Tisa- 
raiti, Piasanolé, Natagalé. 

(A finir.) 


———— SO 


Déva, das Héchste Wesen der Ngadha. 195 


Déva, das Hichste Wesen der Ngadha. 
Von P. P. Arnpt, S. V.D. (Flores). 
(Fortsetzung.) 


6. NanGa Bate aus Bo Ngiso: Déva kenana gazi latu dhomi se ngata; 
gazi vi da cana xaki cocai yo da cana fai cocai, kena kita bhai yo bé6; dhomi 
yera méd da dela da dhanga punu, gazi kenana latu néé jai cana bhila kita; 
ngti bhila kenana tuii tuii kéé gazi da cana xaki. 

Déva ist nur einer; ob er ein Mann oder eine Frau ist, das wissen wir 
nicht; nur sagen die Alten, da8 er Frau und Kinder wie wir habe; deshalb 
wird er wohl sicher ein Mann sein. 

Méé da déhanga punu, Déva kenana latu da ngai mézé; gazi kena mori 
masa masa nama ngaza; dhano gazi da nena ya masa masa; bhila gazi da 
nena ya méd go nitu noca banéé masa kita cata. 

Man sagt allgemein, daB Déva groBe Macht besitze; er ist der Herr aller 
Dinge; er hat ja auch alles gemacht, wie z. B. die Nitu und die Noca und uns 
Menschen. 

Nitu noca kenana cému dhano dzéro néé Déva; veki kita kita cata mali 
kita nga mata, kita dhano dzéro néé cému vali nga lad dongo penga néé cému; 
tevé kita da mata, kita punu ,,bheka veki“; kenana go mae Déva da cénga nga 
rédzo go veki lad penga néé Déva. 

Die Nitu und Noca sind auch Déva gleich (an Gestalt); wenn wir 
Menschen aber sterben, dann werden wir ihnen auch gleich sein und werden 
kommen, um mit ihnen zusammen zu wohnen; wenn wir sterben, sagen wir 
,den Leib verlassen“; dann ruft Déva die Seele, die den Leib verlaBt und zu 
Déva geht. 

Déva gazi dongo zéta vavo lizu yo zéta léna; kena kita dhanga jedha 
pata punu: Cebu Cava zéta léna. Deya kenana cola bhai yo véru vonga; deya 
kenana dongo masa méd mae cata da golo, puii ngii cému kena da mata néé 
ngaza li; cala veki nama méé cata da mata cadé, cému kenana dongo zalé nitu. 

Déva wohnt im Himmel oder droben in der Hohe; das ist der Ort, wo 
niemand zu etwas gezwungen wird; dort befinden sich alle, die eines gewalt- 
samen Todes gestorben sind, denn sie sind gestorben, und alles redete davon; 
die aber auf gewéhnliche Weise sterben, befinden sich bei den Néfw unten. 

Déva kena kita tei talo; dhomi yera sabu da nipi zega, kena kita bayaya 
tei; gazi kena go lo mu cana molo kadhi; xabo veki da bila, kumi lé rangu 
rau, lo mu cana bhara kadhi, bhila cata da dhanga tau pata teké punu: Cana 
Déva nga bhara mona sei sama; gazi kena bula go ngaru kana; ngaru gazi 
sama néé go vara da yl. 
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Déva konnen wir nicht sehen; erst wenn wir traumen, sehen wir ihn; 
seine Gestalt ist dann wunderschén; seine Kleidung prachtig, sein Bart lang 
herabwallend, sein Aussehen ganz wei®, wie man in den Teke-Liedern zu 
singen pflegt: Herr Déva ist weiB, daB ihm niemand gleichkommt. Er ist 
ein bloBer Geist; sein Geist ist Pech dem Windeswehen. 

Mali gazi nenga lad loza loza, bodha colo kolé go kobésa da vocé volo; 
moli da kenana nenga lo tako tana; tevé kenana cata bhai yo bani vi lad méd; 
gazi kenana dhano bhila kita cata; dhomi yera gazi bhai yo rau tau, put ngit 
go ka cinu ngata lé dhano. 

Wenn er umherziehen will, dann miissen erst Wolken die Berge ver- 
hiillen; dann steigt er auf die ganze Erde hernieder; alsdann haben die Leute 
nicht den Mut, allein zu gehen; er ist auch wie wir Menschen; nur daB er nicht 
arbeitet, da Speise und Trank einfach fiir ihn da sind. 

Gazi kena dhanga polu paya kita; gazi da tii ya kita cuza néé leza, vi 
dhanga polu go taika, puti ngii mali bula go cuza kana, taika tebu nga lé losi; 
yo mali bula go leza kana, taika nga tebu lé royo; bodha latu cuza néé leza, 
taika vi nguza. 

Er erhalt und nahrt uns; er gibt uns Regen und Sonnenschein, um die 
Feldfriichte gedeihen zu lassen, denn wenn es nur Regen gibt, dann werden 
die wachsenden Feldfriichte verderben; oder wenn es nur Sonnenschein gibt, 
vertrocknen die Feldfriichte; es mu Regen und Sonnenschein geben, damit 
sie wachsen. 

Gazi dhano mora néé kita ba ro néé kita vali. Mali kita da tau ngesa, 
gazi nga ro; gazi da ro kenana nga lid kita vi tau dzéra, bhila tii kita go 
laza ro banéé méd go bhalé gevé. Noba néé dzadzi dhanga veta néé ngaza 
go Déva. 

Er liebt uns auch, ist aber auch auf uns erztirnt; wenn wir Bdéses tun, 
dann ziirnt er; und wenn er zirnt, schickt er Ungliick, indem er Krankheit gibt 
und anderes Ungliick. Beim Fluchen und Schwéren wird auch der Name 
Déva’s ausgesprochen. 

Nitu kenana Déva da nena cému; cému mu cana rivu laga, renga néé 
kita cata; laé cému da dongo na zalé coné tana; go lo cému kita bhai yo tei; 
tuga dhomi kita da tei delé kodo zalé coné nipa. 

Die Nitu hat Déva gemacht; es sind deren eine groBe Zahl, sind uns 
Menschen gleich; ihr Wohnort befindet sich unter der Erde; ihre Gestalt sehen 
wir nicht; nur im Traume kénnen wir sie in Gestalt einer Schlange sehen. 

Mali kita da sabu zega, go nipa kenana bodha da riku yo da sésé; vai 
mali da nipi zega, dhano da tei mocé lo kita cata; bhai yo tolo tei ngica méd 
laé da gob, dhomi yera léca mata vae yo léca puri maii. 

Wenn wir im Traum eine Erscheinung haben, dann muB die Schlange 
aber buntfarbig oder gelb sein; doch sehen wir sie im Traume auch in der 
Gestalt von Menschen; man kann sie an keinen anderen Orten sehen, als an 
Wasserquellen oder am Meeresstrande. 

Lo cému kenana mu cana modhé tosi; lo kita cata ngara ngesa; xabo veki 
cému mu lé riku réké; bhila kenana mali kita tei go ragi delé riku réké, kita 
nabhé: Ragi dica mocé lima nitu. 
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Thr Aussehen ist itber die MaBen schén; das Aussehen der Menschen 
ist haBlicher; ihre Kleidung ist sehr bunt; wenn wir deshalb ein sehr buntes 
Kleid sehen, sagen wir vergleichsweise: Das ist ein Kleid wie von Nitu-Hand 
gemacht. 

Cému dhano ngo tau bhila kita dica cota cola, bhila da rau cuma, kéd 
kadzu tau saé bhila kita. Sab cému kenana da tau vai go vako; ngii bhila 
kenana tevé cata da mata, kita bodha vi kebo néé go vako, vi layé go raté banéé 
go pulu kena bhila vi tau go visu saé ngata na. 

Sie arbeiten auch wie wir Menschen auf der Erde; so bearbeiten sie 
Felder, fallen Holz zum Hausbau wie wir. Ihr Haus ist von Vako-Stengeln; 
deshalb, wenn die Menschen sterben, miissen wir Vako-Stengel abbrechen, 
um das Grab damit abzumessen, und Pulu wird gebraucht, um damit die 
Ecken des Hauses zu machen. 

Mali cata da nipi zega, gazi da lolé nuca nitu ba tei dhélé ngica cata 
mata, gazi da lad kena go saé na mu lé véco veyu; nuca cému kenana dongo 
léca go mata vae yo lau puri mati. Mali cata mata da mata cadé, cému dongo 
penga néé nitu, ba mali cata da golo, bhai yo dongo penga néé nitu, cému 
nenga lad dongo penga néé Déva. 

Wenn die Menschen traumen, dann begeben sie sich in die Stadt der 
Nitu und sehen dort alle Verstorbenen; wenn der Betreffende dann geht, 
wackelt das ganze Haus; ihre Stadt aber befindet sich an Quellen oder am 
Meeresstrande. Wenn die Menschen eines gewohnlichen Todes sterben, dann 
wohnen sie zusammen mit den Nifu, sterben sie aber eines gewaltsamen Todes, 
sind sie nicht zusammen mit den Nitu, sondern gehen zu Déva, um bei ihm 
zu wohnen. 

Go taika cému bhai yo bhila kita; dhomi yera cému da ka na méé go lié 
vako go vitu go meza ba go xelé; bhogi ngemé cému bhai yo dzéro néé kita; 
bhogi ngata kenana go bhogi nitu delé bhoda; ngemé ngata kenana go yubu; 
nico ngata kenana go jéco, kaba ngata kenana go bétu, vavi ngata kenana go 
kutu; masa kenana ngata dhano ka. 

Ihre Speise aber ist nicht wie die unserige; sie essen nur die Samenk6rner 
von Vako-, Vitu-, Meza- und Xélériet-Gras; Tépfe und Schiisseln sind nicht 
gleich den unserigen; ihr Topf ist rund wie eine Kugel, ihre Schiisseln wie 
Kiirbisse; ihre Kokosniisse sind die Kemiri-Frichte, ihre Kerbauen die Feld- 
ratten, ihre Schweine das Stachelschwein, all das essen sie auch. 

Cata da ngica muzi da puri dhiri léca mata vae yo lau dhiri mati bodha 
mona maé dzé léyo; mali da dzé léyo, kena nitu nga mésé cému ba nenga tit 
cému vi bedu; ngii bhila kenana, mali kita da yaya lad loza, mona maé dzé 
léyo méd go capa capa. Nama méd cata da dhoma ya lad deya kenana, nitu 
bhai yo ro, puii ngii cému kenana da tau ya xoga vocé néé cému. 

Diejenigen, die zum erstenmal an einer Quelle oder am Meeresstrande 
voriibergehen, diirfen nicht sprechen; wenn sie sprechen, werden die Nitw sie 
anhalten und ihnen Fieber mit Schiittelfrost verschaffen; wenn wir deshalb 
umherschweifen oder eine Reise machen, dann sagen wir am besten gar nichts. 
Diejenigen aber, welche dort gewohnlich ab- und zugehen, haben den Zorn der 
Nitu nicht zu fiirchten, da sie sich bereits mit ihnen befreundet haben. 
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Cata da bedu latu ngica zuca: latu néé bedu nitu mata ba latu néé bedu 
nitu muzi; mali cata da bedu ya bhila gazi delé pobo, kena bodha vi tuzu bhila 
tau tibo yo vi depa, na na da dhio deya laé dé go nitu da redo ya gazt; mali da 
dhid ya laé dé laé dé, kita bodha vi sélu roi rot. 

Es gibt zwei Arten von Fieber: das Fieber der toten Nitw und das Fieber 
der lebendigen Nituw (Wechselfieber ein um den anderen Tag und anhaltendes 
Fieber); wenn einer im Fieber bereits irre redet, dann muB man eine Divination 
von Bambusstabchen oder mit der Spanne machen, um den Ort ausfindig zu 
machen, wo die Nitu ihn angehalten haben; ist der Ort getroffen, mu mog- 
lichst schnell Ersatz gegeben werden. 

Sélu kenana tau bhila dicana: cala go dhao se lié beno soso tau néé go 
ngizu ngica gazi ba cala néé go véca mid toto lad xemo deya ngica laé da dhio 
ya na. Xemo kenana kita vi bodha punu bhila dicana: Céngasi cata kau ba 
calata ngavu kau, kami da vi sélu dicana; suputa cata kami kena venga vado 
dongo 'saé leyu meza radé; supusi kami venga lad penga vado noé! 

Das Ersatzleisten geschieht folgendermaBen: Man holt eine Batate und 
schnitzt davon eine menschliche Figur und nimmt Scherben als Gold, geht 
damit zum Platze, der durch die Divination angegeben worden ist; dort wird 
es in den Boden gesetzt und dabei gesprochen: Hole dir deinen Menschen und 
hole dir deine Schiatze, die wir dir hier zum Ersatze anbieten; befiehl unserem 
Menschen, daf er zuriickkehre und zu Hause bleibe, da8 er heimgehe und in 
seinem Heime bleibe; befiehl, daB wir zusammen gehen und zusammen Zu- 
ruckkehren! 

Mali da vado culu kena saé cata laza na, bodha vi belo belo, na na da 
mud néé go faga yo go sezu; mali da mud, bodha vi gemé, kena beno dhété 
culu di saé na. Ya nenga pedza kena sad, toto bheka nuka zéta coné sad; 
vatimuzi cata laza kena nenga zid; mali da bhai tau bhila kenana, cata beti 
kena nenga mata. 

Wenn man nach dem Hause des Kranken zuriickkehrt, mu8 man sich 
nach allen Seiten umsehen, ob man eine Heuschrecke sieht; sieht man eine, 
mufs man sie fangen und nach Hause bringen. Zu Hause angekommen, 1aBt 
man sie oben im Hause los; darauf wird der Kranke gesund; wenn man das 
nicht tut, wird der Kranke sterben. 


7. Dzava Sepi aus Mangu Leva: Go Déva kenana gazi mori mézé kita; 
mori mézé kena dhomi yera se ngata; kita cata tei talo gazi, ngii gazi kenana 
bhai dhu go tebo veki, bula go ngaru kana; gazi dongo zéta lizu zéta nuca 
Déva; bhila kenana mali cata da dhanga kélo yae punu: co cana dado zéta 
Déva vavo. 

Déva ist unser héchster Herr; der héchste Herr ist aber nur einer; wir 
Menschen kénnen ihn nicht sehen, da er keinen Leib hat, sondern ein bloBer 
Geist ist; er wohnt oben am Firmament in der Stadt Déva; wenn daher die 
Leute bei Festen singen, sagen sie: O gepriesener (gesegneter?) Festgeber bei 
Déva oben! | 

Gazi kenana mu cana ngai mézé; gazi da bhu ya masa masa kita cata 
haneé nama nitu noca vali nama déva da gob. Déva da goé kenana sa véya 


Déva, das Héchste Wesen der Ngadha. 199 


dongo penga néé gazi, vi dhanga tau cana kapo gazi, ba sa véya dongo ngica 
volo ngaza kenana, cému vi dhanga géco kita. 

Er ist tiberaus machtig; er hat uns Menschen, die Nitu und Noca und 
die anderen Déva geschaffen. Von den itbrigen Déva wohnt ein Teil zusammen 
mit ihm, um ihm als Diener zur Seite zu stehen, ein Teil aber lebt auf be- 
kannten Bergen, um uns zu beschiitzen. 

Latu vali dhano da dongo léca coné saé kita, vi dhanga lidi lava kita, da 
kita dhanga tamé déva saé kita. Kita cata gé mori mori latu néé déva ngata 
bayi ngica; kenana Mori Mézé zéta da tii ya ngica kita, vi dhanga pénga lad 
penga dongo néé kita, bhila cata da dhanga noba kita, kita punu nadzi: Latu 
néé Déva ngata bayi ngica. 

Es gibt auch solche, die in unserem Hause wohnen, damit sie uns wohl 
beschutzen, und diese nennen wir Déva des Hauses. Jeder Mensch hat seinen 
eigenen Déva; den hat der Héchste Herr oben uns gegeben, damit er mit uns 
zusammen gehe und zusammen wohne, so wie wir auch sagen, wenn uns die 
Menschen verfluchen: Jeder hat seinen eigenen Déva! (Wenn du mich auch 
verfluchst, ich habe auch meinen Schiitzer!) 

Déva saé kenana gazi dhanga laya masa méd cana sa6 kenana. Mali se 
mori da beti mézé, kita dhanga punu: Béco Déva saé da ngado, kena gazi nga 
mata (golo); yo mali cata da mata, kita dhanga punu: Kena da ngado néé 
déva saé ngata. Cala veki nama méaé go déva da dongo ngica méé poso ngaza 
na, cému kena dhanga ka kita cata. 

Der Déva des Hauses aber beschiitzt alle Bewohner desselben Hauses. 
Wenn jemand schwer krank ist, dann sagen wir: Wenn der Déva des Hauses 
es zugesteht, daB® er stirbt (verungliickt), dann stirbt er. Oder wenn ein 
Mensch stirbt, heiBt es: Das ist zugestanden vom Déva des Hauses. Aber alle 
Déva, die ihren Wohnsitz auf bekannten Bergen haben, fressen die Menschen. 

Veki kita dicana ngata dhanga podza méd go mae kita, bhila kita dhanga 
podza kaba na. Mali ngata da tau buku, kena nga lad ngédé ngica Mori Mézé, 
cému vi véla méd go mae kita cata, vi nulu buku kenana, kena kita cata dica 
cota cola nga mata, mali méa go mae cému kenana da véla ya. 

Uns aber hier auf Erden hiiten sie bzw. htiten unsere Seele, wie wir 
Kerbauen hiiten; wenn sie ein Fest feiern, dann begeben sie sich zum Héchsten 
Herrn und bitten ihn, die Seelen der Menschen toten zu diirfen als Beitrag 
zum Feste; dann sterben die betreffenden Menschen hier auf Erden, deren 
Seele sie getétet haben. 

Vai veki kita cata da mata, kena bodha ngado néé Mori Mézé; mali Mort 
Mézé bhai yo ngado, célégoté kita da beti laza nga talo talo, vatimuzi kita nga 
zid. Mori Mézé kenana gazi da dhanga dhéco méé go lésé kita cata, bhila kita 
cata da mata kita punu: Lésé tuki ya: 

Aber daf® unser Leib stirbt, dafiir mu8 der Héchste Herr seine Erlaubnis 
geben; wenn der Héchste Herr es gestattet, dann werden wir allen Krank- 
heiten, auch tddlichen, zum Trotz wieder gesund. Der Héchste Herr hat alle 
unsere Lose in der Hand, sowie wir beim Tode eines Menschen sagen: Die 
ihm zugemessene Lebensdauer ist voriiber. 
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Gazi dhanga kéco masa go lova dhudha, kena kita cata nga bupu dhu 
cuva dhudha; mali gazi da kéco kita cata bodha vi lova rebo (ribo ), kita cata 
nga lova rebo, kita tamé néé Déva kéco ngata; kenana kita punu vali: ‘Mori 
ngai mézé. 

Wenn er uns eine lange Lebenszeit zumiB8t, dann werden wir sehr alt, 
bis man eine Glatze hat; wenn er aber bestimmt, da8 wir nur ein kurzes Leben 
haben, dann leben wir eben nicht lange, und wir nennen es Déva’s Schickung 
und sagen: Déva ist hochst machtig. 

Masa masa nama ngaza gazi da polu paya, bhila kita cata gazi da tii 
cuza néé leza banéé nama méé go ngavo taika, da kita dhanga ka na; cuza 
kenana vi polu méd go taika kita, da kita dhanga ka kobé leza; mali gazi bhat 
yo pico kita cuza, kita mangé mata; kenana kita punu: gazi da xoga ridzi. 

Er erhalt alle Dinge, z. B. uns Menschen, indem er uns Regen und Son- 
nenschein gibt und alle Saat fiir die Lebensmittel, die wir essen; der Regen 
soll die Feldfriichte erhalten, von denen wir Tag fiir Tag essen; gibt er uns 
keinen Regen, dann sterben wir Hungers. Wir sagen von ihm, daB er giutig ist. 

Gazi dhano vai nama méé cata, da lad zala ngesa, bhila cata naka zéé, 
cata yolé yesé, kena gazi nga vai cému néé go laza ro yo néé go lié lénga. 
Mali cému da gena ya nama go neka da bhila dicana, cému bodha vi tau 
modahé néé Mori Mézé, tau baii vi soro nitu Déva, bhila véla kaba, vela vavi, 
mocé manu. 

Er straft aber auch die Menschen, die schlechte Wege wandeln, z. B. 
Diebe, die viel stehlen, die auf alle mégliche Weise betriigen, und zwar durch 
Krankheiten und anderes Ungliick. Wenn diese nun von dergleichem Unheil 
betroffen sind, miissen sie sich mit dem Héchsten Herrn wieder aussdhnen, 
opfern zur Ersatzleistung an Nitu Déva, einen Kerbau oder ein Schwein 
schlachten oder ein Huhn abbrennen. 


Mali bhai yo tau bhila kenana, tuii tuii leza vaiimuzi cému kenana nenga 
mu cana dzéra mézé; mali kita da soro nitu Déva, cata dhanga baii gaé bhila 
dicana: Dica kami vi tu kau, Mori Mézé, vi pobha kau Sangadzi, kau vi mai 
ka culu kaba néé caté kaba, kau pasu vi maé nau, ngica vi maé cura, kau vi mai 
polu kedhi paya banga, kau mai dii logo, kézé kemo, kami vi bupu dhu cuva 
dhudha; cata ya papa palé, kau vaga vai ba bulo, vaga lima ba pela! Rasé 
polo bapu, bocé vocé! 

Wenn man das nicht tut, dann wird man nachher ganz bestimmt ins 
gréBte Ungliick kommen. Wenn wir Nitu Déva ein Opfer zum Ersatz bringen, 
dann betet man dazu in folgender Weise: Hier opfern wir dir, Héchster Herr, 
bringen es dir dar, Herrscher, damit du essen kommst den Kopf des Kerbauen 
und die Leber des Kerbauen; verziehe nicht deine Wangen (vor Unmut), ziehe 
dein Gesicht nicht in diistere Falten (vor Zorn); damit du kommest und die 
Kleinen schtitzest und deine Kinder bewahrest, komm und stelle dich hinter 
uns, stelle dich zur Seite (zum Schutze), damit wir ein hohes Alter erreichen, 
ein Alter, bis wir eine Glatze haben; dem, der uns hindernd in den Weg tritt, 
gib einen gehdrigen FuBtritt, erhebe deine Hand und versetze ihm einen 
Schlag! Fluch dem verderblichen Leichenfresser! Vertilge ihn! 
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Wenn hier speziell von den bergbewohnenden Déva’s gesagt wird, daB 
sie Menschen aufessen, dann ist vor allem an Déva Dzara Masi auf der Inerie 
Zu denken. Vergleiche dazu die Mythen und die ,,Religion der Ngadha!“ Bai 
gaé und baii ciné cema, opfern, ist das gleiche; es wird bald das eine, bald 
das andere gesagt, was meine Auffassung von der Entwicklung der Religion 
der Ngadha zu bestatigen scheint. Vergleiche damit ,,Ahnenkult“ in der 
»Religion der Ngadha‘“! Ganz neu ist mir auch der Ausdruck ,,sangadzi“ als 
Titel fiir Déva. Es ist zusammengesetzt aus sang und adzi. Nach KLINKERT 
ist im Malaischen sang der Titel fiir eine Gottheit oder durchlauchtigte Person, 
adzi im Kawi== First; sangadzi, der First; das Ganze also ein altjavanischer 
Titel fiir Herrscher; vielleicht geht es auch auf das Hinduische zurick. 


8. Vake Mayi aus Mangu Léva: Déva kenana ngata mori masa nama 
ngaza bhila mori kita. Gazi kenana kita tei talo, puti ngii gazi kenana bula 
go ngaru kana; ngaru gazi kena sama néé lo kita, vai gazi kena mocé ngat 
vara; dhomi yera go nipi kobé sabu da zega temu cata dhano ngé vi tei gazi. 
Lo gazi mu cana mé zé laga, dzaga léva mu cana bila kadhi; xabo veki bhai 
yo dzéro néé kita, ngata mu méaé méma; se deka se deka cata dhanga punu nipi 
nadzi: Dzaé da tei ya go Déva kena neko lué dzara, sapu dzara, lega ju rongo, 
deyo mézé kava, boku toro. 

Déva ist der Herr aller Dinge, wie auch unser Herr. Wir kénnen ihn 
nicht sehen, da er ein bloBer Geist ist; jener Geist aber hat ein Aussehen wie 
wir; nur wenn wir nachts im Traume eine Erscheinung haben, konnen wir 
ihn sehen; seine Gestalt ist groB und stark, seine Kleidung ist nicht der unseren 
gleich; er hat seine eigene; bisweilen erzahlen die Leute ihre Traume und 
sagen: Ich habe getraumt und Déva gesehen, angetan mit einem Umschlag- 
tuch, worauf Pferdemuster, mit ebensolchem Beinkleid, mit einer Hangetasche 
von Ziegenfell, mit tellergroBen Armringen und rotem Kopftuch. 

Se véya véya punu nadzi: Déva kenana xabo veki gazi da pesa dhélé go 
véca kana, lo gazi mu lé dara céro; gazi kena méda léca go taga raga véca, 
dongo zéta vavo lizu; sa6é gazi mid dhélé go tana vada kana, saé kena dhano 
da dara mu lé pou; deya kenana cata lad talo, dhomi yera ngata dongo méd. 

Manche sagen: Die Kleidung Déva’s ist aus Gold gefertigt, seine Gestalt 
erstrahlt in Herrlichkeit; er sitzt auf einem goldenen Sessel und wohnt im 
Himmel; sein Haus ist ganz von Beton gebaut, doch leuchtet es auch in hellem 
Glanze; Menschen kénnen nicht dorthin gelangen, er wohnt dort ganz allein. 

Gazi kenana mu cana ngai mézé; gazi da nena ya dala vula banéé lizu 
lera, cota cola dicana néé kita cata vali nama ngaza da go6 gazi da nena ya 
dhano. Veki kita cata da nena ya puii vai go tana go tebo veki cému; ngica 
tebo veki latu dhano néé go mae; mae kena vali vali, mali kita da mata, cému 
nenga lad dongo zalé nitu. 

Er ist tiberaus machtig; er hat Mond und Sterne, Firmament und Sonne, 
die Erde und uns Menschen gebildet, und alles andere hat er auch erschaffen ; 
den Leib des Menschen hat er von Erde gebildet; im Leibe aber befindet sich 
eine Seele; wenn wir sterben, dann begeben sich die Seelen zu den Nitu. 
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Zéta Déva latu vali néé méd déva da gob mu cana rivu laga; ngica nama 
déva kenana latu dhano néé déva saé kita banéé méa déva tengé kita bhayi 
ngica. Cému kenana Mori Mézé da supu ya vi mai lidi laya kita ba tau lio 
dzéra néé kita. Mali kita da tau zéé yo lad zala ngesa, cému nga lib kita vi 
dzéra yo nga ngado kita vi mata; bhila cému nga sélé go polo vi veké yo go 
noca nga bhebhé kita, vi tau mata, vali nenga lid kita ngica dzéra, bhila kita 
nenga boké kocé yo bhalé yevé. 

Oben bei Déva befinden sich auch andere Déva in grofer Zahl, unter 
jenen Déva ist auch der Déva unseres Hauses und der Déva eines jeden von 
uns. Denselben hat der Héchste Herr befohlen, uns zu behiiten und uns Zu 
strafen. Wenn wir Béses tun oder schlechte Wege wandeln, dann strafen sie 
uns mit allerlei Ungliick oder lassen uns sterben; sie lassen Ungliick uber uns 
kommen, indem sie uns mit vielen iitblen Wunden am Leibe schlagen oder uns 
in Armut geraten lassen. 

Veki Déva tengé cému dhanga géco kita tau lad penga dongo penga néé 
kita. Cému kena dhanga géco, bhila Mori Mézé da kéco ya kita. Mali lésé 
tuki ya, kena gazi nga lad tuku ngica Mori Mézé, veki go lésé kita moli ya. 
Mori Mézé nga supu vi cénga kita, ba déva saé nga ngado kita vi mata; tevé 
kenana ngata médé polo nga ka go tebo veki kita. 

Aber die eigentlictien Déva schiitzen uns, indem sie mit uns zusammen- 
gehen und zusammenwohnen; sie schiitzen und bewachen uns so, wie der 
Héchste Herr es uns bestimmt hat. Ist die festgesetzte Zeit voriiber, dann geht 
er zum Héchsten Herrn und berichtet ihm, da die Zeit abgelaufen ist. Der 
Hochste Herr aber 1aBt uns rufen, der Déva des Hauses aber 1aBt zu, daB wir 
sterben. Dann aber kommen die Polo und fressen unseren Leib. 

Gazi dhano polu paya néé kita, bhila gazi tii kita go cuza néé go mata 
leza. Gazi da ngidu kita go vae cuza ngii méé go sala yo go zéé kita da tau 
bhila papa péla veta nara yo cana ciné, tuii kita nga mata mangé. Bodha vi 
bhé roi cému vi tau soro. 

Er erhalt uns auch am Leben, indem er uns Regen und Sonnenschein 
gibt; er verweigert uns den Regen wegen unserer Siinden und Schlechtig- 
keiten; z. B. wegen Vergehen zwischen Geschwistern oder Eltern und Kindern; 
und dann werden wir Hungers sterben. Dann miissen jene schnell ausgerufen 
werden, damit sie Stihne leisten. 

Soro kena bhila dicana: yedhi nuka zéta volo beno vuku nadzi: Co zili 
nuca cému N. N. kena da néé ya cana ciné. Cému kena bodha vi véla kaba 
tau soro nitu Déva. Veki méd culu céko nenga ngodho vi zubhi cému kena, 
raba vi roké véla kaba tii nitu Déva, banéé nitu Déva nenga tii cuza ngica kita. 
Mali da tuiti tuii cému da papa néé ya, cuza mu ngodho méma. 

Die Sihneleistung geschieht auf folgende Weise: Man Steigt auf einen 
Higel und ruft: Drunten im Kampong haben sich Mutter und Sohn N. N. 
miteinander vergangen. Dieselben miissen zur Siithne fiir Nifu Déva einen 
Kerbau schlachten; alle Leute des ganzen Bezirkes kommen und zwingen sie, 
daB der Kerbau fiir Nitu Déva geschlachtet wird; dann wird Nitu Déva uns 
wieder Regen geben. Hatten sie sich wirklich vergangen, so kommt darauf 
der Regen. 


Déva, das Héchste Wesen der Ngadha. 203 


Baii gaé mocédicana: Kena ciné cema, kau da mori po péra, lad vi maé 
saga, pagé vi maé siré; bodha lad neti zala pagé nono vesa; kau ka culu kaba 
néé caté kaba dicana; mali da tuii tuii tebhé tebhé; gazi da busa go ciné, gazi 
gévo go cugé, tuzuta leza dica ngica kami mu cuza ngodho méma, kau vi polu 
kedhi paya banga, vi séko lié tavu lebo! Rasé polo bapu! 

Das Opfern ist so: Hier, Vater und Mutter, du, der Herr, der uns 
gelehrt und befohlen, daB wir keine Abwege gehen und keine krummen Pfade 
wandeln, daf wir gehen den geraden Weg und wandeln den rechten Pfad, komm 
und iB den Kopf des Kerbauen und die Leber des Kerbauen; wenn es unfehl- 
bar sicher ist, daB er seine Mutter erkannt, daB er sich an seiner Gebdarerin 
vergangen, zeig es uns denn an diesem Tag und schicke uns doch Regen, 
damit du die Kleinen erhaltest und deine Kinder nahrest, da es wachse und 
gedeihe und reiche Ernte gebe! Vernichte den Widersacher! 


Wenn hier ein Haus von Beton erwahnt wird, so ist damit ohne Zweifel 
ein solches aus Stein gemeint. Feste Hauser werden auf Flores jetzt aus- 
schlieBlich aus Beton aufgefiihrt, die ja schlieBlich wie Stein aussehen, und 
aus eigener Anschauung kennt der Gewahrsmann keine anderen festen Hauser. 
In den Mythen wird itbrigens von einem mehrstéckigen Steinbau als einer 
Wohnung der Déva erzahlt. Entweder haben die Ngadha in der Vorzeit aus 
eigener Erfahrung, sei es in Vorderindien, sei es auf Java, solche Bauten 
kennengelernt, oder es ist direkt wieder an den Mond zu denken, der ja oft 
genug unter dem Namen Stein, Fels auftritt und als Wohnung des Hochsten 
Wesens bezeichnet wird. Und von Stockwerken des Himmels und der Erde 
ist auch in den Mythen anderer Gebiete die Rede. An den Mond ist hier um 
so eher zu denken, als es gleich darauf hei®t, daB das Haus in wunderbarem 
Glanze erstrahlt. — Das angefiihrte Gebet 14Bt also keinen Zweifel mehr, dab 
unter Vater und Mutter Nitu und Déva zu verstehen sind. Am Schlusse wer- 
den vor rasé polo bapu erst die Namen verschiedener Opferpfahle aufgefihrt. 
So ist es also sicher, daB das Gleiche in anderen Opfergebeten der Fall ist, und 
damit auch bewiesen, daB das Opfer mit dem Héchsten Wesen begonnen hat 
und nicht aus etwas anderem hervorgegangen ist. Ubrigens wird noch einiges 
iiber das Opfer am Schlusse hinzuzufiigen sein. Ferner geht aus dem Opfer- 
gebet hervor, daB das Héchste Wesen nicht nur tiber die Beobachtung des 
Sittengesetzes wacht, sondern auch sein Urheber ist. 


9. Pat Lavo aus Nagé: Gaé Déva zéta lizu, nitu zalé. Go nitu da dhanga 
dongo mata vae; mali cata da lad nenga bé rongé, kenana da nenga sange; 
da loza kenana méé da ciné camé tana nadzi: Kauna dhéya vidé? Cata kena 
da valo: Dzaé da dhéya di go mata vae, noo punu nadzi: Bodha vi cidi go 
dhéca néé go bipi kava go dhao vi tau go haba; go dhéca vi cidi gazi go mata 
vae vi tolo vatu. 

Gaé Déva wohnt oben im Himmel, Nitw unten in der Erde. Néitu wohnt 
in Quellen. Wenn Leute dort voriibergehen und sprechen, dann werden sie 
ein Ungliick bekommen; dann fragen die Eltern den dort Vortibergegangenen: 
Wo hast du dich aufgehalten? Und er antwortet: An der Quelle habe ich mich 
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aufgehalten. Dann hei®t es: Man mu8 dorthin Reiskérner, kleine Scherben 
und eine Batate bringen und von dieser einen Kerbau schnitzen, um dies an 
der Quelle auf einen Stein zu legen. 


Mocé kenana gazi beno punu nadzi: Calasi go kaba dicana néé go dhéeca 
néé go ru; calasi masa méd dicana, cana dzaé vi modhé vado! Moli dakenana 
gazi no venga néé go cila salu, beno dhélé nob go vae, gazi beno sesa go cila 
kenana nono logo néé punu nadzi: Todsi, vado sao kita! 


Darauf sagt man: Hole dir diesen Kerbau und diesen Reis und den 
Gulden, hol dir dies alles, damit mein Kind wieder gesund werde! Daraut 
nimmt man ein Stiick diimnen Bambus und schépft damit Wasser, begibt sich 
damit nach Hause und klopft dabei auf den Bambus, wobei man spricht: 
Wohlan, komm mit nach Hause! 


Sai di go sab, saé kenana da léti; moli da kenana gazi beno jéka: Kat 
gami saé! Mori saé kenana beno tengo: Tado gau cé? Moli da kenana beno 
lolé coné sab, beno doi go vae kenana veki cana da laza, moli kenana punu 
nadzi: Tod loca! Gazi beno punu nadzi: Go veki dzaé dicana vo6 lé daté 
bholo. Moli kenana bhai yo zid. Voé déré kolé leza zuca telu, vaiimuzi beno 
punu nadzi: ciné tii dza6 go taika da modhé! 


Zu Hause angekommen, findet er dasselbe geschlossen; da ruft er: 
Offnet uns das Haus! Darauf antwortet der Hausvater: Bist du zurtick? 
Alsdann treten sie in das Haus, er gieBt das Wasser tber den Kranken und 
sagt zu ihm: Nun kannst du schon aufstehen! Der Kranke aber sagt: Ich 
filhle mich noch sehr schwer. Da ist er noch nicht gesund. Er wartet noch 
zwei oder drei Tage, worauf er spricht: Mutter, gib mir was Gutes zu essen! 


Nitu kenana da ngodho puti ngica go mata vae; nitu tau kita vi dzéré; 
Gaé Déva tau kita vi modhé; nitu da ngara kedhi; Gaé Déva da ngara mézé, 
da bila; nitu kita bhai yo tei, dhomi delé nipi da ngesa cola kobé; Gaé Déva 
kita bhai yo tei, dhomi delé nipi da modhé cola kobé; nitu bhai yo voé kita, 
Gaé Déva voe kita. 


Die Nitu kommen aus den Quellen; die Nitw machen uns arm; Gaé Déva 
macht, daB es uns gut geht; Nitw ist der Geringere, Gaé Déva der GréRere 
und ist herrlich; die Nitw kénnen wir nicht sehen, nur nachts in einem bdésen. 
Traume ist er zu sehen; auch Déva kénnen wir nicht sehen; nur wenn wir 
nachts einen guten Traum haben, sehen wir ihn; Nitw segnet uns nicht, wohl 
aber Gaé Déva. 


Mali go taika da ngesa, nitu da céki, mali taika da modhé, Gaé Déva da 
tii; Gaé Déva ngara bé6, nitu bhai yo bé6 capa capa; nitu cana bhai; Gaé Déva 
latu néé cana voso voso; Gaé Déva da lae gazi zéta lizu, zéta vula dala mata 
leza; dica vavo tana vidé vidé gazi tolo lad. 


Wenn die Feldfriichte verderben, dann holt sie Nitu; sind die Feld- 
fruchte gut, dann hat sie Gaé Déva gegeben; Gaé Déva ist sehr weise, Nitu 
aber ganz unwissend. Der Wohnsitz Déva’s befindet sich droben am Firma- 
ment, bei Mond, Sternen und Sonne; auf Erden kann er iiberallhin gehen. 
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Gaé Déva dhomi se mori. Gaé Déva mali kita bhai yo dhépo gazi, gazi 
noo nadzi néé kita; gazi tii kita go taika da modhé kéna, tii kita mata leza, 
vula cuza, kobé néé go sica. Gaé Déva tii kita laza, teka, culu xéco, séki, boké, 
nilu, puru dzava néé da goo god. 

Gaé Déva ist nur einer; wenn wir ihm nicht gehorchen, dann ist er uber 
uns erziirnt; er gibt uns alles Gute zum Leben, gibt uns Sonnen- und Mond- 
schein, Regen, Tag und Nacht. Gaé Déva schickt uns Krankheit, Wunden, 
Kopfschmerz, Fieber, Aussatz, GliederreiBen, haBliche Geschwiire und sonst 
derartiges. 


Negasi yo baii ngica Gaé Déva kenana go maki go xui go tuca, vai kita 
bhai yo tei gazi da ka. Mali go taika kena da dza, kena nadzi: Gaé Déva da 
ka ya; célé goté kita tii se kedhi, kenana gazi bo6 ya. 

Geopfert wird an Gaé Déva gekochter Reis, Fleisch und Palmwein, aber 
wir sehen nicht, daB er i®t. Wenn die Speisen kalt sind, dann meinen wir, daB 
Gaé Déva gegessen hat; obwohl wir ihm nur wenig geben, so ist er doch satt. 


DaB der Gewahrsmann hier fiir die Bezeichnung des Héchsten Wesens 
Gaé Déva gebraucht, ist fiir das Ngadha-Gebiet ganz auBergewohnlich, es 
kommt so nur in Nagé und den nachstliegenden Dérfern vor. Nagé ist aber 
iiberdies auch eine Landschaft éstlich vom Ngadha-Gebiet, und dort ist Gaé 
Déva auch der Name fiir das Héchste Wesen; es miissen also wohl einmal engere 
Beziehungen zwischen Kampong Nagé und Landschaft Nagé bestanden 
haben; allerdings entspricht dort Gaé dem Nitu in Ngadha, wenigstens heiBt 
es daselbst Gaé zalé Déva zéta, Gaé unten, Déva oben, wie im Ngadha-Gebiet 
Nitu zalé, Nitu unten. Sonst heiBt gaé hier wie dort Herr, also Herr Déva. 
DaB hier ein geschnitzter Kerbau als Opfergabe auftritt, kommt ohne Zweifel 
daher, daB die Menschen in Kerbauen-Gestalt getotet werden und so sterben, 
da® wenn hier auf Erden ein Kerbau geschlachtet wird, droben ein Mensch 
stirbt und umgekehrt; der Kerbau soll dann ein Ersatz sein fiir den Kranken. 


10. Lapza Vaco aus Keli: Veki go Déva kenana cému bhai yo dongo 
penga penga, vai cému dongo tako tana dhano bhila kita cata; vai gé deka 
deka cému dhano papa toli bhila kita dica vavo tana; mali kita ya nenga zengeé 
go bhéla da tiri tera, kena veki cému da papa toli na; dhomi yera kita bhai yo 
tei go lo cému da papa toli, bula go silé da bhéra bhéra; kenana bhila go pant 
bedi kita da dzéva tevé pasa bedi. 

Die Déva wohnen nicht beisammen, sondern sie wohnen zerstreut uber 
die ganze Erde wie auch wir Menschen, bisweilen aber fithren sie auch Krieg 
wie die Menschen auf Erden; wenn wir den Donner krachen héren, dann sind 
sie am Kampfen; nur sehen wir ihre Gestalt im Kampfe nicht, nur den Blitz 
sehen wir aufleuchten; das ist gerade so, wie wenn die Pulverpfanne des Ge- 
wehres aufflammt, wenn wir es abschiefen. 

Masa masa kita cata dhano bé6 latu néé méd go déva; déva kenana bhai 
yo dzéro; latu néé déva da ngara mézé ba latu néé déva da ngara kedhi; déva 
da ngara mézé kenana dongo zéta lizu; penga penga néé méd cana kapo gazi. 
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Alle Menschen wissen, daB es Déva gibt; die Déva sind aber nicht gleich, 
es gibt gréBere und kleinere Déva; der groBte Déva hat seinen Wohnsitz 1m 
Himmel zusammen mit seinen Untergebenen. 


Déva da ngara mézé kenana da lozu ya go cota cola ba da nena ya kita 
cata; cala veki nama déva xédé kenana cému da dongo nama mééd léca go ngalu 
poso ngaza; bhila Déva Dzara Masi dongo néé da fai ngata Iné Ricé zéta ngalu 
poso Inéricé; ba Déva Cebu Lobo dongo zili ngalu poso polo; bavalt veki nama 
méé vai go saé kita latu dhano néé déva sad, vali gé mori mori nama méa kita 
cata latu dhano néé déva ngata bhayi ngica. 


Der groBte Déva hat die Erde hervorgebracht und die Menschen gebil- 
det; die iibrigen Déva aber wohnen auf den Spitzen der bertthmten Berge, 
z. B. der Déva Dzara Masi wohnt zusammen mit seiner Frau /nerie auf dem 
Gipfel des Berges Inerie; der Déva Cebu Lobo aber wohnt auf dem Keo Pik 
(Embu Lombo); in unseren Hausern aber wohnen die Hausgotter; und jeder 
von uns Menschen hat noch wieder seinen eigenen Déva. 


Déva kena da ngara mézé na gazi latu néé go ngai vi dhanga tau mata 
kita cata banéé nama méé go boro buté ba go vatu kadzu; tevé kita cata da 
mata, Déva zéta da mori tii; vunga vunga no6 yayo kolé néé Déva sad; mali 
déva sad da ro néé cata da mori dongo saé kenana, sabu cému da tau ya zéé, 
gazi nga sélé cata kena vi mata, vai mali cata da mori dongo saé ke nana cata 
da modhé, déva saé nga punu néé Déva Mézé, vi ngédé gazi, maé tau mata 
néé cata da dongo sa6é kenana. 


Der Héchste Déva hat die Macht, uns Menschen und die Tiere und die 
Pflanzen zu téten; wenn ein Mensch stirbt, dann hat dies der Déva oben so 
gefiigt; zuvor tut er dies dem Déva des Hauses zu wissen; wenn der Déva des 
Hauses dem Menschen, der in dem betreffenden Hause wohnt, ziirnt, wenn sie 
Béses getan haben, dann 1aBt er jene Menschen sterben; wenn die Haus- 
bewohner aber gut sind, sagt es der Déva des Hauses dem Héchsten Déva und 
bittet ihn, die Menschen jenes Hauses nicht zu téten. 


Déva Mézé kenana kita tamé dhano ngaza Déva ciné kita; yo bhai kita 
dhanga punu: Déva tengé kita bhayi ngica yo bhai: dzaé néé déva dzaé, kau 
néé déva kau; kenana gazi da lésé ya, kita vi mata peké puii tuka ciné kita. 


Den Héchsten Déva nennen wir auch den Déva unserer Mutter oder wir 
sagen: Déva, den ein jeder von uns selbst hat; oder wir sagen: ich habe meinen 
Déva und du hast auch deinen Déva; d. h. jeder hat sein bestimmtes Los vom 
Mutterleibe an; er hat unsern Tod festgesetzt vom Mutterleibe an. 


Veki déva saé kenana, mali gazi da zoka ya kita cata bodha vi mata, gazi 
nga vi go mae kita vi laé tu culu zéta lobo poso Inéricé ngica déva Dzara Masi 
venga véla kita, bhila véla kaba; leza sagi culu kita toto mata. 


Wenn uns aber der Déva des Hauses von sich stoBt, dann miissen wir: 
sterben; und dann holt er unsere Seele und bringt sie hinauf auf den Gipfel 
der Inerie zum Déva Dzara Masi, damit er uns tote, so wie man einen Kerbau 
totet; am Tage, wo er den Kopf verspeist, sterben wir. 
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Lo go déva kenana kita bhai yo tei, mali bhai cému kena kéé bula go mae 
kéna, vai se deka se deka, cata da mata dara tevé mali kobésa ya lico lao, cata 
mata dara kenana tei mu lé gesa go lo déva nama méé da lad zala; lo cému 
kenana mu cana bila tosi, go lésu mara dheku leku, ba go cana mata mara 
roca gugu; bhila kenana rivu dhanga nabhé, mali se mori go lo da mu cana 
molo tosi nadzi: Lo mocé cana Déva. 


Die Gestalt der Déva kénnen wir nicht sehen; vielleicht sind sie bloBe 
Seelen; bisweilen aber, wenn sich die Wolken herniedersenken, kénnen die 
Hellseher die Déva auch sehen, wie sie wandern; ihr Aussehen ist herrlich, 
das Kopftuch haben sie schén umgebunden und ihre Augen funkeln; daher 
pflegen die Leute beim Anblick eines sehr schénen Menschen zu sagen: er 
sieht aus wie ein Kind Déva’s. 

Bavali tevé nipi zega dhano célo go lo déva; se vai se vai dhano bicu néé 
mae cata mori nipi kenana, vi lad yi néé médé go déva kenana culu ngica nuca 
tana cému; mali déva da sélé gazi vi vado, kena gazi nenga muzi ba vi punu 
pédé ngica méd cata goé go nipi gazi kenana; vai mali go déva nga mo gazi, 
ngata nga véla go mae gazi kenana, ba gazi nenga mata lé yera. 

Aber auch im Traume erscheinen die Déva; zuweilen nehmen sie die 
Seele des Traumers mit sich, um ihn mit in die Stadt der Déva zu fuhren; wenn 
nun die Déva ihm gestatten, daB er wieder zuriickkehre, dann bleibt er am 
Leben und kann seinen Traum anderen erzahlen; wenn ihn aber die Déva zu- 
riickhalten, dann téten sie seine Seele, und dann stirbt er sogleich. 

Bhila se mori zéta mai nuca Séso puiti colo ngaza Moé da nipi ya mocé 
dicana: Tevé gazi da laza, gazi noé nipi masa méd go déva kenana noo ngodho 
moli moli, vi pébha nama médé go mae kita cata da nenga véla. Tevé kenana 
dhano noé sabu sama néé gazi léca kisa zala toto pébha dhano néé gazi; masa 
masa cému kenana go cazé mu mara tavi tu lad malé. zéta lobo poso Inericé. 

So geschah es einst vor alten Zeiten, daB ein Mann von Séso, namens 
Moé, folgenden Traum hatte: Als er krank war, da kamen alle Déva, um die 
Seelen verschiedener Menschen zu binden und zu téten. Damals trafen sie auch 
mit ihm unterwegs zusammen und banden ihn auch, sie hatten viele Stricke 
bei sich und begaben sich zum Gipfel der Inerie. 

Ya nenga pedza zéta lobo poso, toto paii masa cému lau bata; bhai yo 
dhéngo da mori gazi dica toto pita; ya nenga bhai yo tei, gazi toto keya culu 
zéta nuca Dzara Masi; deya kenana gazi nob mud néé Moo kena da dhano lé 
paii lau bata. Mali gazi ya nenga mud, se roca mé gazi toto bhelé zélé coné 
nuca, vi laa tana Dzara Masi, sei sei da naka ya go haba gazi kenana? Keé 
Dzara Masi da punu néé gazi nadzi, ngata bhai yo bé6; se roca mé gazi toto 
gedho, beno tova néé Mod toto vado culu mena nuca Séso toto bheka Mo6 ke- 
zana. Moli da kenana gazi toto nei, gazi kena mu cana leli tosi. 

Als sie auf dem Gipfel des Berges angekommen waren, banden sie alle 
am Eingange zur Stadt fest, nicht lange darauf ging sein Herr (der Déva des 
Hauses), um ihn zu suchen; da er ihn aber nicht fand, begab er sich eiligst in 
die Stadt Dzara Masi’s hinauf; dort traf er den Mod, der am Eingange ange- 
bunden war. Als er ihn erblickt hatte, trat er sogleich in die Stadt ein, um 
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Dzara Masi zu fragen, wer eigentlich seinen Kerbau gestohlen habe. Da sagte 
ihm Dzara Masi, daB er davon nichts wisse; sogleich verlieB er die Stadt, band 
Moé los und kehrte mit ihm ins Kampong Séso zuriick, wo er Moo freilieB. 
Alsdann stand dieser auf, wahrend er am ganzen Leibe zitterte. 

Nitu kenana latu néé go nuca bhila kita dica vavo cota cola na; veki nama 
go nuca nitu cému kena da dongo na véé nama ngica go puri mati banéé léca 
go mata vae bavali deya go xobo. Deka voso cata da tei tevé nipi go nuca kena 
mu cana bila laga, ba go saé mu dhélé sab mid kana mu mara giku galé; ba 
se deka se deka cata xédé vali da nipi nadzi, go saé nitu kenana da tau vai 
go vako; mali kita vi méda, mu lé cédho cadho, kita dheya nenga boka, vat 
dhano bhai yo boka. 

Die Nitu haben Dorfer, wie wir deren auch auf Erden haben; die Dorfer 
aber, welche die Nitu bewohnen, befinden sich am Strande oder an Quellen 
oder in Talern. In Traumen kann man zuweilen die Dorfer sehen; sie sind 
herrlich, die Hauser aber sind schon gefarbt und in verschiedenen Farben 
schillernd; doch sagen wiederum andere, die auch davon getraumt haben, daB 
sie von Vakoriet errichtet sind; wenn wir uns deshalb setzen wollen, geraten sie 
ins Wackeln, so daB wir glauben, wir fallen; doch fallen wir nicht. 

Tevé kita tei go lo cému, mu cana bila laga; vai bodha lé repé go cana 
mata, mona maé bhira; mali kita da bhira, kena kita nga tei go lo nitu kenana 
dhélé go nipa kana. Niru kena dhano tau laza nama méé go tebo veki kita cata; 
mali kita da lad lau puri maii yo léca mata vae, maé dzé légo, maé mara tana 
mara tana, puii ngii go nitu nenga zanga; ngii mali nitu da zanga ya kau, 
kena nitu nga redo kau na, ba kau nenga bedu yo nenga séki. 

Wenn wir ihre Gestalt sehen, dann erscheint sie uns prachtvoll; dabei 
diirfen wir aber nur ein wenig die Augen 6ffnen; 6ffnen wir sie vollstandig, 
dann sehen wir die Nitu nur in Gestalt einer gewohnlichen Schlange. Die Nitu 
machen unseren Leib auch krank; wenn wir hinab zum Meeresstrande gehen 
oder an einer Quelle voriiberkommen, dann ist Schwatzen untersagt, und das 
allzu viele Fragen-hat zu unterbleiben, da sich die Nituw ihre Leute genau an- 
sehen, denn wenn Nitwz sich dich ausersieht, dann halt er dich zuriick, und du 
bekommst hohes Fieber mit Schiittelfrost. 

Bedu kenana se deka se deka ba zidi, ba se deka se deka dhu dhano lé 
mata; mali tevé da bedu, bodha ya da mali bhisa, vi yiri go lo cata laza kenana, 
ba da dhanga bé6 ya nama médé go nuca nitu, da dhanga dongo, raba gazi vi 
gae go mae cata kena, nitu da zoko ya yo da redo ya. 

Bisweilen genest man von dem Fieber wieder, bisweilen aber halt es an 
bis zum Tode; zur Zeit des Fiebers muB ein schlauer Zauberdoktor gerufen 
werden, damit er den Zustand des Kranken untersuche; aber er muB die Dér- 
fer der Nitu kennen, damit er die Seele des Kranken suche, die Nitu verborgen 
oder zuriickgehalten hat. 


Mali gazi gae ya nenga mud, kena gazi venga sélu, raba roké tova ga 
mae cata beti kenana, roké tugi vado ngica tebo veki cata laza kenana; mali 
tugi mo li ya, cata beti kena ngazid vali; mali bhai tau bhila kenana, cata beti 
kena nitu nga tangé go mae gazi, ba gazi nenga mata. 
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Wenn er die Seele gefunden hat, dann muB er einen Ersatz dafiir geben, 
damit er die Seele des Kranken lise und sie wieder in den Leib des Kranken 
zuruckbringen kann; ist sie in den Leib eingetreten, dann wird der Kranke 
gesund; geschieht das nicht, dann halt Nitw seine Seele zuriick, worauf er 
sterben muf. 


DaB zuletzt nur der Kopf tibrig bleibt vom Kranken und dieser erst dann 
stirbt, hangt gewiB wieder mit den Anschauungen tiber den Mond zusammen; 
der Mond als Kopf und das Zusammenschrumpfen eines Menschen bis auf 
seinen Kopf findet man 6fter in Mondmythen; wenn der Kopf vollstandig ge- 
schwunden, aufgefressen ist, dann ist der Mond tot; er ist nicht mehr zu sehen, 
bei Neumond. Das bemalte und in verschiedenen Farben schillernde Haus ist 
sicher wieder nichts anderes als der Mond, der in seinen dunklen und hellen 
Stellen den Eindruck von Verschiedenfarbigkeit macht, besonders wenn man 
noch an die im Lichte des Vollmondes liegende Tropennatur denkt. 


(SchluB folgt.) 
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I. Einleitung. 


Zu den schwierigsten Fragen der heutigen Ethnologie gehoren unzweifel- 
haft der Totemismus und das Zweiklassensystem. Wir werden ihrer Lésung 
nur dann naher kommen, wenn wir die beiden oft aufs engste miteinander 
vergesellschafteten Erscheinungen in den einzelnen Erdgebieten einer genauen 
kulturhistorischen Untersuchung unterzogen haben, In Nordamerika finden sich 
Totemismus und Zweiklassensystem bei einer Reihe von Indianerstammen des 
Ostens, Stidwestens und Nordwestens in mannigfachen Formen, Starkegraden 
und Mischungen, haben aber in der nordamerikanischen Ethnologie noch nicht 
die entsprechende Beachtung gefunden. Es fehlte die richtige Einstellung zu 
den in Frage stehenden Problemen. So wurde der Begriff ,,Totemismus“ 
von den meisten nordamerikanischen Ethnologen im allgemeinen zu weit ge- 
faBt; man rechnete hiezu vielfach auch den Schutzgeisterglauben (,,Individual- 
totemismus“). Auch eine neue Arbeit von OLSon 1, die in verdienstvoller Weise 
die verschiedenen Sozialerscheinungen Amerikas vorwiegend nach historischen 
Gesichtspunkten zu ordnen versucht, leidet an der vagen Formulierung des 
Begriffes Totemismus. Wenn in der vorliegenden Arbeit von Totemismus die 
Rede ist, so wird darunter der Clantotemismus verstanden. Dieser ist nach der 
Wiener Schule bekanntlich eine komplexe Erscheinung, die sich in sozio- 
logischer Hinsicht im Totemclan, einer Gruppe nicht notwendig blutsverwandter 
Familien mit einem Totemobjekt kundgibt. Die Mitglieder dieser Gruppe stehen 
zu dem Totem in einem besonderen mystisch gefarbten Verhaltnis, das aber 
nicht als ausgesprochen religiés, sondern vielmher als ,,reverentiell‘ bezeichnet 
werden kann ?. 

Zum besseren Verstandnis der Ausfiithrungen sollen einige termino- 
logische Klarstellungen vorausgeschickt werden. Unter Totemclan wird 
in der Arbeit die soziale Grundeinheit des Totemismuskomplexes verstanden. 
Die verschiedenen amerikanischen Autoren haben nicht immer diese Bezeich- 


1 Orson, Clan and Moiety in Native America, Univ. of Calif. Publ., 33/4, 1933. 
2 Vgl. Koppers W., Der Totemismus als menschheitsgeschichtliches Problem, 
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nung gebraucht. Besonders Altere Forscher verwendeten fir Totemclan oft die 
Benennungen ,,Stamm“ (tribe), ,,Bande“ oder ,,Familie“, wie es aus der 
Literatur zu ersehen ist. Andere machen wieder die Unterscheidung zwischen 
clan“ und ,,Gens“, wobei ersteres eine Gruppe mit Mutterfolge, letzteres 
eine solche mit Vaterfolge bezeichnen soll. Unter Clan will ich aber alle diese 
Gruppen bezeichnen, die entweder auf frithere Lokalgruppen zuriickgehen, 
wie die Clans der Dakota oder die der Mandan-Hidatsa-Crow, deren 
totemistische Verbundenheit fraglich ist. Bei den Zweiklassen, den 
Stammeshalften, ist zu unterscheiden, ob auf sie kleinere Einheiten, etwa 
Totemclans, aufgeteilt sind oder ob sie ohne eine solche Untergliederung be- 
stehen. In ersterem Fall will ich, wie es in der Wiener Schule bisher tiblich 
war, von Phratrien sprechen, welchen Terminus die Amerikaner allgemein 
fiir zwei oder mehrere Gruppen verwenden, auf die kleinere Einheiten auf- 
geteilt sind. Fiir den zweiten Fall, wofiir die Amerikaner die Bezeichnung 
»Moiety“ haben, findet sich bei den in der vorliegenden Arbeit zu unter- 
suchenden Indianerstammen kein Beispiel °. 

Als ein Brennpunkt von Totemismus und Phratriensystem in Nordamerika 
haben die Stamme der groBen Sioux-Sprachfamilie zu gelten, die fir den ganzen 
Osten der Union und fiir die Prarie eine kulturhistorisch ungemein wichtige 
Stellung einnehmen. Der Kulturaufbau dieser Stammegruppe ist 4uBerst kom- 
pliziert; vielgestaltig sind auch die Beziehungen zu den Nachbarn, so daB 
P. W. Scumipt die Sioux als crux interpretum ethnologicorum bezeichnet. Fir 
das Verstandnis des nordamerikanischen Totem- und Zweiklassenkomplexes in 
seiner Gesamtheit ist aber die Betrachtung der Sioux unerlaBlich. Sind es ge- 
rade doch Sioux-Stamme, die Totemismus und Zweiklassen im Verhaltnis zu 
den meisten anderen hierfiir in Frage kommenden Indianerstammen noch am 
besten bewahrt haben. 

In der vorliegenden Untersuchung sollen also Totemismus und Zwei- 
klassensystem der Sioux einer genauen Analyse unterzogen werden, wodurch 
die Voraussetzung fiir den Vergleich mit anderen Stéammen und zu weiterer 
ethnologischer Arbeit gewonnen wird. Dabei ist aber gleich zu betonen, daB das 
Aussondern der Einzelmerkmale in gewissem Grade einem Subjektivismus 
unterworfen ist, bilden doch die verschiedenen Elemente und Merkmale gerade 
des Totemismuskomplexes ein mehr oder weniger organisches Ganzes und eine 
funktionelle Einheit. Ich muB z. B. eine Unterscheidung machen zwischen den 
Clanriten als solchen, welche also vom Clan selbst als eine ihm ganz spezifische 
Tatigkeit ausgeiibt werden, und den Riten, die wohl der Clan ausfiihrt, die aber 
in Wirklichkeit erst sekundar mit dem Clan als der ausiitbenden Gruppe ver- 
bunden wurden und mit Totemismus urspriinglich nichts zu tun hatten. Fir 
den Indianer bestehen aber solche scharfe Unterscheidungen in vielen Fallen 
nicht. Auch die in der Wiener Schule iibliche Unterteilung des Totemismus- 
komplexes in eine soziologische und in eine mystisch-reverentielle Seite kann, 
wie es das Material zeigen wird, hier nicht immer strikt vorgenommen werden. 


* Solche von den Totemclans unabhangige ,,Moieties“ haben z. B. die Yuchi im 
Stidosten der Union. 
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Wenn diese beiden Auspragungen des Totemismus prinzipiell auch tatsachlich 
bestehen, so sind sie doch vielfach miteinander eng verquickt und manchmal 
nur auf die Gefahr hin auszusondern, den funktionellen Zusammenhang zu 
trennen. Die z. B. rein soziologisch nach aufenhin tretenden Tatigkeiten be- 
stimmter Totemclans bei Biiffeljagd, Initiation u. 4. haben auch immer irgend- 
einen transzendenten Hintergrund, indem fiir die betreffende Funktion auch 


immer die Art des Totems und die sonstige rituelle Wirksamkeit des Clans 
maBgebend ist. 


Ich darf jedenfalls den Totemismuskomplex nicht nach rein theoretischen 
Gesichtspunkten analysieren, sondern muB trachten, die Merkmale und Ele- 
mente, die ich dem Totemismus oder dem Zweiklassensystem zuschreibe, so- 
weit es eben moglich ist, aus dem gegebenen Tatsachenmaterial zu gewinnen. 
Es sei ferner bemerkt, daB Totemismus und Zweiklassensystem gesondert von- 
einander betrachtet werden, da beide urspriinglich zwei ganz verschiedene 
Erscheinungen darstellen. Ich kann aber den Totemismus der Sioux (und 
anderer Stamme) nicht verstehen, wenn ich nicht auch das Phratriensystem 
behandelt habe und umgekehrt, Da aber Totemclans und Zweiklassen auch mit 
anderen Sozialerscheinungen zusammen vorkommen, so ist es eine methodische 
Pflicht, auch diese zu beriicksichtigen. Ich werde daher auch einen Blick auf 
Erbfolge (vaterrechtliche und mutterrechtliche Tendenzen) und Stellung der 
Frau, ferner auf die Bedeutung der Familie und etwaiger anderer Sozial- 
einheiten werfen. 


Was den Totemismus selbst betrifft, so ergeben sich hier eine Reihe von 
Problemstellungen. Neben der Frage nach der Wesensart des Totemismus als 
solchen besteht das Problem, ob er urspriinglich mit Vaterfolge oder mit 
Mutterfolge verbunden war; ferner wie sich Totemismus und Zweiklassen- 
system und Totemismus und Schutzgeisterglaube zueinander verhalten; die 
Frage nach den urspriinglichen Tragern des Totemismus und endlich die nach 
der totemistischen Kultur, d. h. der Kultur, in der die Erscheinung des Clan- 
totemismus erstmalig entstanden ist. Es ist klar, daB die Untersuchung einer 
einzigen Stammegruppe keine endgiiltige Antwort auf die aufgeworfenen 
Fragen geben kann; das gilt besonders hinsichtlich der ,,Totemistischen 
Kultur“ oder des totemistischen Kulturkreises, dessen urspriinglicher Aufbau 
heute noch vielfach problematisch ist. Es ist aber méglich, gerade wegen der 
Vielgestaltigkeit der verschiedenen Sioux-Stamme und durch Vergleich mit 
ihren Nachbarn die angegebenen Probleme der Lésung naherzubringen. Die 
vorliegende Arbeit soll auch hiezu einen Beitrag liefern und versuchen, die 
kulturhistorische Stellung von Totemismus und Zweiphratriensystem inner- 
halb der verschiedenen Sioux-Stamme und ihrer Nachbarn aufzuzeigen. Nur 
die Frage nach der totemistischen Kultur mu8 wegen des engbegrenzten Ge- 
bietes hier unberiicksichtigt bleiben. Ein Schritt zu ihrer Klarung ware, fest- 
zustellen, inwieweit der Totemismus mit bestimmten anderen Kulturelementen 
bei den Sioux und den anderen Indianerstammen des Ostens immer wieder 
vergesellschaftet auftritt. Doch hiezu fehlen die Vorarbeiten. Es konnen nur 
Andeutungen in dieser Richtung gemacht werden. 
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II. Quellenkritik. 


Bei vielen Sioux-Stammen sind wir in der gliicklichen Lage, tiber ihre 
Soziologie und Religion durch die Publikationen einer Reihe hervorragender 
Feldforscher gut unterrichtet zu sein, die theoretische Erwagungen fast ganz bei- 
seite lassen und uns nur das Tatsachenmaterial vorlegen. An bedeutender Stelle 
steht das umfassende Werk von ALICE FLETCHER und Francis LA FLESCHE 
iiber den Stamm der Omaha (27. Ann. Rep. Bur. Am, Ethn., 1911). MiB 
FLETCHER verbrachte fast dreiBig Jahre um die Jahrhundertwende bei diesen 
Sioux und Mr. La FLescne war selbst ein Omaha-Indianer, der Sohn des 
Hauptlings JosepH La FLescre, zwar schon ein Christ, aber sehr interessiert 
fiir das alte Leben seines Volkes4. Von ahnlicher Bedeutung ist Francis La 
FLescue’s Arbeit iiber die Osage (36. Ann. Rep.). Der Missionarforscher 
Owen Dorsey hielt sich gegen Ende des vorigen Jahrhunderts ebenfalls viele 
Jahre bei den verschiedenen Sioux-Stammen am Missouri, besonders bei den 
Ponka auf. Seine Omaha-Soziologie (3. Ann. Rep.), die ein wertvolles Gegen- 
stiick zu FLETCHER-LA FLescue darstellt, basiert auf vierzehn Jahren Feld- 
forschung. Die Daten in seiner Studie iiber die Sioux-Kulte hat Dorsey 
groBtenteils ebenfalls aus erster Hand erhalten. Eine Reihe Indianer, die fiir 
ihre Aussagen jedenfalls kompetent waren, standen ihm als Gewahrsmanner 
zur Verfiigung, darunter der Omaha-Hauptling JosrpH LA FLESCHE, dessen 
Angaben tibrigens auch in Dorsey’s Omaha-Soziologie verwertet sind, und 
dessen Sohn Francis LA FLescue. A. SKINNER erforschte in spaterer Zeit, und 
zwar in den Jahren 1914, 1922 und 1923 die Iowa und schenkt uns uber sie 
eine wertvolle Monographie (Bull. Mus. of Milwaukee, 5/4). R. Lowie ver- 
arbeitet in seiner Untersuchung iiber die Soziologie der Mandan, Hidatsa und 
Crow (Anthrop. Papers, XXI/1) neben seinen eigenen Beobachtungen im Felde 
in den Jahren 1907, 1910, 1911 und 1913 die Berichte alterer Autoren, wie 
MorGan, Prinz MAXIMILIAN u. a. Uber die Dakota berichtet uns vor allem der 
Missionar Rev. RiacGs, der sich von 1837 bis 1883 bei ihnen aufhielt. Eine schéne 
Monographie besitzen wir auch iiber den Stamm der Winnebago von PauL 
Rapin (37. Ann. Rep.), der diese Indianer ebenfalls langere Zeit erforschte. 
Altere Autoren iiber die betreffenden Sioux-Stamme, wie z. B. Moraan, der 
verschiedene Sioux-Stamme besucht hatte und ihre Soziologie aufnahm, zog ich 
nur indirekt, so aus FRAZER’s Quellenwerk heran. Von Carver’s Reisen (1766) 
beniitzte ich eine deutsche Ubersetzung. Wenn auch die Berichte der alten 
Reisenden, Handler und Missionare oft unvollstandig und verschwommen 
sind, so geben sie uns doch vielfach wertvolle Hinweise auf Gebrauche und 
Zustande, die in spateren Zeiten, in denen die genauere Erforschung dieser 
Stimme einsetzte, nicht mehr klar zu erkennen sind. So sind die von dem 
alten Reisenden Cates Atwater (Anfang des vorigen Jahrhunderts) iiber die 


' In dem 27. Jahresbericht des Bureau of American Ethnology hei&t es dariiber: 
» This joint work embodies the result of unusual opportunities to get close to the thoughts 
that underlie the ceremonies and customs of the Omaha tribe, and to give a fairly 
truthful picture of the people as they were during the early part of the last cen- 
Ware” (Sy, AD). 
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Winnebago mitgeteilten Angaben fiir die richtige Beurteilung des Totemismus 
dieses Stammes, wie wir spater sehen werden, von groBer Bedeutung. Die 
alten Berichte kénnen uns auch manchmal andeuten, ob die betreffenden sozio- 
logischen Erscheinungen, iiber die spatere Autoren: berichten, schon friiher 
bekannt waren. So relativ gut wir iiber die meisten Sioux-Staimme des 
Mississippi- und Missouri-Gebietes unterrichtet sind, so wenig wissen wir iiber 
die im Osten, in Virginia und Carolina sitzenden Vertreter der Sioux-Familie. 
Hier liegen nur dirftige Mitteilungen alter Reisender vor, die Mooney in 
seiner Arbeit ,,Siouan Tribes of the East‘ zusammengestellt hat. Diese Sioux 
starben schon friihzeitig aus, 

Ich glaube, wohl die meisten neueren Quellen iiber die Soziologie der 
Sioux-Stamme ausgewertet zu haben. Aus den nicht herangezogenen Arbeiten 
lieBen sich wohl noch manche Details gewinnen, doch werden diese das Bild, 
das wir gewonnen haben, kaum im wesentlichen andern. 


III. Gruppierung und Verteilung der Sioux-Stamme. 


Rein geographisch kann man von einer Ost- und von einer W est- 
gruppe der Sioux sprechen, wobei erstere eine Reihe gréBtenteils schon aus- 
gestorbener Stimme, wie die Monaca, Tutelo, Catawba und Biloxi in Virginia 
und Carolina und an der Golfkiiste umfaBt, wahrend letztere aus den Stammen 
im Mississippi- und Missouri-Gebiet besteht, die die eigentliche Hauptmasse 
der Sioux ausmachen. Die so als ,,Sioux“ bezeichneten Stamme bilden ein- 
mal eine sprachliche Einheit (vor allem nachgewiesen von HALE, GATSCHET 
und Dorsey), die trotz der Verschiedenheit der Dialekte jedenfalls deutlich 
zum Ausdruck kommt. In kultureller Hinsicht kann zwar von keiner Einheit 
gesprochen werden, doch weisen wohl alle Sioux-Stamme einen gewissen Satz 
von iibereinstimmenden Elementen auf, die eine friihere Einheit sehr wahr- 
scheinlich machen ®, Diese Annahme wird noch verstarkt durch die stark aus- 
gebildeten Wandertraditionen der verschiedenen Sioux-Stamme. Es ist wohl 
vollkommen berechtigt, die heute in viele Gruppen zerfallenden Sioux urspriing- 
lich als einen einheitlichen Volkskérper hinzustellen, Aus den kulturellen Ver- 
haltnissen, wie sie uns bei den Sioux heute unmittelbar entgegentreten, lassen 
sich ganz zwanglos folgende Hauptgruppen der Sioux des Mississippi- und 
Missouri-Gebietes aufstellen: 

1. Die Sioux mit patrilinealem Totemclan- und Phra- 
triensystem. Sie umfassen die Dialektgruppen der Thegiha (mit den 
Stammen der Omaha, Ponka, Osage, Kansas und Quappa) und Tciwere (mit 
den Winnebago, Iowa, Missouri und Oto). Die Vertreter beider Stamme- 
gruppen wohnten in der letzten Zeit im wesentlichen am mittleren und unteren 
Missouri und seinen Zufliissen, nur die Winnebago sitzen am Westufer des 
Michigansees (Green Bay), entfernt von ihren Verwandten. Ebenso wohnen 


5 Als solche Elemente waren u. a. folgende anzufiihren: Vor allem die Vorstellung 
von Wakonda, der alles durchdringenden, geheimnisvollen Lebenskraft, die starke Ver- 
ehrung des Donners, die rituelle Verwendung von Biindeln mit magisch wirkenden Ge- 
genstiinden (Medizinbiindel), die Sieben als heilige und Ritualzahl. 
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die Quappa etwas abseits, und zwar am Mississippi unterhalb von St. Louis. 
Diese Sioux-Stamme weisen noch folgende, deutlich nach auBen hin auftretende 
Gemeinsamkeiten auf: Biiffeljagd® und Maisbau? von wirtschaftlich gleich 
wichtiger Bedeutung, groBe Mannigfaltigkeit der Wohnungsformen (bei den 
Stammen am Missouri besonders das konische Biiffelhautzelt, das runde Erd- 
haus mit Eingangskorridor neben anderen Hausformen, bei den Winnebago 
neben der Kuppelhiitte frither auch das viereckige Giebeldachhaus mit zwei 
Eingangen, das tibrigens auch die Iowa besaBen), Vorwiegen der Erdbestattung 
(wobei vielleicht die Winnebago und Iowa mit ihrer teilweise in Gebrauch 
stehenden Plattformbestattung etwas abweichen), bestimmter Typ des Ver- 
wandtschaftssystems (,,Omaha-Type“), komplizierter Sprachbau. Gewisse Ab- 
weichungen zwischen Thegiha und Tciwere bestehen besonders auch in der 
Religion: Bei den Thegiha dominiert der Wakonda-Glaube, und der Animismus 
tritt hinter dem Glauben an die kontinuierliche Lebenskraft zuriick; bei den 
Tciwere steht wieder die scharfumrissene Gestalt des Héchsten Wesens ,,Erd- 
macher“, das wohl auf Algonkin-Einflu® zuriickgeht, im Vordergrund, ferner 
macht sich auch der Animismus hier starker geltend. 


2. Die Sioux mit mutterrechtlichen Tendenzen und Clan- 
und Phratriensystem. Das sind die drei Stamme der Mandan, 
Hidatsa und Crow (Absaruke) am oberen Missouri, wobei die Crow im 
besonderen in den Prarien von Dakota siedeln. Sprachlich bilden diese Sioux 
urspriinglich keine Einheit. Die Mandan sind linguistisch den Winnebago 
anzuschlieBen 8, die Hidatsa und Crow hingegen den Dakota®. Trotzdem 
aber fand eine enge Kulturangleichung aller drei Stamme, besonders aber 
zwischen Mandan und Hidatsa statt. Kulturmerkmale waren u. a. folgende: 
Biiffellagd und Maisbau, wobei aber die Crow als ein Vertreter der typischen 
Prdarieindianer letzteren nicht ausiiben; rundes Erdhaus mit Eingangskorridor 
bei den Hidatsa und Mandan, die (mit den Arikara) wegen ihrer festen Wohn- 
form von den Amerikanern auch Village Tribes bezeichnet werden. Die Crow 
bewohnen als schweifende Biiffeljager ausschlieBlich das konische Fellzelt. 


6 Nur bei den Winnebago tritt die Biiffeljagd mehr zuriick, weil ihr Lebensraum 
bereits das Waldgebiet an den GroBen Seen ist. 

7 Nach der Tradition der Omaha hatte in alter Zeit der Maisbau bei ihnen und 
ihren Verwandten groBe Bedeutung; bei der Nordwanderung wendeten sie sich immer 
mehr der Jagd, spater speziell der Biiffeljagd zu und die Kultivierung des Maises wurde 
sogar teilweise unterbrochen. Ebenso ging eine Reihe alter Maisriten verloren 
(FLETCHER-LA FLESCHE, S.76, 155, 160f.). Am Missouri vor allem scheinen sich die 
Omaha wieder mehr dem Maisbau zugewandt zu haben, und zwar anscheinend durch 
Beriihrung mit dem Pani-Stamm der Arikara, den sie dort antrafen (a. a.O., S.76, 112). 
Bei den Ponka tritt auch spadter noch der Maisbau hinter der Biiffeljagd stark zuriick 
(a.a.O., S.45). Nach Fretcuer sollen die Maisriten und die der beiden heiligen 
Stammespfeifen eng verbunden sein (a.a.O., S. 261). Es soll hier nur vergleichsweise 
darauf hingewiesen werden, daB die Siebenzahl beim Maisbau der Omaha und Ver- 
wandten stark auch bei dem Irokesen-Stamm der Cheroki siidlich des Ohio mit dem 
Maisbau verbunden ist. 

8 Lowtg, I, $.9; McGer, S. 195. 

9 Rapin, S. 49. 
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Ferner nach Altersklassen geordnete Tanzgesellschaften, Plattformbestattung 
mit starker Verehrung des Schadels und der Knochen; bestimmtes Verwandt- 
schaftssystem (,,Crow Type“). 

3. Die bilateralen Sioux mit loser Banden- oder Clan- 
verfassung. Das sind die Dakota (die eigentlichen Sioux) mit den Assini- 
boin am oberen Mississippi und in den Prarien von Dakota und Montana und 
dem siidlichen Kanada. Sie bilden ebenfalls eine besondere Dialektgruppe und 
sind als echte Prarieindianer schweifende Biffeljager, die vielleicht nur in 
ihren friiheren Wohnsitzen im Waldgebiet von Minnesota und Wisconsin auch 
Maisbau betrieben 1°. Sie wohnen vorwiegend in den Fellzelten (tipi), hatten 
aber im Osten auch das viereckige Giebeldachhaus. Sie itben Plattform- 
bestattung mit sekundaérem Begraben der Knochen in Mounds und Schadel- 
verehrung, haben ebenfalls eine besondere Verwandtschaftsnamenform (,,Dakota 
Type“) und zeigen einfachen Sprachbau. 

Was die im atlantischen Gebiete wohnenden Sioux betrifft, so ist tiber 
ihre Kultur wegen des friihen Aussterbens dieser Stamme nur sehr wenig 
bekannt, so daB® es daher auch schwer ist, sie mit ihren gut durchforschten 
Verwandten im Westen zu vergleichen. Hinweise auf Totemismus und Zwei- 
klassen scheinen zu bestehen, ferner teilweise mutterrechtliche Tendenzen, vor 
allem machen sich aber Einfliisse héherer Kulturen aus dem Siiden bemerkbar. 


IV. Herkunft und Wanderungen der Sioux-Stamme. 


Zur richtigen Beurteilung der soziologischen Verhaltnisse ist es unerlaB- 
lich, auch auf die Frage nach der Herkunft und Ausbreitung der Sioux-Stamme 
etwas einzugehen. Es steht heute jedenfalls fest, da8 die urspriingliche Heimat 
der Sioux im Osten des Mississippi gelegen ist, und zwar wahrscheinlich im 
mittleren Teile des Ohiotales. In diese Richtung weisen nicht nur die Tradi- 
tionen der verschiedenen Sioux-Stamme, sondern auch die dokumentarisch fest- 
gelegten Berichte der ersten Europder in diesen Gebieten. Aber schon in den 
srithesten Zeiten der amerikanischen Kolonisation waren groBe Teile des Sioux- 
Volkes in die Prarien vorgedrungen, wo dann die Dakota und Crow besonders 
durch Wbernahme des Pferdes von den Europaern mit anderen Indianer- 
stimmen zu den typischen Vertretern der Prariekultur wurden. 

Als die erste Sioux-Gruppe, welche vom Osten iiber den Mississippi in 
die Prarie wanderte, kénnen wohl die Mandan gelten, was z. B. Witt und 
SpINDEN annehmen 11. Sie wanderten schon vor den anderen Sioux-Stammen 
den Missouri hinauf. Die Reisenden Lewis und CLarK, MAXIMIILAN PRINZ ZU 
Wiep u. a. fanden an verschiedenen Punkten dieses Flusses Reste von Erd- 


10 Ob allen Dakota urspriinglich Maisbau zukam, ist nicht ganz sicher, doch 
besteht die groBe Wahrscheinlichkeit dafiir, daB wenigstens teilweise Bodenbau getrieben 
wurde und daB jedenfalls potentiell auch den schweifenden Dakota der Maisbau bekannt 
war. Fiir die Ost-Dakota in Minnesota wird um 1850 Ackerbau berichtet, um 1700 und 
1750 wird er besonders fiir die westlichen Dakota geleugnet. Ebenso verneinen ihn die 
Jesuit Relations von 1670, Vgl. Riccs, S. 156, 157, 171, 177 ff.; siehe auch WiIssLER, 
Types of Dwellings in 16. Amerik.-KongreB in Wien, 1908, S. 481. 

11 Rapin, S. 49. 
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hausern der Mandan 12. Wenn die archaologischen Funde von Ost-Nebraska 
(,,Nebraska-Kultur“) wirklich mit alten Sioux-Kulturen in Verbindung zu 
bringen sind, wie es STRONG zu zeigen versucht, indem er diese Fundplatze mit 
den prihistorischen ,,Sioux-Kulturen“ von West-lowa (Glenwood-Kultur) und 
Wisconsin in Zusammenhang bringen will 15, so waren schon vor den Mandan 
Sioux-Gruppen tiber den Mississippi gezogen. Die Mandan wurden erstmalig 
1738 von SIEUR DE LA VERENDRYE am oberen Missouri besucht 14. 

Eine weitere Sioux-Wanderung (nach WiLL und SpINDEN die zweite) war 
die der Tciwere, die nicht sehr weitgerichtet war und irgendwo vom siidlichen 
Wisconsin und Illinois aus erfolgt zu sein scheint. Nach ihrer Uberlieferung 
und auch aus linguistischen Riicksichten bildeten die Gruppen der Tciwere, 
namlich die Iowa, Oto und Missouri mit den Winnebago ein Volk. Nach der 
Tradition der letzteren trennten sich von ihnen die Iowa als die ersten, die 
Oto als die letzten 15. Von den ersten Europaern in diesen Gebieten wurden 
die Tciwere zwischen Mississippi und unterem Missouri angetroffen. Die 
Winnebago, 1636 erstmalig am Siidufer der Greenbay am Westufer des 
Michigansees gefunden, haben im Gegensatz zu den meisten anderen Sioux 
keine Wandertradition, sondern behaupten, an der Greenbay selbst entstanden 
zu sein. Sie standen dort auch in engem Kontakt mit dem Algonkin-Stamm 
der Menomini, der vor ihnen aus dem Siiden an das Westufer des Michigan- 
sees kam. Aber auch die Winnebago mtissen aus dem Siiden oder Siidosten 
zur Greenbay gekommen sein. Auf eine solche Wanderung deutet u. a. auch 
die Verbreitung der sogenannten Figuren-Mounds (effigy mounds), ein wichti- 
ges Merkmal der Winnebago-Kultur, die vom Westufer des Michigansees auch 
gegen Stiden anzutreffen sind, wo in historischer Zeit keine Winnebago mehr 
saBen 16. Nach Aussagen von Leuten des Stammes wurden Hauptlinge in 
Steinkammergrabern bestattet, was auf eine Verbindung mit dem prahisto- 
rischen Steinkammergebiet des Ohiotales deuten kénnte 17. 

Eine andere westwarts gerichtete Sioux-Wanderung (nach WiLL und 
SPINDEN die dritte) war die der Thegiha-Gruppe18. Die Omaha besitzen 
nun eine heilige Ursprungs- oder Wanderlegende, die, da sie im wesentlichen 
frei von mythischen Elementen ist, uns mancherlei Anhaltspunkte iiber die 
fritheren Zustande dieser Sioux geben kann 19, Darin heiBt es, daB ihre alte 
Heimat im Osten lag, ,,near a great body of water‘. Diese Gegend scheint 
mehr im Siiden gelegen zu sein, da gesagt wird, daB die Omaha (und ihre 
Verwandten) damals Lendenschurze aus Gras und Fasern trugen (ganz im 
Cegensatz zu ihrem spateren Gebrauch) und in Grashausern wohnten. Man 
wurde dann allmahlich auch mit Topferei, Maisbau und mit dem Biiffel 


12 McGee, S. 196. 

13 SrronG, S..278 fi.9283, 

14 McGee, S. 196. 

Lo MeGEp worl 05: 

16 Rapin, S. 80. 

17 Rapin, S. 103, 

18 Rapin, S.49 f.; McGeg, S. 191. 

19 Vgl. FLETCHER-LA FLescue, S. 70 ff., 113. 
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bekannt, nachdem man friiher in erster Linie den Hirsch gejagt hatte. Von 
einer Nordwanderung ist vielleicht an der Stelle der Tradition die Rede, wo 
berichtet wird, daB man endlich Birkenwalder und die groBen Seen erreichte. 
Ferner heiBt es in Traditionen der verschiedenen Stamme der Thegiha (Omaha, 
Osage usw.), daB sie alle einst ein Volk gebildet hatten 2°, Die Trennung 
der verschiedenen Gruppen aber war nichts von Haus aus Beabsichtigtes, 
sondern mehr ein Ergebnis des Zufalls. 

Das Stammvolk der spateren Thegiha-Stamme zog dann vor allem den 
Ohioflu8 abwarts gegen Westen. Nach Gravier (1701) wurde der Ohio River 
von den algonkinischen Miami und Illinois ,,Flu8 der Akansea‘ bezeichnet 
und ,,Akansea‘“ (Alkansea) ist der Algonkin-Name fiir den Sioux-Stamm der 
Quappa. Dieser bildete wahrscheinlich die Nachhut der nach Westen ziehenden 
Thegiha-Gruppe, denn sie waren den Stéammen am Ohio noch am langsten in 
Erinnerung 2!. Major SinLey (um 1640) erhielt von einem alten Osage-Haupt- 
ling die Mitteilung, daB nach ihrer Tradition die Osage wegen Uberbevélke- 
rung aus dem Osten abwandern muften. Dieser Hauptling beschrieb die 
Gabelung des Alleghany und Monongahela River und die Falle des Ohio bei 
Louisville als die alte Heimat 22. Die erste groBe Aufspaltung des Vélkerblocks 
der Thegiha erfolgte an der Miindung des Ohio in den Mississippi, und zwar 
wanderte ein Teil als die Omaha (Umanhan) oder Upstream People den 
Mississippi aufwarts, der andere Teil als die Quappa (Ugachpa) oder Down- 
stream People diesen Flu8 stromabwarts, Die Trennung mu mindestens 
1500 n. Chr. erfolgt sein, da pk Soto (1539), der groBe Reisende des alten 
Westens, die einzelnen Sioux-Gruppen schon von der Miindung des Ohio ent- 
fernt antraf 2°. 

Die Omaha-Gruppe, von der sich noch nicht die Osage, Kansas und 
Ponka abgespalten hatten, zog also den Mississippi aufwarts bis an die Min- 
dung des Missouri und dann auch diesen Flu stromaufwarts bis zur Ein- 
miindung des Osage River. Dort erfolgte die erste Differenzierung, indem 
sich die Osage vom Hauptstamm trennten und dem nach ihnen benannten 
FluB& nach Siidwesten folgten. An der Miindung des Kansas River splitterten 
sich die Kansas ab und zogen westwarts 24. Die Omaha verliefen dann den 
Stromlauf des Missouri und wanderten nordwarts durch den heutigen Staat 
Iowa (teilweise entlang des Des Moines River) und stieBen bis in das Wald- 
gebiet von Minnesota vor. An dieser ihrer Nordwanderung wurden nach der 
Tradition die Omaha von den Jowa begleitet, jedenfalls standen damals beide 
Stamme in engem Kontakt miteinander. In dieser Zeit fanden in der Stammes- 
organisation der Omaha auch verschiedene Neuerungen statt 25. Bald darauf 


20 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 37. 
21 Mooney, I, S. 10, 11. 
22 Mooney, I, S.10; vgl. ferner das Omaha-Wort fiir den Ohio. Es lautet: Uhaike 


the river down which they came“! FLETCHER-LA FLESCHE, S. 36. 
23 McGee, S.191; Dorsey, I, S. 211 f. 


24 McGee, S. 192 f. 
25 Dorsey, I, S.212; vgl. auch die hier beigefiigte Karte iiber die Wanderung 


der Sioux; FLETCHER-LA FLESCHE, S. 72 f.; Riccs, S. 190. 
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trennte sich nach einem Streit eine Gruppe, die in der Folgezeit zu dem Stamm 
der Ponka wurde. Sie stie8 nach Nordwesten vor in das Gebiet der Black 
Hills, wahrend die Omaha zum Missouri zogen und sich an seinen Ufern von 
der Miindung des White River zu der des Platte River bewegten *%, wo sie 
auch noch spater von den Europaern angetroffen wurden. In besonderem 
Kontakt standen die Omaha-Ponka mit dem Pani-Stamm der Arikara, die am 
Westufer des mittleren Missouri saBen, von den Omaha aber nach Norden 
getrieben wurden, wo sie wieder in Verbindung mit den Mandan-Hidatsa 
traten. Mancherlei Kulturelemente der Omaha-Ponka sollen auf die Arikara 
zuriickgehen 27, wahrend die Arikara ihrerseits anscheinend nur wenig von den 
in Frage stehenden Sioux beeinfluBt wurden 78. 


Was die Quappa, also den zweiten groBen Zweig der Thegiha-Gruppe, 
betrifft, so fand sie pe Soro 1541 am Mississippi oberhalb der Miindung des 
StuFrancis*?. 


Als eine noch jiingere Westwanderung der Sioux (nach WILL und SPIN- 
DEN die vierte) gilt die groBe Bewegung der Dakota. Die ersten Weifen 
trafen sie siidwestlich des Oberen Sees im nordwestlichen Wisconsin und 6st- 
lichen Minnesota. Sie werden erstmalig in den Jesuit Relations 1639—1640 
erwahnt. Darin wird auch gesagt, daB die Dakota schon vor den aus dem 
Nordosten kommenden Ojibwa in diesem Gebiet anwesend waren 2°. Auch in 
den Jesuit Relations von 1670 werden die Dakota in demselben Gebiet als 
Nadouessi erwahnt und als sehr kriegerisch, in Fellzelten wohnend und ohne 
Bodenbau geschildert 3. 


Das lange Siedeln der Dakota im Waldgebiet von Minnesota wird auch 
durch die Archdologie bestatigt. Die vielen Grabmounds dieser Gegenden, die 
Knochenbiindel enthalten und daher auf Doppelbestattung hinweisen, werden 
den Dakota zugeschrieben. Daf die algonkinischen Odjibwa erst nach den 
Dakota kamen, zeigt, daB sie die Grabmounds, die sie schon antrafen, sekundar 
fiir ihre Bestattungen (intrusive burials) verwendeten ®?. Erst gegen Ende des 
18. Jahrhunderts scheinen die Dakota in die Prarien Nord- und Siid-Dakotas 
vorgedrungen zu sein. So berichten die Yankton- und Yanktonai-Dakota, die 
1804 bis 1806 von Lewis und CLarK am Missouri angetroffen wurden, daB 
sie erst vor kurzer Zeit vom Minnesota River abgewandert seien 2°. 


Die Assiniboin sind eine Absplitterung von den Dakota, und zwar 
von der Mazikute-Bande der Yanktonai. Die Trennung vollzog sich aber schon 
vor der Mitte des 17. Jahrhunderts, da PauL LE Jeune (mitgeteilt von NicoLet) 


26 Dorsey, I, S. 212 ff.; McGrxr, S; 192'f; 

?7 Vor allem das Erdhaus mit Eingangskorridor und anscheinend auch der 
Adoptionsritus (Wawan-Zeremonie). 

28 FLETCHER-LA FLEscue, S. 76, 112. 

29 McGEE, S. 193. 

30. McGee, S. 190, 

Pa iGGsmoelils 

32 BusHNELL, I, S. 673 f.; Il, S.35f. 

383 McGee, S. 190. 
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schon 1640 diesen Stamm als Assiniponais in der Nachbarschaft der Winne- 
bago zusammen mit den Dakota (Naduessi) erwahnt 34. 

Was die Hidatsa und Crow betrifft, so standen sie, besonders 
aber die ersteren, zwar in enger Verbindung mit den Mandan, sie gehoren 
aber, worauf schon im vorigen hingewiesen wurde und wie es sich spater noch 
naher zeigen wird, viel eher zu den Dakota. Nach Mooney safen die Hidatsa 
urspriinglich jenseits des Mississippi in Zentral-Wisconsin, von wo sie von den 
Odjibwa nach Westen verdrangt worden seien *°. Um 1765 traten sie an der 
Miindung des Heart River in den Missouri mit den Mandan erstmalig in Ver- 
bindung, von denen sie auch den Maisbau iibernommen haben sollen °°. Die 
Datierungen in bezug auf die Crow scheinen teilweise zu divergieren. Die 
Crow miissen schon sehr friih den Mississippi itberschritten haben, denn sie 
wurden von den Ponka schon vor der Zeit MARQUETTE’s (also vor 1673) in 
den Black Hills in Dakota angetroffen 87, Anderseits sollen sie sich, wie es 
Witt mitteilt, erst im 18. Jahrhundert von den Hidatsa nach einem Streit 
getrennt haben 38. DaB die Crow einmal ein Teil der Hidatsa waren, ist sehr 
wahrscheinlich, doch scheint es mir, daB die Abspaltung von den Hidatsa 
doch frither erfolgt ist, als es Witt angibt. Die Hidatsa und Crow waren 
jedenfalls schon vor den Dakota und Thegiha in der Prarie, aber anscheinend 
nach den Mandan. 

Was die an der atlantischen Seite des éstlichen Nordamerika zurtick- 
gebliebenen Reste der Sioux betrifft, so wurde die Meinung vertreten, daB das 
Wohngebiet dieser Stamme im Kiisten- und Piedmontgebiet von Virginia und 
Carolina, wo diese Sioux von den ersten Europaern angetroffen wurden, auch 
die Urheimat aller Sioux-Stamme sei 39. Diese Auffassung scheint aber nicht 
zu Recht zu bestehen. Nach Moonry berichtet der alte Gewahrsmann LEDERER 
(1670) eine Uberlieferung der Virginia-Sioux, wonach vor mehr als 400 Jahren 
die Sioux-Stamme der Nahyssan, Saponi, Monaka und Manahoak durch 
Feinde aus ihrer alten Heimat im Nordwesten (von Virginia) vertrieben wurden 
und sich dann in Virginia niedergelassen hatten *°. Nach Lawson, einem 
anderen alten Autor (1710), behaupten die Sioux Virginias und Carolinas, 
daR ihre Vorfahren aus dem Westen gekommen seien. Nach SCHOOLCRAFT 
kamen die Catawba Carolinas aus dem Norden, von wo sie von den Conne- 
wangos (Irokesen) vertrieben wurden 41, Die Biloxi an der Golfkuste stellen 
verhaltnismaBig spate Einwanderer aus dem Nordosten dar 42. Aus all dem 
geht wohl mit gréBter Wahrscheinlichkeit hervor, daB auch die Sioux Vir- 
ginias, Carolinas und des weiteren Ostens urspriinglich aus dem Ohiogebiet 


34 Riccs, S. 169; McGEE, S. 190. 
35 Mooney, I, S. 12. 

36 WiLL, S.308—309. 

37 Rices, S. 182. 

38 WiLL, S. 308—309. 

39 McGee, S. 183. 

40 Mooney, I, S. 29. 

41 Mooney, |, S. 69. 

42 Swanton, II, S. 172. 
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auswanderten, das also als relativ altester Wohnsitz aller Siouxgruppen bzw. 
des Urvolkes der spateren Sioux anzusehen ist. Moonry lokalisiert dieses 
Gebiet naher als den Teil des oberen Ohiotales an den Nebenfliissen Alleghany 
und Monongahela 4%. Als die hauptsdchlichste Ursache des Exodus der Sioux 
sowohl nach dem Westen in die Prarie als auch nach dem Osten ins Kiisten- 
gebiet am Atlantischen Ozean hat wohl der Druck feindlicher Stamme zu 
gelten, und zwar vor allem der der im ganzen Osten gefiirchteten Irokesen 
und der aus dem Norden vordringenden Algonkin 4+. 

Die Frage, inwieweit die Sioux mit den prahistorischen Moundkulturen 
des Ohiotales (Hopewell- und Fort-Ancient-Kulturen) und der benachbarten 
Gebiete zusammenhangen, kann noch nicht in befriedigender Weise dargetan 
werden. Die Errichtung von kiinstlichen Erdwerken (Mounds) stand jeden- 
falls auch bei den spateren Sioux in Ubung (vgl. die Figuren-Mounds der 
Winnebago, die Begrabnis-Mounds der Dakota und Virginia-Sioux, Erdwalle 
als Verteidigungswerke der Omaha und Ponka 45>), und BusHNELL versucht, 
Siedlungs- und Bestattungsplatze von Ohio-Moundbuilders mit Sioux in Ver- 
bindung zu bringen 46. Die starke Moglichkeit, daB die Sioux wenigstens teil- 
weise auf prahistorische Moundkulturen des éstlichen Nordamerika, im beson- 
deren aber auf solche des Ohiogebietes, deren Trager vielfach eine viel bedeu- 
tendere Kulturhohe als ihre Nachfahren aufzuweisen hatten, zuriickgehen, muB 
vor allem bei Betrachtung der sozialen Verhaltnisse in Rechnung gezogen 
werden. Da die urgeschichtlichen Kulturen des Ostens der Union ein vielfach 
ganz anderes Geprage als die spateren Indianerkulturen desselben Gebietes 
aufweisen, kénnen die Schltisse, die aus der Untersuchung der letzteren gezo- 
gen werden, nicht in allem als endgiiltig betrachtet werden. 


V. Die Thegiha-Tciwere-Gruppe der Sioux. 
Allgemeines. 


Bevor die einzelnen Elemente und Merkmale des Totemismus und des 
Zweiphratriensystems im folgenden zur Behandlung kommen, sollen noch die 
verschiedenen Sozialeinheiten dieser Sioux aufgezahlt werden, um den 
Zusammenhang der zu betrachtenden Erscheinungen im Gesellschaftsleben 
deutlicher zu sehen. Wir finden also bei den einzelnen Stammen der Thegiha 
und Tciwere folgende Gesellschaftsgruppen: 

1. Totemclan. 

2. Zwei Phratrien oder Stammeshalften. 

3. Dreiergruppen (die aber nur indirekt zu erfassen sind). 

4. Lokal- oder Dorfgruppen. 

5. Visionsgesellschaften 47. 


48° MooNzEY, I, S: 29: 
Mooney, I, S. 21 ff. 
SoSDORSE Me Sao lomala: 
PY BusHNe c, (Il, S$, 123 ff, 131, 138, 140: 

47 Eine Art Geheimgesellschaften, in denen sich Manner und Frauen auf Grund 
der gleichen Vision zum Vollfiihren von Tanzfesten, schamanistischer Praktiken, Kran- 
kenheilung und Tricks (Hantieren mit Feuer, ,,In-die-Kehle-stoRen“ von Holzstaben) zu- 
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6. Medizin-Tanz-Gesellschaft 48. 

7. Militarische Biinde 49. 

In den folgenden Untersuchungen soll nun der Totemismus der Thegiha- 
Sioux (Omaha, Ponka, Osage, Kansas, Quappa) und der Tciwere-Sioux (Iowa, 
Oto, Missouri, Winnebago) einer eingehenden Analyse unterzogen werden. Bei 
dem Festlegen der einzelnen Elemente und Merkmale des Totemismuskomplexes 
wurde versucht, sich méglichst eng an das Material zu halten und theoretische 
Gesichtspunkte soweit als méglich auszuschlieBen. Es wurde daher aus den in 
der Einleitung angegebenen Griinden eine strikte Teilung der Merkmale des 
Totemismus in eine soziologische und eine halbreligids-reverentielle Seite ver- 
mieden, wenn auch das Vorhandensein dieser beiden Auspragungen des 
Totemismus immer im BewuBtsein gehalten wird. 

Die Reihenfolge, in der die einzelnen Elemente und Merkmale des 
Totemismus im folgenden behandelt werden, ist nicht willkiirlich gewahit, 
sondern folgt dem Streben, in enger Anlehnung an das Material die totemisti- 
schen Merkmale, soweit es eben modglich ist, nach ihrer gegenseitigen Be- 
dingtheit anzufiihren. So werden an erster Stelle die Totemclansysteme be- 
handelt, da sie die Grundlage zu jeder weiteren Erérterung tiber den Totemis- 
mus bilden, Ebenso wird die Besprechung der Totems schon an frither Stelle 
durchgefiihrt, da die weiteren Momente des Totemismus vielfach das richtige 
Verstandnis vom Wesen der Totems voraussetzen. 


A. Totemismus. 
1. Die Totemclansysteme; der Totemclan. 

Eine der Hauptquellen fiir den Totemismus der verschiedenen Sioux- 
Stamme sind die zahlreichen Totemclanlisten, die uns von den einzelnen Feld- 
forschern, manchmal auch in mehreren Fassungen, aufgezeichnet sind. In diesen 
Listen erscheinen die Clans in den ihnen eigenen Namen und sind nach be- 
stimmten Gesichtspunkten in vielfach sehr komplizierte Systeme geordnet, die die 
Stammesorganisation dieser Stamme (den sogenannten ,,Lagerkreis‘, so benannt 
nach der kreis- oder ringférmigen Anordnung der Hiitten) zu gewissen Ge- 
legenheiten zum Ausdruck bringen. Besonders bei den alteren Gewahrsmannern 
sind diese Clanlisten oft das einzige, woraus wir auf das Bestehen von Totemis- 
mus schlieBen kénnen. Es ist aber in dem Rahmen dieser Arbeit nicht méglich, 
die verschiedenen Totemclansysteme der Sioux anzufiihren, es muB hier auf 
die verschiedenen Publikationen verwiesen werden, in denen die Clanlisten 


niedergelegt wurden °°. 


sammenschlieBen. Es gibt Biiffel-, Baren-, Geister-, Kieselstein- und andere Gesell- 
schaften. Die in der Vision erschienenen Schutzgeister werden auch nachgeahmt. 

48 Fin Geheimbund mit ausgebildeten Initiationsriten, Verwendung von Otterfell- 
beuteln und mit dem SchieBritual (magisches EinschieBen der heiligen Musche! und 
dadurch nach magischem Tod Erlangen von Leben). Entspricht dem Mide-Bund der 
algonkinischen Odjibwa und Verwandten, von wo dieser Bund auch zu den Sioux kam. 

49 Tokala-, Mawatani, Tapfere usw., von verhaltnismaBig geringer Bedeutung. 
Scheinen bei den Winnebago nicht vorzukommen. 

50 Frazer, Bd. III (vor allem die Listen von Morcan); Dorsey, Siouan Sociology; 
ders., Omaha Sociology; FLETCHER-LA FLESCHE, Omaha-Tribe; La FLEscHE, Osage 
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Wie es aus den weiteren Ausfiihrungen noch naher hervorgehen wird, 
ist der Totemclan die soziale Grundeinheit der Thegiha- 


Tribe; Rapin, Winnebago Tribe; Skinner, Ethnology of the Iowa. Um einen Begriff 
von den Clansystemen der Sioux zu erhalten, soll das System der Osage, wie es La 
FLESCHE mitteilt, angegeben werden: 


I. Tsizhu- iN 


Phratrie 


Il. Honga- 
Phratrie 
a) Wazhazhe 1 


b) Honga 1 


. Thindse Agthe, 


. Othugathe, 


Clans: 
Tsizhu Wanon, older-Tsizhu or Wa- 
konda Nonpabi, The-God-who-is-fea- 
red-by-all (sun) 
Wearers-of-Symbolic- 
Locks 


. Peton Tonga Zhoigathe, Great-Crane- 


People, Tsizhu Washtage, The-gentle- 
Tsizhu 


. Tsedoga Indse, Buffalo-Bull-Face 
. Mikin Wanon, Carriers-of-the-Sun-and- 


Moon 


. Hon zhoigathe, Night-People 


Tsizhu Uthuhage, The-Last-Tsizhu 


. Nika Wakondagi, Men-of-Mystery or 


Thunder-People 


. Thoxe, Buffalo-Bull 


Wazhazhe thka, White-Wazhazhe 


. Kekin, Carriers-of-the-Turtle 


. Mikethe stse dse, Cat-tail (Typha lati- 


folia) 


. Watsetsi, Star-that-came-to-earth 


They-who-make-clear-the- 
way 


. Tathaxin, Deer-lungs 
. Ho Inikashiga, Fish-People 


. Honga Utanondsi, The-isolated-Honga 


Wathabeton, They-who-own-the-Black- 
Bear 


. Ingthonga, Puma 
. Opxon, Elk 


. Monikagaxe, Makers-of-Earth 
. Honga_ gthezhe, 


The-Mottled-Sacred- 
One (the immature golden eagle) 


. Xutha, Eagle (the adult golden eagle) 
. Honga zhinga, The-Little-Sacred-One 


Subclans: 
Wabaxi, The-Awakeners 


Shonge-Zhoigathe, 
People 


Dog- 


Tse thonka, Buffalo-Back 


Tapa zhoigathe, Deer- 


head-people 


Xondse Watse, Cedar-Star 


Ingthonga Nimontse, Pu- 
ma-in-the-Water 

Baka zhoigathe, Cotton- 
tree-people 

Kaxe wahutha, Youngest- 
brother 

Xutha Pathon zhoigathe, 
Bald-Eagle-people 

Monshodse monin, Tra- 
velers-in-the-Mist 

Wadsuta zhinga, 
Animals 

Enon Mindseton, Exclu- 
sive-owners-of-the-bow 


Small- 


Monhinthi, Flint-Arrow- 
point 
Wathabe_ thka, White- 
Bear 


Hinwaxaga, Porcupine 
Ta Heshabe, Dark-hor- 
ned-Deer 


Ibatse Tadse, The-gathe- 
ring-of-the-Winds 


La Fiescue, II, S. 52—53. Ahnlich sind auch die Clansysteme der anderen 
Thegiha-Sioux geartet. 
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und Tciwere-Sioux und der eigentliche Trager des Totemismus 51, 
Wenn wir also den Totemclan als Basis ansehen, so sind von ihm aus in aut- 
steigender und in absteigender Richtung ‘Differenzierungen festzustellen. Die 
dem Clan tbergeordnete Einheit ist die Clangruppe (welche die Ameri- 
kaner in ihrer Terminologie ,,Phratrie“ nennen) ; das ist eine Zusammenfassung 
mehrerer Totemclans nach bestimmten Gesichtspunkten und Vorstellungen. Die 
dem Clan untergeordnete Einheit ist der Subclan, der gewohnlich eine Ab- 
spaltung eines Totemclans darstellt und zu diesem in einem loseren oder engeren 
Verhaltnis stehen kann. Der ProzeB der Aufspaltung von Clans in Subclans 
ist bis in die spate Zeit zu verfolgen. Ein besonderes Merkmal der Totemclan- 
systeme der Sioux ist das Verhaltnis der Clans zu den beiden 
Heiratsklassen, das sich vor allem in der Aufteilung der Clans auf die 
Zweiklassen und in dem Beziehungtreten der mit den Clans verbundenen Vor- 
stellungen mit denen der Zweiklassen, ferner in der Heiratsregelung AuBert. 
Eine spatere Tendenz stellt das symmetrische bzw. gleichmaBige Aufteilen der 
Clans auf die beiden Phratrien dar; dieses geschieht vielfach in etwas gewalt- 
samer Weise, indem, wie wir sehen werden, Clans zu Subclans degradiert 
werden. 

Die erste Mitteilung, die sich meines Wissens tiber das Totemclansystem 
und daher iiber den Totemismus der O ma ha vorfindet, stammt von E. JaMEs, 
dem Botaniker und Geologen der Expedition des Major Lona in den Jahren 
1819—1820 in das Gebiet der mittleren Prarie. James erhielt diese Liste wieder 
von einem Indianeragenten, der sich lange bei den Omaha aufhielt. Er teilt 
13 Clans mit, die im Verhaltnis 8 zu 5 auf die beiden Phratrien aufgeteilt 
sind 52, Der Ponka-Missionar O. Dorsey berichtet aus dem Jahre 1884 
zehn Totemclans von den Omaha, die gleichmaBig auf die beiden Klassen ver- 
teilt sind, aber noch in zahlreiche Subclans und noch kleinere Untergruppen 
untergeteilt sind 53. Fast dasselbe System berichtet auch die Omaha-Forscherin 
FLETCHER, und zwar auch aus dem letzten Drittel des vorigen Jahrhunderts, 
nur finden sich bei ihr die Subclans ohne Untergruppierungen. Trotzdem der 
zeitliche Abstand zwischen JAMEs einerseits, Dorsey und FLETCHER ander- 
seits ziemlich groB ist, zeigen die Systeme aller drei doch die weitestgehenden 


51 In diesem Zusammenhang ist es interessant, wie die Forscherin A. FLETCHER, 
die sich ja fast dreiBig Jahre bei den Omaha aufhielt, den Totemclan dieser Sioux und 
ihrer Verwandten definiert. Sie unterscheidet zwischen Gens und Clan und schreibt: 
»Nor was the Omaha group a clan, for the bond between the People was not because 
of a common ancestor whose name and crest were the clan designation and from whom 
were descended the hereditary rulers of the clan. The Omaha gens was a group of 
exogamous kindred who practised a particular rite, the child’s birthright to which des- 
cended solely through the father; and the symbol, characteristic of that rite became 
the symbol, crest, or ,totem‘ of the gens. There was no political or governing chief 
of an Omaha gens or subgens, but there were persons to whom belonged the hereditary 
right to be keepers, or ,priests‘, in the ceremonies that were in charge of the gens...“ 
FLETCHER-LA FLEscHE, S. 195f. 

52 Frazer, S. 90F. 


53 Dorsey, I, S. 225 ff. 
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Ubereinstimmungen. Dasselbe gilt von der unvollstandigen Liste von MoRGAN 
aus dem Jahre 186054. DaB einige Abweichungen vorliegen, ist klar. Be- 
achtenswert ist, daB das Totemclansystem der Omaha, wie aus den Listen zu 
ersehen ist, in spaterer Zeit insofern eine Modifikation erfahren zu haben 
scheint, als man durch Herabdriicken von Clans zu Subclans in beiden 
Stammeshalften die Anzahl von Totemclans auf gleich brachte. Das zeigt sich 
sehr drastisch beim T/atada-Clan, der eine jiingere Bildung darstellt °° und 
dessen vier Untergruppen (Schwarzbar, Végel, Biffelkopf, Schildkrote) eigent- 
lich keine echten Subclans sind, sondern den Charakter von selbstandigen 
Clans haben (indem sie nach Dorsey im Lagerkreis einen eigenen Platz ein- 
nehmen, ganz im Gegensatz zu den iibrigen Subclans) und auch bei JAmes als 
wirkliche Clans aufscheinen. Indem man diese ,,Degradierung“ von Totemclans 
vornahm, wollte man offensichtlich in einem Streben nach symmetrischer An- 
ordnung der Claneinheiten im Lagerkreis aus der friiheren Zahl Dreizehn der 
Clans in kiinstlicher Weise, da man ja bereits vorhandene Clans vor sich hatte, 
zehn Einheiten (5 + 5) machen. 

Bei den P on ka macht sich die Tendenz einer paarweisen Aufgliederung 
des Totemclansystems bemerkbar: immer je zwei Clans von den vorhandenen 
acht bilden eine Clangruppe, meist zwei Subclans einen Clan. Je zwei Clan- 
gruppen sind wieder auf die beiden Phratrien aufgeteilt 5°. Ein etwas anderes 
Bild gibt das System der Kansas. Ihre 16 Clans sind im Verhaltnis acht zu 
acht auf die beiden Phratrien aufgeteilt, sind aber noch, wie aus den Angaben 
von Dorsey deutlich zu ersehen ist, in sieben gréBere Einheiten oder Clan- 
gruppen vereinigt, die sich aber sehr unregelmaBig auf das System verteilen. 
Die Subclans sind wieder fast durchgangig paarweise angeordnet 57, Eine 
gewisse Variationsbreite weisen die Clansysteme auf, die uns von den Osage 
berichtet werden. Nach Dorsey werden je sieben Clans auf die beiden Klassen 
aufgeteilt und fast jeder Clan zerfallt’noch in zwei oder mehrere Subclans 58. 
Nach den beiden Listen von La FLescHe hat die eine erste Heiratsklasse 
(Tsizhu) 7+ 2 Clans, die zweite (Honga) fiir die Wazhazhe-Untergruppe 
7 + 1 Clans, fiir die Honga-Untergruppe 7 Clans. Die Clans haben aber hier 
immer nur je einen Subclan 5%. Es ergibt sich daher auch fiir die Osage das 
Vorhandensein von Clangruppen — namlich Tsizhu, Wazhazhe und Honga — 
die sich mit den Zweiklassen, die itbrigens nach zweien dieser Gruppen be- 
nannt sind, auseinandersetzen. Endlich scheint, wie bei den Omaha, eine sekun- 
dare Anpassung einer alteren Einteilung auf das Zweiklassensystem in etwas 
gewaltsamer Weise vorgenommen worden zu sein. So betont Dorsry, daB 
zwecks besserer Einpassung der drei mal sieben Clans an dieses System die 
sieben Wazhazhe-Clans auf zwei Clans reduziert wurden (Wazhazhe Wanon 


o2 PRAZERY OM Oo s Oo: 
°° FLETCHER-LA FLESCHE, S. 159 f.; auch angedeutet bei Dorsey, a. a. O. 
9 DoRsew, lilteSa 228: 


Dorsey, III, S. 230f.; von den 16 Clans bei DorsEy stimmen nur 11 mit 
denen von Morcan mitgeteilten iiberein. 

58 Dorsey, III, S. 233 f. 

SOLA Furscus, I) Seo2 tenes Vel. FuBnote 50. 
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und Ponka washtage) und die fiinf tibrigen Clans zu Subclans (von Wazhazhe 
Wanon) wurden. Die sieben Honga-Clans wurden in ahnlicher Weise auf 
funf Vollclans vermindert 6°. Das System) der Quappa ist uns nur in 
zwei einfachen Listen von 19 bzw. 14 Clans berichtet, ohne Angabe der 
Stammeshalften und der Subclans ®', die in Analogie zu den tibrigen Thegiha- 
Sioux jedenfalls beide zu erwarten sind. Eine besonders enge Beziehung scheint 
das System der Quappa zu dem der Kansas haben (beide haben z. B, gemein- 
sam die Clans groBer und kleiner Honga). 


Im Gegensatz zu den vielfach ungemein komplizierten Totemclansystemen 
der Thegiha zeichnen sich die der Tciwere durch gréfere Einfachheit und 
Ubersichtlichkeit aus. Die Clanlisten der Winnebago von Rapin ©? und 
Dorsey °° sind miteinander fast identisch, Nach Rapin sind die zwolf Clans 
im Verhaltnis vier zu acht auf die beiden Phratrien aufgeteilt. Sehr bedeutungs- 
voll sind die Angaben des alten Autors Cates ATwaTER (in Tour to Prairie 
du Chien, 1829) iiber das Totemclansystem der Winnebago. Abweichend von 
Rapin und Dorsey erwahnt er sieben Clans, von denen er aber nur vier mit 
ihrem Namen angibt ®4.sMicHeELSON weist in diesem Zusammenhang auf die 
wichtige Tatsache hin, daB bei Unterzeichnung von Vertragen durch die 
Winnebago dieselben in ihren Personennamen auch gleichzeitig ihre Clan- 
zugehorigkeit kundgaben. Daraus wiirden sich fiir die Winnebago noch einige 
andere Clans ergeben, die sonst in der Liste von ATwaTER nicht aufscheinen °°. 
Rapin sieht Schlangen- und Fischclan der Winnebago als rezente Bildungen 
an. Aus den alten Dokumenten geht aber, wie MicHELson anfihrt, hervor, daB 
je ein Mitglied des Schlangenclans am 19. August 1825 und am 25. August 
1828 einen Vertrag unterzeichnete. Er schlieBt also daraus, daB schon damals 
die Winnebago einen Schlangenclan besaBen. Nach demselben Verfahren wirde 
ferner auf das Vorhandensein von Clans hingewiesen werden, die sich sonst 
im Westen bei den Thegiha-Sioux vorfinden (z. B. Erd- und Himmelsclan 66). 
Subclans werden von den Winnebago anscheinend nicht berichtet. 


Sehr klar und iibersichtlich ist auch das System der Iowa, das von 
Dorsey und SKINNER aufgezeichnet wird. Die Clans sind alle regelmaBig in 


€0 Dorsey, III, S. 223 f. 

61 Dorsey, III, S. 229; FLercHer-La FLEscueE, S. 68. 

62 Rapin, S. 190. 

63 Dorsey, Ill, S. 240f. Dieser wie auch MorGan (FRAZER, S. 132) erwahnen 
acht Clans. 

64 MIcHELSON, II, S. 446. 

65 MicueEtson, Il, S. 449. Man muB aber hiezu einschrankend bemerken, daB 
-z. B. bei den Omaha aus den Clan-Personennamen nicht immer auf den Namen des Totem- 
clans geschlossen werden kann, zu welchen der betreffende Personenname gehort, ja, 
man wiirde sogar auf eine ganz falsche Bestimmung des Clans kommen, wenn man manche 
Omaha-Personennamen hiezu heranziehen wiirde. Doch kann es sich bei den Winnebago 
anders verhalten haben. MicHELson schreibt jedenfalls (a. a. O.): ,,1 feel certain that 
a study of the.names of the signers of treaties between United States and such Siouan 
tribes as have distinctive clan-names... would yield valuable results.“ 

66 MICHELSON, II, S. 448 f. 
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vier Subclans aufgegliedert 6&7. Wenig wissen wir iiber den Totemismus der 
Oto und Missouri. Beide wurden spater in einen Volkskérper vereinigt, 
von dem Moraan eine Clanliste mitteilt ®8, die mit der der Iowa vollkommen 
iibereinstimmt. Dorsry gibt noch fiir beide Stamme getrennt je eine Liste an, 
die ebenfalls im wesentlichen tibereinstimmen °°. 

Wie es eine genaue Priifung und Vergleichung der verschiedenen Totem- 
clansysteme der in Frage stehenden Sioux-Stamme ohne weiteres zu erkennen 
gibt, gehen diese Systeme ohne Frage urspriinglich auf eine Einheit zuriick, 
was ja mit den Traditionen und den allgemein kulturellen und sprachlichen 
Gleichungen gut iibereinstimmt. Im besonderen gehéren die Systeme der Thegiha 
einerseits und die der Tciwere anderseits enger zusammen. So findet sich bei 
fast allen Stammen der Thegiha eine Schildkrétengruppe als Clan bzw. als 
Subclan, der iiberall die Schildkrétenriten des Stammes auffiihrt, dasselbe gilt 
auch vom Wind- und anderen Clans. So wie sich durch Lostrennen von Gruppen 
von einem urspriinglich einheitlichen Volkskérper neue Stamme bildeten, so 
ging damit Hand in Hand auch die Bildung neuer Clans und neuer Clansysteme, 
die trotz mancherlei Verschiedenheiten voneinander doch die gemeinsamen 
Grundideen offenbaren. Die weiteren Ausfithrungen werden das noch weiter 
bestatigen. Nach FLercHer-LA FLESCHE waren die Mitglieder der Gruppen, 
die sich vom Hauptkérper trennten, nicht von einem, sondern von mehreren 
Totemclans und wenn diese Gruppen einen neuen Stamm bildeten, so wurden 
diese Clanteile zu neuen Clans, die jedenfalls strebten, in Namen und Funktion 
mit den Mutterclans tibereinzustimmen 7°. Da8B aber diese Angleichung nicht 
immer folgerichtig vor sich ging, war vielfach nicht zu vermeiden. Man war 
wohl oft gezwungen, im neuen System noch fehlende Clans neueinzufiihren, 
so daB dem ganz zwangslaufig eine Modifikation der schon vorhandenen Clans 
und der mit ihnen verbundenen Vorstellungen folgen mute. Das zeigt sich 
z. B. auch darin, daB in Clans Personennamen vorkamen, die absolut nicht zum 
Charakter der Clans paBten, wie z. B. im Wazhazhe-Clan der Ponka, der sich 
vorzugsweise auf die Schlange bezieht, Namen wie Bar und Biiffel. Der Stamm 
der Ponka war nach der Tradition anscheinend urspriinglich selbst ein Clan 
der Omaha und seine Unterabteilungen (Subclans) wurden vielleicht wenigstens 
teilweise zu den spateren Clans des Ponka-Stammes 71. 


2. Bezeichnung fiir Totemclan. 


Bei den Thegiha-Sioux wird an die eigentlichen Clannamen manchmal die 
Bezeichnung ,,Leute“ angefiigt (Omaha 72: inikashiga bzw. inikashikithe , that 


“7 Dorsey, Ill, S. 238 f. (neun Clans, im Verhaltnis 4 + 5 auf die beiden Stammes- 
halften aufgeteilt); Skinner, IV, 193 f. 

68 Frazer, S. 122 (acht Clans). 

°8 Dorsey, III, S. 240. Von den Oto sieben, von den Missouri drei Clans, von 
welch letzteren der Vogelclan in vier Subclans zerfallt, welcher der Vogelphratrie der 
Winnebago entspricht. F 

) FLretcuer-La FLEscue, S. 38. 

1 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 38 f. 

*2 FLETCHER-LA FLEscueE, S. 67, 68. 
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with which they make themselves a people“ 73; z. B. Ingthan inikashikithe ,,mit 
dem Donner machen sie sich ein Volk“; Osage 74: z. B. Ho-inikashiga, Fisch- 
leute; Kansas75: nikashinga; Quappa7®: (e)nikashika). Die Bezeichnung 
Leute“ ist aber nicht der wirkliche Terminus fiir ,,Clan‘‘. Dieser lautet bei den 
Omaha vielmehr Tonwongthon ,,Platz, wo Verwandte zusammen wohnen“ 
oder ,,Dorf“ 77. Um aber das wirkliche Dorf vom Clan zu unterscheiden, wird an 
das Wort fiir Dorf noch der Name des Flusses angefiigt,; an dem es liegt. Bei 
der Bezeichnung ,,Clan“ wird an den Terminus Tonwongthon noch ,,ubanon‘ 
angehangt; das bedeutet ,,a group of a kind in a given place“. Tonwongthon 
ubanon bedeutet also nach FLetcHer: ,,A village of people who are kindred 
of one kind, between whom marriage is prohibited 78.“ Wenn man nach seiner 
Clanzugehérigkeit gefragt wird, sagt man einem Eingeweihten: Ich gehére zum 
Clan namens so und so. Einem Fremden, der die Namen des Clans nicht kennt, 
gibt man das Symbol (Totem) des Clan an, und zwar: Ich bin ein Buffelmann, 
ich bin ein Elchmann usw. 79. 

Die Osage wieder bezeichnen den Totemclan als Pethunda ,,Feuer- 
platz“ 8°. Bei den Winnebago ist der Clan-Terminus dem der Omaha 
ahnlich. Er lautet: Hokikaradjera ,,Those-related-to-one-another“ 8!. Frither 
soll aber, nach Rapin, der Clan als Honi ,,band‘ bezeichnet worden sein, wie 
es z. B. aus dem archaischen Namen fiir Wolfclan: Regoni oder Degoni ,,See- 
bande“ zu ersehen ist 82. An das Wort fir das Totem wird nach Dorsey 
ferner /kikaratshada ,,nennen sich selbst nach .. .“ angegliedert, z. B. Tshé iki 
karatshada ,nennen sich selbst nach einem Biiffel 8%. Es ist méglich, dab 
die Bezeichnung Kiradji, die nach jedem Clannamen. der Iowa steht ®*, mit 
dem Ikikaratshada der Winnebago in Verbindung steht. 


3. Die Totems. 


Die Feststellung der einzelnen Totems, d. h. der Tiere oder der anderen 
Wesen, mit denen sich die Clanangehorigen in besondere Beziehung setzen, 
ist fiir die einzelnen Stamme der Thegiha-Gruppe nicht immer leicht. Als eine 
Quelle fiir die Feststellung der Totems kénnten die Clanlisten gelten, in denen 
ja die Clans mit ihren besonderen Namen aufscheinen, doch zeigen sich bei 
diesem Versuch, daraus die Totems zu eruieren, mancherlei Schwierigkeiten. 
Es ware vollkommen falsch, die in diesen Namen vorkommenden Tiere immer 
ohne weiteres als Totems zu bezeichnen, wenn auch in vielen Fallen das 


73 |. e. by observing a common rite they make themselves one people. 
74 Dorsey, Ill, S. 233f.; La Frescue, Il, S02 ts 

7 Dorsey, III, S. 230f. 

76 Dorsey, III; Rapin, S. 183. 

77 FLETCHER, II, 582; FLETCHER-LA FLESCHE, Sh ulehy 
78 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 135 f. 

79 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 136. 

80 Dorsey, III, S. 223. 

81 Rapin, S. 183. 

82 Rapin, S. 185. 

83 Dorsey, III, S. 240 f. 

84 SxinnER, IV, S. 193 f. 


232 Dr. JosEr HAECKEL, 


Totem“ damit verstanden wird. Was die Bezeichnung fir ,,Totem“ betrifft, 
so kénnte dafiir nach Dorsgy, der ja die verschiedenen Sioux-Stamme gut 
kannte, bei den Omaha vielleicht das Wort Nikie angewendet werden. DORSEY 
schreibt: , Nikie is a term that refers to a mythical ancestor, to some part of 
his body, to some of his acts, or to some ancient rite ascribed to hime’ 
Nach der ebenfalls so kompetenten Forscherin A. FLETCHER gibt es aber, wie 
es aus verschiedenen ihrer Bemerkungen, so aus ihrer schon vorhin gegebenen 
Definition yon Totemclan hervorgeht, bei den Omaha anscheinend iiberhaupt 
nicht die fixe Vorstellung von einem Clanahnherrn 8°. Sie nimmt auch an einer 
bestimmten Stelle, auf die spater noch 87 hinzuweisen sein wird, gegen die 
Auffassung Dorsey’s Stellung. Bei ihr ist ,,Totem“ eigentlich das Symbol, 
das fiir einen Clanritus charakteristisch ist 8°. 

Was verstehen nun die Indianer selbst unter ,,Totem“? Der Omaha- 
Indianer La FLESCHE nennt das, zu dem die Clanmitglieder in einem besonderen 
Verhaltnis stehen, ,,Lebenssymbol“ (life symbol). Nun ist es fiir das richtige Ver- 
standnis des Totemismus dieser Indianer sehr bedeutungsvoll, daB das Osage- 
Wort hiefiir nicht das gewohnliche Wort fiir ,,Symbol“, d. i. wawégathkonthe ,,a 
symbol; to symbolize; to imitate“ ist 89, sondern, wie es aus der wortlichen Uber- 
setzung der bei La FLESCHE im Originaltext angegebenen rituellen Ursprungs- 
legenden der Osage hervorgeht: wekikon °°, woftir im Osage-Worterbuch von 
La FLescue folgende Bedeutungserklarung angegeben ist: ,,[oals, machinery, 
implements. Any article that may be used for practical purposes as an axe, &c.; 
any plant, stone, or feathers that may be used in the manufacture of ceremonial 
articles, as clubs, knives, standards 91.“ Der Name fir Lebenssymbol oder 
»,lotem“ sagt somit aus, daB dieses als eine Art Werkzeug aufgefaBt wird, 
wahrscheinlich als ein Mittel fiir Herbeifithren von Leben, das ja in der Reli- 
gion und im Ritus der Thegiha-Sioux eine dominierende Rolle spielt. Lebens- 
symbol nennen aber die Osage nicht nur die ,,Totems“ schlechthin, son- 
dern, wie es La FLescue (a. a, O.) ausfithrt, auch andere Naturdinge, die 
mit den Clanriten in Verbindung gebracht werden. Es ist daher oft gar nicht 
moglich, zu sagen, was von den verschiedenen Natursymbolen eines Clans das 
wirkliche Totem darstellt. Ja, die Osage scheinen, soweit ich es aus dem Mate- 
rial erkenne, tiberhaupt keinen Unterschied zwischen eigentlichem Clantotem 
und den Clansymbolen zu machen. Es ist im Grunde genommen ja jedes Natur- 
wesen ,,Lebenssymbol“, weil ja in ihm die lebenspendende iibernatiirliche 
Macht Wakonda wirkt. Wenn auch die Erklarungen der Indianer iiber ihre 
Einrichtungen die Voraussetzung fiir das Verstandnis ihrer kulturellen AuBe- 
rungen bilden, so mu8 betont werden, daB doch erst ein Vergleich iiber ein 


8° Dorsey, II, S. 367; Nikie-Namen sind Clan-Personennamen (,,A nikie name is 
a personal name of such a character“, a.a.O.). Vgl. auch Dorsey, I, S. 227 (FuBnote). 

86 FLETCHER-LA FLEscueE, S. 195. 

‘* Unter Abstammungsglaube. 

#3 RLETCHER-LA Fiescue, S. 1905 f. 

2° VASREESCHE, alli Sq20G: 

WSEAS REESE, LI Seadocute 

1) EAQRiEscH, slilse2tss 
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weiteres Gebiet die richtige Erkenntnis bringen wird. Nach diesem Vergleich 
mit anderen totemistischen Stammen mu8 auch das System der verschiedenen 
Thegiha-Sioux in seiner Gesamtheit als totemistisch angesprochen werden, wenn 
im einzelnen auch verschiedene Abweichungen von dem typischen Totemismus 
zu konstatieren sind. Bei den Thegiha-Sioux hat offenbar die auf das ganze 
Kulturleben tiberaus stark wirkende Weltanschauung von der Lebenskraft 
Wakonda, mit der alle Lebewesen und die Naturdinge iiberhaupt in Verbindung 
stehen, zur Modifizierung und Abanderung des Totemismus beigetragen 92. 
Wir haben es also bei diesen Sioux von Haus aus mit echten Totemclans zu tun 
und werden daher durch Heranziehung der Erfahrungen, die wir durch die 
bisherigen Forschungen aus anderen totemistischen Gebieten gewonnen haben, 
mit all der gebotenen Vorsicht darangehen, vor allem durch genaue Priifung 
der Clanlisten und der sonstigen einschlagigen Angaben die bei den Thegiha- 
Stammen gebrauchlichen Totems und ihre Bedeutung herauszustellen. 
Allgemein zu sagen ist, daB es sich bei den Thegiha-Sioux fast durch- 
wegs um Tiertotems handelt. Fiir die Omaha wiirden sich nach den 
Clanlisten von Dorsrty und FLeTCHER-La FLescHe (und zwar ftir die Clans 
und Subclans) mit allem Vorbehalt folgende Totems ergeben: Elch-Hirsch, 
Biiffel, Schwarzbar, verschiedene kleinere Végel, Adler, Schildkrote, Wolf- 
Coyote, Reptile. In den Namen und Riten bestimmter Clans scheinen auch 
Wind und Donner auf, doch ist es nicht ganz sicher, ob es sich hier um wirk- 
liche Totems handelt. Bei letzterem kénnte der mythische Donnervogel gemeint 
sein. Wie schwierig die Feststellung der urspriinglichen Totems wegen ihrer 
Veranderung durch die Weltanschauung von dem kontinuierlichen Leben und 
den Lebenssymbolen und durch den stark entwickelten Ritualismus ist, zeigen 
folgende Beispiele: Der Honga-Clan wird als Biffelclan bezeichnet, der Name 
Honga ist aber ein archaischer Titel und in einem seiner beiden Subclans 
werden Kraniche und Schwane tabuiert 9*. Sind nun diese Végel Totems des 
Subclans? Heute sicher nicht, denn das Tabu bezieht sich hier, wie wir spater 
noch naher ausfiihren werden, auf die Daunen und Federn dieser Vogel, die 
zur Zeremonie des heiligen Pfahles gehdren 94, welche dieser Clan austibt. 


92 Wie es bei FLercHER-La FLescue angegeben wird, beherrscht die Glaubens- 
vorstellungen der Omaha, Osage und ihrer Verwandten die Konzeption von der alles 
durchdringenden und alles verbindenden Lebenskraft. Diese Kraft ist ewig, verbindet 
Leben und Tod, Menschen, Tiere, Erde, Himmel, wird aber der im Menschen selbst 
wirkenden Willens- und Lebenskraft ident gedacht und wird mit der Bezeichnung 
Wakonda belegt (,,Wakonda stands for the mysterious life power permeating all natural 
forms and forces and all phases of man’s conscious life“). Diese geheimnisvolle Lebens- 
kraft kann auch iibertragen werden. Jedes Tier und jeder Naturgegenstand hat von 
Wakonda ein bestimmtes Quantum von Lebenskraft bekommen, das der Mensch sich 
durch die Nahrung, besonders aber durch die verschiedenen Riten aneignen und dadurch 
sein eigenes Leben verlangern kann. Die Naturwesen koénnen etwa als Symbole dieser 
in Wakonda vereinigten Lebenskrafte gelten. FLETCHER-LA FLEScHE, S. 357 f., 588 f., 599 f. 

93 Dorsey, I, S. 235. 

94 FLETCHER-LA FLESCHE, S.226—228 (die sieben Pfeile des heiligen Biindels am 
Cottonwood-Pfahl sind mit Kranichfedern gefiedert) ; S. 235f. (ein Korb mit Kranichdaunen 
unter dem symbolischen ,sehnenschutz“ des Pfahles, der als Mann gilt); S. 247 (Ritus mit 
diesem Daunenbiindel und den sieben Pfeilen bei der Zeremonie des heiligen Pfahles). 
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Der Tepa-itaji- (,,berithrt-keinen-Biiffelkopf“-) Clan gilt wieder als Adler- 
clan 95 und man wei8 wirklich nicht, ob der Biiffel oder der Adler das ur- 
spriingliche Totem war. Wahrscheinlich ist er eine Bildung aus der Zeit, in 
der die urspriingliche Bedeutung der Totems nicht mehr verstanden wurde. 
Dasselbe gilt wohl vom Tapa- (,,Hirschkopf“-) Clan 9°, dessen Subclans mit 
ihren Tabus dem Donnerritus unterworfen sind, DaB der Inkesabe- (,,Schwarze- 
Schulter“-) Clan, ein Biiffelclan, mit einer bestimmten Maisart (ein Subclan 
fabuiert den roten Mais) in Verbindung steht %, weist wohl nicht darauf hin, 
da8 Mais ein Totem ist, sondern daB, wie aus verschiedenen Mythen hervor- 
geht, ein enger Zusammenhang zwischen Biffel, dem Hauptnahrungstier, und 
dem Mais als Hauptnahrungspflanze angenommen wurde. Es ist fur die 
Omaha iiberhaupt sehr charakteristisch, daB das am starksten vertretene Totem 
(,,Lebenssymbol“) der Biiffel ist. Es bestehen nicht weniger als vier Buftel- 
clans, wobei sich die der Hongashenu-Phratrie auf den erwachsenen Biffel, 
die der Inshtathunda-Phratrie auf das Biiffelkalb beziehen 98. Im Schwarzbar- 
clan gelten der schwarze Bar und der Waschbar als Briider. Wenn jemand einen 
schwarzen Baren toten wiirde, so sagt er, er habe einen Waschbar 9° getotet. 

Die ahnlichen Schwierigkeiten bei der Eruierung der eigentlichen Totems 
bestehen natiirlich auch bei den anderen Vertretern der Thegiha-Gruppe. Nach 
der Clanliste bei Dorsey 1°° wiirden die Ponka folgende Totems besitzen, 
die ja mit denen der Omaha im wesentlichen tibereinstimmen: Elch, Hirsch, 
Schwarzbar, Donner (Adler), Wildkatze (Puma), Schlange, Eule und als das 
am meisten vertretene Totem wieder der Biiffel, das Hauptnahrungstier (von 
den acht Hauptclans des Stammes haben drei das Biiffeltotem). Sehr bezeich- 
nend ist, wie das Pumatotem (das Totem des Thixida-Clans) ausgedriickt wird: 
Das Fell des Puma dient zum Einwickeln der Friedenspfeife des Clans, daher 
bezieht sich der Name des Subclans ,,To dwell with the Puma“ auf das Ein- 
gewickeltsein der Pfeife im Pumafell 11. Eine Erleichterung zur Feststetlung 
der Totems liegt aber bei den Omaha und Ponka insofern vor, daB die Clan- 
tiere, die mit Tabus belegt werden, wohl in den meisten Fallen auch die Clan- 
totems darstellen. Die Totemliste, die wir von den Kansas _aufstellen 
konnen, ist der der Omaha und Ponka ahnlich. Auffallend aber ist, daB der 
Buffel, der ja bei diesem Stamm dieselbe wirtschaftliche Bedeutung einnimmt 
wie bei seinen Verwandten, nur als das Totem eines einzigen Clans aufscheint. 

Sehr aufschluBreich fiir die richtige Auffassung des Totemismus der in 
Frage stehenden Sioux-Stamme sind auch die heiligen Clanlegenden und Clan- 
gesange der Osage, die uns La FLescHeE aufgezeichnet hat 1°2 und die uns 
wie die Clanlisten vieles tiber die Totems dieses Stammes aussagen kénnen. 


% Dorsry, I, S. 239 f. 

96 Dorsey, I, S. 245 f. 

87 Dorsey, I, S. 228 f. 

®8 Bei Dorsey, I, und FLercuEer-La FLESCHE. 
29 DORSPYyel Si237% 

100 Dorsey, III. 

101 FLETCHER-LA FLEscue, S. 43. 

1025 SSR EEsSene, Il: 
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Rezitationslegenden in ahnlicher Form werden wohl auch die anderen Ver- 
treter der Thegiha-Gruppe gehabt haben, nur wissen wir von ihnen hieriiber 
nur wenig. Es sollen nun im folgenden die ,,Lebenssymbole“ der Osage und ihr 
Verkniipftsein mit den mutmaBlichen Totems an einigen Beispielen vorgefihrt 
werden. Dabei ist zu bemerken, da eine Anzahl von Osage-Clans ganz im 
Sinne der schon oben angedeuteten Méglichkeit einer teilweisen Umgestaltung 
des Totemismus der Thegiha durch ihre Weltanschauung vom Leben und den 
Ritualismus gar keine wirklichen Totemclans mehr sind, sondern Gruppen, 
die als rituelle Einheiten wirken. Dieses Verschwimmen des reinen Totemismus- 
charakters (z. B. im Gegensatz zu den Tciwere-Sioux und anderen totemisti- 
schen Stammen) zeigt sich gleich beim Tsizhu-Wanon-Clan, dessen Lebens- 
symbole der Gott des Tages (Wakonda Nonpabi ,,der Gott, der von allen 
gefiirchtet wird“, i. e. die Sonne), die Sonnenstrahlen (i. e. Kriegssymbole), 
Morgen- und Abendstern und Specht sind 19*. Was von diesen ist nun ein 
Totem? Man kann hier wohl auch nicht von einer Mehrheit von Totems 
sprechen. Die Symbole des Mikin Wanon- (,,Alter-Sonnentrager“-) Clans 
sind wieder Sonne, Gott des Tages, Gott der Nacht (mannlicher Stern), Abend- 
stern, Sonnenstrahl 194, Hier ist dieselbe Unsicherheit in bezug auf das Totem. 
Allerdings wird von einigen Osage angegeben, da sich der Name ,,Sonnen- 
trager“ auf den Biiffel beziehen soll statt auf die Sonne direkt, da das Tier 
viel Haare (analog den Sonnenstrahlen) auf dem Riicken hat. Uberhaupt 
scheinen engere Beziehungen zwischen Sonne und Biiffel zu bestehen 1°. 
Etwas klarer sehen wir bei den Lebenssymbolen des Ingthonga- (,,Puma“-) 
Clans: mannlicher Puma, Felsblock, Schwarzbar, Nachtgott, Morgenstern, 
weiBer Schwan, Abendstern, verschiedene Medizinpflanzen 1°°. Hier ist das 
Totem wohl der Puma, wie es auch in der heiligen Legende des Clans besonders 
hervortritt. Der Name des Clans Uxthi thinge bedeutet ,,Kein Arger“ (no 
anger) und in der Rituallegende tritt uns unter dieser Bezeichnung ein Wesen 
entgegen, das von sich sagt: ,,I am a person whose being abides in the moist, 
vibrating air of the earth 197.“ Es handelt sich also hier um die Personifikation 
der von Warme durchschwangerten Luft. Ein anderes Lebenssymbol dieses 
Clans ist der Mais, ,,signifying a ripe old age will be reached by them and 
they will have peace and calmness“ 198. Eine mythische Erklarung fur die 
Vielzahl von Lebenssymbolen in einem Clan wird teilweise in den Ritual- 
legenden gegeben. Wenn der Thoxe- (,,Biiffel“-) Clan als Symbole Buffel, eine 
Wurzel und Mais hat, so ist das dadurch zu erklaren, daB der Buffel (sicher 
ein altes Totem) mit den anderen Lebenssymbolen in geheimnisvoller Weise in 
Verbindung tritt 19°. Die enge Verbindung von Biiffel und Mais kommt auch 


103 La FLeEscueE, III, S. 165, 378. 

104 La Friescue, Ill, S.159f., 361 f. 

105 Dorsey, II, S. 536. 

106 La FLEscueE, II, S. 108 ff. 

107 La FLEscueE, Il,, S. 378. 

108 La FiLeEscueE, Ill, S. 378. 

109 La Fiescue, II, S. 135; III, S. 57, 160f. (Vel. Kapitel, iiber die mythisch-magi- 
schen Beziehungen der Totems.) 
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hier deutlich zum Ausdruck 11°, Fir den Hon Inikashiga- (,,Nachtleute“-) Clan 
sind Schwarzbar und Holzkohle Lebenssymbole; letzteres bezieht sich aber 
auf das Schwarze des Barenfelles und die schwarze Nasenspitze 114. Der 
Hirschclan hat neben dem Hirsch auch Eiche und Gras, mit denen jener in 
Berithrung kommt, als Symbole 11°. 

Sehr charakteristisch ist, wie in den Ritual- oder Clanursprungslegenden 
sich die Totems- bzw. Lebenssymbole selbst bezeichnen. Das betreffende Wesen 
sagt gewohnlich von sich selbst: Ich bin eine Person, die als Lebenssymbol ge- 
eignet zu verwenden ist (z. B. in der Biiffelclanlegende sagt der Buffel zu den 
Tsizhu-Leuten: ,,O, Tsizhu, you say you have nothing that is suitable to use as 
a symbol. I, who stand here, am a person who is ;suitable to use as a 
symbol 115“), Wie aus den heiligen Legenden der Osage nach alldem zu ent- 
nehmen ist, stellen also die verschiedenen Lebenssymbole der Clans Ver- 
kérperungen oder Symbole bestimmter Krafte und Eigenschaften der Natur und 
ihrer Lebewesen oder bestimmte Manifestationen der allumfassenden Lebens- 
kraft Wakonda dar 114. Zu diesen Lebenssymbolen gehéren dann auch die 
Totems, die, wohl aus alteren Bestanden stammend, der Weltanschauung vom 
Leben dienstbar gemacht wurden. Man hat jedenfalls den Eindruck, daB es 
sich ungefahr in dieser Weise verhalten haben muB. 

Auf die mutmaBlichen Totems kann man manchmal auch durch die Clan- 
personennamen schlieBen. So hat der T'sizhu Washtage-Clan Personennamen, 
die auf ein Habicht- oder Adlertotem schlieBen lassen. 

Nach Beriicksichtigung aller dieser Umstande wirden sich aus den an- 
gegebenen Materialien fiir die Osage folgende Totems aussondern lassen: 
Biffel (mehrmals als Totem), Adler (ebenfalls mehrmals), Donnerwesen 
(Habicht), Schwarzbar, Schildkrote, Elch, Hirsch, Puma, Biber, Fisch, 
Spinne, Krebs, Wolf, Kranich, vielleicht auch Sonne und Wind. 

Es bestehen hier somit fast dieselben Totems wie bei den Omaha, Ponka 
und Kansas. Dasselbe gilt auch von den etwas entfernter wohnenden 
Quappa, aus deren etwas summarisch berichteten Clanliste 115 im wesent- 
lichen dieselben Totems hervorgehen wie bei den Osage. Es scheint vielleicht 
nur das Schlangentotem hinzuzukommen. 

Viel klarer liegen die Verhaltnisse bei den Tciwere-Sioux. Aus 
den Clanlisten aller vier Tciwere-Stamme, namlich der Iowa, Oto, Missouri 
und Winnebago, und aus sonstigen Angaben (Dorsey, RADIN, SKINNER) lassen 
sich ohne Schwierigkeit folgende Totems feststellen: Donnervogel, Habieht, 


"0 Zu beachten ware die Prioritat, die hier dem Biiffel gegeniiber dem Mais zu- 
geschrieben wird, ferner das Moment, daB der Mais iiberhaupt vom Biiffel hervorgebracht 
wird. (Vgl. Kapitel iiber die mythisch-magischen Beziehungen der Totems.) 
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™4 Diese Weltanschauung findet sich bei den Osage vor allem in den schon mehr- 
mals erwadhnten heiligen Legenden (Wigie) niedergelegt, die bei den verschiedenen 
Zeremonien rezitiert werden und deren wichtigste das sogenannte Niki Nonkon »Hearing 
of the Sayings of the Ancient Men“ ist. Vgl. La FLescue, II, S. 47. 
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Adler, Taube, Bar bzw. Schwarzbar, Wolf, Wassergeist, Elch, Hirsch, Biiffel, 
Fisch, Schlange, Biber, Eule. An dieser Liste haben alle Tciwere Anteil, bei 
dem einen Stamm fehlt wohl dieses, bei einem anderen wohl jenes Tier, aber 
im wesentlichen kommen die Totems bei allen vor, Durch die eingehenden 
Forschungen des Feldforschers Paut Rapin wissen wir iiber die Winne- 
bago manches tiber das Wesen ihrer Totems. Nach Rapin ist prinzipiell 
zwischen den Totemtieren und den tierischen Schutzgeistern zu unterscheiden. 
Letztere gelten als nichtmaterielle Wesen, welche die verschiedenen Tierarten 
kontrollieren und auch die Erlaubnis geben, die Tiere zu Nahrungszwecken zu 
téten. Die Stellung zu den Schutzgeistern sei eine rein religidse 11°, das Totem- 
tier hingegen werde mehr materiell aufgefaBt. Dieses ist zwar kein ,,Tier“ in 
eigentlichem Sinne, wohl aber ein kérperliches, tierhaftes Wesen der Vorzeit, 
das die Kraft besitzt, sich in Menschen zu verwandeln und umgekehrt. Das 
Totem gilt ferner als Art Schutzpatron des Clans. Die Clanangehérigen identi- 
fizieren sich mit dem Tier als solchem, nicht mit dem Tiergeist 117, Man kann 
also sagen, daB die Winnebago eine materielle und eine geistige Vorstellung 
vom Tier haben, wobei die erstere der vom Totemtier entspricht 118. Diese von 
Rapin scharfsinnig herausgearbeiteten Anschauungen tiber das ,,Tier“ sind 
in Wirklichkeit nicht immer so klar geschieden. Rapin sagt selbst, daB es nicht 
immer leicht ist, zu sagen, inwieweit die mythischen Tiere als Geister und 
inwieweit als kérperliche Tierwesen aufgefaBt werden. Es scheint die Sache 
so zu liegen, daB fiir den gewohnlichen Winnebago, den Mann aus dem Volk, 
mehr die Vorstellung von den materiellen Heroentieren maBgebend ist, wahrend 
der Priester mehr den Tiergeist betont. Diese divergenten Auffassungen von den 
mythischen Tieren im allgemeinen bestehen fiir die Totemtiere im besonderen. 
Einige halten sie fiir Geistertiere, was sich z. B. in den Clanfesten zeigt. Die 
tierischen Schutzgeister halt man aber immer fir geistige Wesen +19. Es sei 
hier nur zur besseren Illustrierung des Sachverhaltes kurz vermerkt, dab, wie 
es sich mir bei der Auswertung der Quellen iiber die verschiedenen Sioux- 
Stamme zu zeigen schien, im Gegensatz zu den Thegiha-Sioux am Missouri 
bei den Tciwere-Sioux und besonders bei den Winnebago die Vorstellung von 
den Tiergeistern und iiberhaupt der Animismus mehr im Vordergrund steht, 
wahrend die anscheinend zum Animismus in Gegensatz stehende Anschauung 
von der kontinuierlichen Lebenskraft und den Lebenssymbolen bei diesen Sioux 
nicht in starker Auspragung vorzukommen scheint *°. Doch ist das Gebet um 


116 Rapin, S. 201 f. 

Ji7 Rapin, S. 238. 

118 Rapin, S. 243. 

119 Raptn, S. 288. 

120 Der Name Wakandja, der dem Wakonda der Omaha und Verwandten ent- 
spricht, bedeutet bei den Winnebago nur den Donnervogel und nicht die allumfassende 
Lebenskraft (Rapin, S. 281 f.). Diese Konzeption scheint hier iiberhaupt nicht vorzu- 
kommen, hingegen besteht der Glaube an ein personliches Héchstes Wesen namens Manuna 
,Erdmacher“ (Rapty, S. 285), das bei den lowa dem Mao entspricht (Skinner, I, Sa2o2)e 
Auch hierin bilden die Tciwere eine von den Thegiha teilweise abweichende Einheit. 
Die Bezeichnung Wakonta fiir Donner findet sich aber auch bei den Quappa (FLETCHER- 
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Leben und das Streben, durch magische Mittel das Leben zu verlangern, bei 
ihnen vorhanden. 

Bei den Winnebago ist auch deutlich zu verfolgen, wie manche Totems, 
so der Donnervogel und der Wassergeist, auch Gottheiten sind, die in der 
Mythologie und Religion der Winnebago eine groBe Rolle spielen. Der Donner- 
vogel (Wakandja) gehért nach Rapin zum alteren Vorstellungskreis der Winne- 
bago und ist wohl die popularste Gottheit, ferner Schutzgeist und Totem. Er 
verursacht den Blitz durch Leuchten seiner Augen und den Donner durch 
Schlagen seiner Fliigel. Er verleiht den Menschen vor allem Kriegserfolg 121. 
Der Wassergeist (waktshexi; vgl. Dakota: unktehi,; wird rituell auch Hunge 
 Hauptling genannt) gehdrt ebenfalls zum alten Vorstellungskreis. Er ist der 
Erzfeind des Donnervogels 12. 

Ein sehr charakteristischer Zug bei den Winnebago und Iowa ist, daB sie 
die Totems als Tierbriider, gewohnlich als vier Briider, denken. Das 
kommt besonders auch in den Ursprungslegenden der Clans zum Ausdruck, bei 
den Iowa aber auch aus den Namen der Subclans. Diese Tierbriider, welche ihren 
Clan begriinden, werden bei den Winnebago wenigstens vom Donnerclan mit 
denselben immer gleichbleibenden Termini bezeichnet, die alle Knaben ent- 
sprechend der Reihenfolge ihrer Geburt, tragen (Kunuga fir den Erstgeborenen, 
Henanga fiir den Zweitgeborenen, Hagaga fir den dritten, Nangiga fiir den 
vierten) 123, Diese vier Totembriider werden nach den Clantraditionen der lowa 
und teilweise auch der der Winnebago zu Menschen 124. 

Zusammenfassend ware noch zu sagen, daB die Totems der Sioux-Stamme, 
wie aus allem hervorgeht, nicht wahllos aus der Tierwelt, mit der diese Indianer 
zusammenlebten, genommen wurden, sondern daB eine gewisse Auswahl statt- 
fand. Gewisse Tiere wurden anscheinend iiberhaupt nicht genommen, wie z. B. 
Wiesel, Otter, Pferd usw. Es handelt sich bei den Totems um besonders charak- 
teristische Tiere und trotz der verschiedenen Unterschiede im Totemismus der 
Sioux scheinen doch mehr oder weniger dieselben Tiere auf. Es werden in der 
Literatur die Totems vielfach nach ihrem allgemeinen Charakter klassifiziert. 
Man spricht von Partialtotems, Splittotems, Multiplextotems. Trotzdem bei den 
Omaha verschiedene Clans nach Teilen von Tieren (entsprechend den Tabus) 
benannt werden, wie z. B. Biiffelkopf, Schwarze Biiffelschulter, so méchte ich 
hier nicht von Partialtotems sprechen, weil ja nicht der Teil des Tieres Totem 
ist, sondern das Tier selbst. Auch von Multiplextotems will ich nicht sprechen, 
da die Vielheit von Symbolen, die ein Clan aufweisen kann, kaum alle als 
Totems bezeichnet werden kénnen. Wohl 1aBt sich aber der Terminus Split- 
totems anwenden, weil viele Totems Abarten einer besonderen Tiergattung sind. 


(Fortsetzung folgt.) 


oS=O 


121 RapDIN, S. 287. 

T22RADIN, Sues : 
123 Rapin, S. 127; 230 (zehn Briider). 
124 SxINNER, IV, S. 193. 
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Von Jaap Kunst}. 


Donnerstag, den 28. November 1935, wurde ERICH voN HORNBOSTEL 
im noch riistigen Alter von 58 Jahren seiner Familie und der Wissenschaft 
entrissen. Das groBe Publikum wird wohl von dieser Nachricht, wenn es tiber- 
haupt von ihr erreicht wurde, kaum besonders beriihrt worden sein; aber um so 
mehr begreift darum die kleine Gruppe von Forschern, der das Studium exo- 
tischer Musikformen und die vergleichende Musikwissenschaft Herzenssache 
ist, was sie in ihm sowohl als Wissenschaftler als auch als Persdnlichkeit 
verloren hat. 

EricH Maria VON HornBosTEL wurde am 25. Februar 1877 zu Wien 
geboren. Seine Mutter gehdrte einem Wiener Gelehrtengeschlecht an; von 
Vaters Seite her entstammte er einer alten, urspriinglich hannoveraner Adels- 
familie, Das Theresianum zahlte ihn zu seinen begabten Schiilern; 1895 bezog 
er die Universitat, studierte Chemie, Physik und Philosophie und promovierte 
1900 zum Dr. phil. Schon in seinen Studienjahren legte er auf diese Weise 
den Grund fiir die phanomenale Vielseitigkeit seiner Kenntnisse, welche ihn 
spater instand setzte, in wahrlich unnachahmlicher Weise sich auf verschie- 
denen, anderen nur in sehr miihevoller Weise zuganglichen wissenschaftlichen 
Grenzgebieten zu bewegen. 

Nach seiner Promotion zog er nach Berlin, wo er sich an den von ihm 
hochverehrten Professor Cart Stumpr anschloB. Von 1905 bis 1906 war er 
dessen Assistent am Psychologischen Institut. Als solcher beschaftigte er sich 
vor allem mit tonpsychologischen Untersuchungen. Zugleich wurde in diesen 
Jahren der Grund fiir das Phonogrammarchiv gelegt, das, anfangs von STUMPF 
und von HornBosTFL gemeinsam geleitet, von 1906 an ausschlieBlich 
von HornposteL’s Obsorge anvertraut wurde. Er war damals gerade von 
einer musikwissenschaftlichen Studienreise zu den Pawnee-Indianern zurtick- 
gekehrt. Unter seiner Leitung nahm das Archiv rasch an Umfang zu und 
wuchs sich bald zur reichsten und bestverwalteten Sammlung exotischer Musik 
auf der ganzen Welt aus. Zu dem Zeitpunkt, als von HorNBOSTEL sich 
gezwungen sah, diese seine Schépfung anderen Handen anzuvertrauen (1933), 
umfaBte sie schon weit iiber 10.000 Phonogramme. Beinahe kein Volk, kein 
Stamm existiert, der nicht durch einige vokale und instrumentale Aufnahmen 
dort vertreten ware. 

Mittlerweile begann, schon von 1903 an, die lange Reihe meisterhafter 
Abhandlungen tber musikwissenschaftliche Themata zu erscheinen (einiges 
in Zusammenarbeit mit anderen, erst mit Dr. Orro ABRAHAM, spater mit 


1 Gekiirzte Wiedergabe eines Artikels, der in hollandischer Sprache im ,,Orgaan 
der Federatie van Nederlandsche Toonkunstenaarsvereenigingen“, Janner 1936, er- 
schienen ist. 
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Dr. Ropert LacHMANN), welche auf damals fiir unlésbar gehaltene oder noch 
gar nicht aufgeworfene Fragen Licht warfen und zugleich ein riesiges Feld der 


Untersuchung umfaBten. 
Wohl alle auBereuropdische Musik iiberhaupt fesselte eine Zeitlang seine 


Aufimerksamkeit. Eine Aufzihlung der Titel einer langen Reihe dieser Ab- 
handlungen, die iibrigens wohl nahezu vollstandig sein durite, muf hier 


genugen: 

Tonsystem und Musik der Japaner (Sammelbande der Intern. Musikgesellschaft IV, 1903, 
gemeinsam mit Dr. ABRAHAM). 

Phonographierte tiirkische Melodien (Zeitschrift f. Ethn. XXXVI, 1904, mit Dr. ABRAHAM). 

Phonographierte indische Melodien (Sammelbande der Intern. Musikgesellschaft V, 1904, 
mit Dr. ABRAHAM). 

Phonographierte Indianer-Melodien aus Brit. Columbia (Boas’ Anniversary Vol., 1906, 
mit Dr. ABRAHAM). 

Phonographierte tunesische Melodien (Sammelbande der Intern. Musikgesellschaft 
VIII, 1907). . 

Notiz iiber die Musik der Bewohner von Siid-Neumecklenburg (STEPHAN und GRAEBNER, 
Neumecklenburg, 1907). 

Uber die Musik der Kubu (HAcEN, Die Orang-Kubu auf Sumatra, 1908). 

Phonographierte Melodien aus Madagaskar und Indonesien (Forschungsreise S. M., S. 
PLANET, 1906/1907, 1909). 

Wanyamwesi-Gesange (,,Anthropos“ IV, 1909). 

Wasukuma-Melodie (Bull. de l’Académie des Sciences de Cracovie, 1910). 

Uber einige Panpfeifen aus N.-W.-Brasilien (KocH-GRUNBERG, Zwei Jahre unter den 
Indianern, 1910). 

Notizen iiber kirgisische Musikinstrumente und Melodien (KArutz, Unter Kirgisen und 
Turkmenen, 1911). 

Zwei Gesadnge der Cora-Indianer, I. Melodien und Formanalysen (Preuss, Die Nayarit- 
Expedition, 1912). 

Die Musik auf den nordwestlichen Salomoinseln (TurNWALD, Forschungen, 1912). 

Die Musik der Pangwe (TEssmann, Die Pangwe, 1914). 

Bemerkungen iiber einige Lieder aus Bougainville (Frizz, ein Beitrag zur Ethnologie von 
Bougainville und Buka, 1914). 

Ruanda-Gesange (CzEKANowskI, Wissenschaftl. Ergebnisse der Deutschen Zentral- 
afrikaexpedition 1907/1908, 1917). 

Gesadnge aus Seram (Molukken) (TAUERN, Patisiwa und Patalima, 1918). 

Ch’ao-tien-tze, Eine chinesische Notation und ihre Ausfiihrungen (Srumpr-Festschrift, 
Archiv f. Mus.-Wiss., 1919). 

Formanalysen an siamesischen Orchesterstiicken (Archiv f. Mus.-Wiss., 1920). 

Musik der Makuschi, Taulipang und Yekuana (Kocu-Griinperc, Vom Roroima zum 
Orinoco, Bd. III, 1923). 

African Negro-Music (,,Africa“ I, 1928). 

Phonographierte islandische Zwiegesange (,,Islandforschung“ I, 1933). 

Asiatische Parallelen zur Berbermusik (Zeitschr. f. vgl. Mus.-Wiss. I, 1933, mit Dr. Lacu- 
MANN). 

Das indische Tonsystem bei Bharata und sein Ursprung (Zeitschr. f. vel. Mus.-Wiss. I, 
1933, mit Dr. LacHMaAnnN). 


Ferner lieB er eine Reihe mehr prinzipieller und zusammenfassender 
Artikel erscheinen, wie: 
Melodischer Tanz (Z. d. I. M. G., 1904). 


Vorschlage zur Transkription exotischer Melodien No a d. I. M. G. XI, 1909, 
mit Dr. ABRAHAM). 
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Uber Mehrstimmigkeit in der auBereuropadischen Musik (KongreBbericht der I. M. G:, 
Wien 1910). 

Uber die Bedeutung ethnologischer Untersuchungen fiir die Psychologie und Asthetik 
der Tonkunst (Bericht iiber den IV. Kongress f. experimentelle Psychologie in 
Innsbruck, 1910, mit Cart Srunpr). 

Uber ein akustisches Kriterium fiir Kulturzusammenhange (Z. f. Ethnologie, 1911). 

Musik der Naturvélker (MryEr’s Gr. Konversationslexikon, 1912). 

Arbeit und Musik (Z. d. I. M. G. XIII, 1912). 

Melodie und Skala (Jahrbuch Perers, 1913). 

Phonographische Methoden (ABpERHALDEN, Handbuch d. biolog. Arbeitsmethoden, 
Abtlg. V, Teil 7). 

Systematik der Musikinstrumente (Z. f. Ethnologie, 1914, mit Curr Sacns). 

Musik und Musikinstrumente (Deutsches Kolonial-Lexikon, 1919). 

Vorlaufige Notiz iiber den Blasquintenzirkel (Anthropos 1919/1920, 569 ff.). 

Musikalischer Exotismus (Melos 1920). 

Eine Tafel zur logarithmischen Darstellung von Zahlenverhaltnissen (Zeitschr. f. Physik 
VI, 29 ff., 1921). 

Tonart und Ethos (JoHANNEs Wo tr-Festschrift, 1923, 73 ff.). 

Die Entstehung des Jodelns (Bericht iiber den Musikw. KongreB in Basel, 1924). 

Laut und Sinn (Mernuor-Festschrift, 1927). 

Musikalische Tonsysteme (GEIGER und ScHEEL, Handbuch der Physik, Bd. VIII, 1927). 

Musik des Orients auf der Schallplatte (,,Kultur und Schallplatte“, 2. Jahrg.). 

Cart Stumpr und die vergleichende Musikwissenschaft (Z. f. vergl. Mus.-Wiss. I, 1933). 

The Ethnology of African Sound-instruments (,,Africa“ VI, 1933). 


Ferner gehort zu diesem Werk eine Anzahl von Buchbesprechungen, 
welche in manchen Fallen zu selbstandigen, fesselnden Abhandlungen mit 
reichem Inhalt angewachsen sind. Hier werden die Artikel aus AnlaB folgen- 
der Werke genannt: 

R. et M. D. Harcourt, La musique des Incas et ses survivances, 1925. 
Kurt Huser, Der Ausdruck musikalischer Elementarmotive, 1923, Deutsche Literatur- 

zeitung, 1925). 

American Negro-Songs (div. auteurs) (Intern. Review of Missions, Vol. XV, Nr. 60, 1926). 
W. KaupeErN, Musical Instruments in Celebes, 1927 (Ethnol. Anzeiger II). 
Fr. Bremer, Melodie-Auffassung und melodische Begabung des Kindes (Deutsche Lite- 

raturzeitung, 1927). 

W. Konic-Beyer, Volkerkunde im Lichte der vergleichenden Musik-Wissenschaft, 1931 

(BaeBler-Archiv, 1932). 

A. Ecxarpt, O.S.B., Koreanische Musik, 1930 (Orientalische Literaturzeitung, 1931). 

H. Hevrritz, Chicago der Wiiste, 1932 (Z. f. vergl. Musikwissensch. I, 1933). 

HELEN H. Roserts, Form in primitive Music, 1933 (Z. f. vergl. Musikwissensch. II, 1934). 

Heinz Wiescuuorr, Die afrikanischen Trommeln und ihre auBerafrikanischen Bezie- 
hungen (Studien zur Kulturkunde, hrsg. v. L. FROBENIUs, Bd. 2), 1933. 


Dann fertigte er eine deutsche Ubersetzung von Extis’ beriihmter Ab- 
handlung ,,On the Musical Scales of Various Nations“ an, welche, zusammen 
mit einigen anderen und insgesamt vor 1908 geschriebenen musikwissenschait- 
lichen Artikeln (darunter auch eine Anzahl von Hornpostet selbst), im ersten 
Teil der von CarL Stumpr herausgegebenen ,,Sammelbande fiir vergleichende 
Musikwissenschaft* erschienen. 

Endlich verdanken wir ihm die Zusammenstellung und den gediegenen 
Kommentar der von der Cart Linpstrom A.G. unter dem Titel ,,Musik des 
Orients“ herausgegebenen Sammlung von Grammophonplatten exotischer 


16 Vol, 32 
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Musik, welche dem Westen endlich die Augen fiir den Reiz, die Schénheit und 
Merkwiirdigkeit japanischer, chinesischer, siamesischer, balinesischer, java- 
nischer, sundanesischer, vorderindischer, persischer, Agyptischer und tune- 
sischer Musik 6ffnete. 

Eines der wichtigsten Resultate von HornBosTeL’s Lebensarbeit — inso- 
fern sie auf dem Gebiet der Musikwissenschaft liegt — war die Entdeckung 
des altchinesischen Blasquintensystems und des merkwiirdigen Einflusses, 
welchen dieses auf einen groBen Teil der Alten und der Neuen Welt ausgetibt 
hat. Im Rahmen dieses kurzen Nachrufes kann natiirlich nicht auf Naheres 
eingegangen werden. Hier sei nur gesagt, daB seine Blasquintentheorie die 
langgesuchte Erklarung der Eigenart einer Reihe von exatischen Tonskalen 
lieferte. Der Autor hatte das Gliick, mit v. HornBosteL 14 Jahre lang am 
weiteren Ausbau dieser Theorie zusammenzuarbeiten, welche der Musikwissen- 
schaft so ungeahnte Perspektiven eréffnet hat. Noch kurze Zeit vor seinem 
Tode bewies sie ihre groBe Bedeutung; einige Monate vorher erreichte mich 
ein entziickter Brief, worin er mir von seinem jiingsten Fund ,,noch brithwarm“ 
Mitteilung-machte: die Erklarung der Struktur einer bestimmten Art von 
Pélog-Skalen, welche bis dahin jeder Erfassung Widerstand geboten hatten. 

Das Feld seiner Wirksamkeit war indes nicht auf Musikwissenschaft 
und Tonpsychologie beschrankt — weit davon entfernt! 

In einem héchst beachtenswerten Artikel ,,Die MafSnorm als kultur- 
geschichtliches Forschungsmittel“ (Pater WILHELM ScHMipT-Festschrift, 1928) 
legte er mit einer an Sicherheit grenzenden Wahrscheinlichkeit dar, daB eine 
und dieselbe metrische Norm den Langemafen Altchinas, des vorkolumbischen 
Peru, der Sumerischen und Babylonischen Reiche und Altagyptens zugrunde 
liege; in einer darauf weiterbauenden Studie ,,Die Herkunft der altperuanischen 
Gewichtsnorm“ (,,Anthropos“ XXVI, 1931), daB auch diese Norm ihren Ur- 
sprung von Ostasien herleite. Eine dritte Frucht dieser Untersuchungen war 
der Artikel ,,Chinesische Ideogramme in Amerika“ (,,Anthropos“ XXV, 1930). 

Von seinen psycho-physiologischen Studien zeugt eine Reihe von voll- 
endeten Abhandlungen, u. a.: 

Musikpsychologische Bemerkungen iiber Vogelgesang (Z. d. I. M. G. XII, 1911). 
Psychologische Akustik (Jahresbericht iiber die gesamte Physiologie, 1920). 
Uber die Wahrnehmung der Schallrichtung (Sitzungsber. d. preuB. Akad. d. Wiss. XX, 

1930, 388 ff., mit Max WERTHEIMER). 

Uber optische Inversion (Psycholog. Forschung I, 1921). 
Bemerkungen zu einer Grundfrage der Akustik und Tonpsychologie (Psychol. For- 

schung II, 1922). 
idee Akustik, Ubersichtsreferat (Jahresbericht iiber die gesamte Physiologie, 
Beobachtungen iiber ein- und zweiohriges Héren (Psychol. Forschung IV, 1923). 

The psychophysiology of monotic and diotic hearing (Proceedings and Papers of the VIIth 

Intern. Congress of Psychology, 1923). 

Zur Psychologie der Tondistanz (Z. f. Psychologie, Bd. 98, 1925, mit Dr. ABRAHAM). 


Psychologie der Gehérserscheinungen (in ,.Handbuch der Physiologie“, herausgeg. von 
BETHE u. a., Bd. XI, S. 701 ff.), 1926. 


* Diese Aufzahlung ist vielleicht nicht ganz volistandig. 
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Uber Verschiebung der Tonhohe (in ,,Zeitschrift f. Laryngologie“, Jahrg. XXI, S. 100 ff.) 
1931. . 


Uber Geruchshelligkeit (PrLticer’s Archiv f. d. gesamte Physiologie, Bd. 227, 1931). 


Eine umfangreiche, zu frappanten Ergebnissen gelangende, leider nicht 
verdffentlichte Studie ttber Ursprung und Bedeutung des Alphabetes schrieb 
er in seinen letzten Lebensjahren. Auch hatte er seine Aufmerksamkeit auf 
die tiber einen groBen Teil der Welt verbreiteten Faden- (Ubernehm-) Spiele 
gerichtet, und seine letzte, soviel ich weiB unvollendet gebliebene, Unter- 
suchung galt den Tierkreisvorstellungen in Verbindung mit rezenten Aus- 
grabungen aus dem Pandjab. 

Als ob dies alles fiir einen einzigen Menschen noch nicht genug gewesen 
ware, war v. HornpostTeL dabei ein guter Pianist und ein mehr als verdienst- 
voller Komponist, wie aus mancher Manuskript gebliebenen Komposition 
hervorgeht. 

Dann war er ein groBer Kenner der franzésischen Literatur. 

Zum Schlusse will ich, kuriositatshalber, nicht verschweigen, daB 
v. HorNBOSTEL in seinen jiingeren Jahren sich als ein geschickter Gaukler 
erwiesen hatte; er war dann auch, wenn ich mich recht erinnere, Mitglied einer 
englischen Genossenschaft von Gentlemenzauberern. 


Die Aufzihlung so vieler und einander entgegengesetzter Wirkungs- 
gebiete mag bei manchen die Vermutung von Oberflachlichkeit wachrufen. Fin 
anderer hatte vielleicht auch die Klippe der Zersplitterung bei so groBer Diver- 
genz der Beschaftigungen kaum gliicklich vermieden. Aber fur einen so spri- 
henden Geist, wie der v. HorNBOSTEL’s, war ein solches Wechseln des Studien- 
objektes eine durch seine Veranlagung gebotene Notwendigkeit, welche der 
Griindlichkeit seiner Untersuchungen nicht den geringsten Abbruch tat. Was 
v. HoRNBOSTEL zum 85. Geburtstag seines Lehrers und vaterlichen Freundes 
Cart Stumpr schrieb, paBt vollkommen auf ihn selbst: ,,;Wie durch die seltene 
Verbindung musikalischer und philosophischer Anlagen ist sein ganzes 
Schaffen durch die stindige Wechselwirkung zweier Wesensziige bestimmt: 
der Weite des Blickfeldes und der Gewissenhaftigkeit gegeniiber den Tat- 
sachen. Sich iiberall umschauen, aber ohne die Fliichtigkeit des blo8 Neu- 
gierigen; im Besonderen das Allgemeine entdecken, aber erst die Tatsachen 
in ihrer Besonderung griindlich kennen, und nicht nur diese oder jene, die 
gerade zur Hand ist; nach dem tiefsten Sinn suchen, aber ihn herausholen, 
nicht hineindichten; aufsteigen, um zu tiberschauen, aber zurtickkehren mit 
neuen Fragen; erweitern, ohne zu verdiinnen; eindringen, ohne die Aussicht 
zu verlieren.“ 

Im Grunde hingen seine Studienobjekte tbrigens meist zusammen, wenn 
es auch nicht unmittelbar auffallt. So erflossen seine metrologischen Studien 
aus der Tatsache, daB die altchinesische metrische Norm gleichzeitig die Lange 
des Bambusrohres ist, worauf der Grundton des Blasquintensystems realisiert 
wurde; sein Denken, ebensosehr ethnologisch wie philosophisch und physio- 
logisch geschult, wurde notwendigerweise beim Verfolgen der moglichen 
Kulturbeeinflussungen auf musikalischem Gebiet, auch von parallelen Erschei- 
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nungen auf verwandtem Terrain gefesselt; daher seine Studien uber Alphabete, 
Tierkreis, Ideogramme, LangenmaBe und Gewichtsnormen. 


* * 


& 


Dieser mit so verbliiffender Vielseitigkeit begabte Geist wohnte in einem 
schwachen Korper. Wohl war v. HornposTEL ziemlich groB von Gestalt, aber 
nichtsdestoweniger machte er keinen robusten, sondern eher einen schmach- 
tigen Eindruck. Innerhalb der 14 Jahre, welche ich ihn kannte, war er oft 
unpaBlich; er vertrug den harten Berliner Winter nur sehr schwer. Aber die 
Fiirsorglichkeit seiner Ehegattin sowie sein eigener feimer Humor und sein 
kindlicher Frohsinn halfen ihm iiber alle physischen Beschwerden hinweg. 

Je besser ich ihn kennenlernte — solange ich noch auf Java war, durch 
Korrespondenz *; im Winter 1927/28 durch persénlichen Umgang; dann wie- 
der schriftlich und seit August 1934 wieder mtindlich — um so mehr ward ich 
von der Uberzeugung der Einmaligkeit seiner Erscheinung und der Ursprtng- 
lichkeit seines Geistes durchdrungen. Dieser Mischung von genialer Intuition 
und kindlicher Arglosigkeit werde ich wohl nie mehr in meinem Leben wieder 
begegnen. 

Vielleicht entsprang die unvergleichliche, intuitive Einfithlungsgabe der 
kindlichen Unbefangenheit: man erhielt den Eindruck, daB er sich neuen Pro- 
blemen und Erscheinungen gegentiber anfanglich ganz passiv verhielt; keiner- 
lei vorgefaBte Meinungen tribten seinen Blick. 

Eine andere Eigenschaft, die mich an ihm stets sympathisch berihrte, 
war die erhabene Gleichgiiltigkeit gegentiber Materiellem und den Dingen des 
taglichen Lebens, obwohl er fern davon war, kleine, unerwartete Aufmerksam- 
keiten nicht zu fiihlen. Zeitungen gab es keine in seinem Hause, nur ab und zu 
ein Wochenblatt; die Politik interessierte ihn nicht; seine Lebensweise war 
auBerst einfach, doch hatte seine Tageseinteilung wenig mit jener der Menschen 
seiner Umgebung gemeinsam; auch insofern kiimmerte er sich nicht um das Zu- 
sammenleben mit anderen, als er sich niemals danach richtete, ob ein anderer 
das, was er tat oder unterlieB, narrisch fand. Als wir einander 1927 zu Berlin 
das erstemal persénlich treffen sollten, schrieb er mir, daB er auf dem Anhalter 
Bahnhof anwesend sein und als Erkennungszeichen die balinesischen Kemanaks 
(pisangférmige, bronzene Schlaginstrumente) spielen wiirde, welche ich ihm 
einige Monate vorher als Christgeschenk gesandt hatte. Und in der Tat erfolgte 
unsere erste personliche Bekanntschaft zur Freude der Umstehenden unter dem 
fiir uns symbolischen Klang der exotischen Instrumente. 

Seine Tageseinteilung war, wie schon gesagt, etwas ungewéhnlich. Erst 
gegen Mittag stand er auf, lunchte, ging an die Arbeit, daheim oder im Phono- 
grammarchiv, las eventuell seine Kollegs — 1917 war er Hochschulprofessor 
geworden — speiste zu Mittag, arbeitete und musizierte oft bis kurz vor Mit- 


% Diese wurde seinerseits deutsch, meinerseits — auf seinen Vorschlag — hol- 
landisch gefiihrt. Verschiedene deutsche und dsterreichische Musik-Ethnologen — aufer 
EricH v. HornpostEt u. a. auch Prof. Sachs und’ Dr. LAcHMann — haben Nieder- 


landisch gelernt, um die Publikationen iiber indische Musik in dieser Sprache kennen- 
zulernen. 
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ternacht und ging nicht vor drei Uhr zu Bett. So kamen die Reihen schéner 
Studien zustande, welche, zusammen mit den gleichzeitigen Veréffentlichungen 
seiner Kollegen Prof. SAcHs und frither von Prof. Stumpr, die vergleichende 
Musikwissenschaft ,,auf die Beine“ gestellt haben. 


* * 
* 


Es war ein groBes Vorrecht, mit ihm gemeinsam arbeiten zu diirfen. 
Kennzeichnend fiir seinen Altruismus war dabei die grofziigige Art, mit der 
er seine Funde und Schltisse um sich her ausstreute. Eine gewisse Art, wie 
die Hiihner dahinter her zu sein, um die Prioritat einer Entdeckung oder die 
Autorschaft eines Gedankenganges fiir sich zu heischen, war ihm vollstandig 
fremd; das Interesse an der Sache, und niemals sein eigenes, stand bei ihm im 
Vordergrund. Von seinem reichen geistigen Besitz und von den Ergebnissen, 
zu welchen ihn seine schier unfehlbare Intuition, mehr noch als seine fiir den 
Augenblick bereite Kenntnis des Tatsachenmaterials fiihrte, hat er sein ganzes 
Leben lang andere — und den Autor dieser Zeilen nicht in letzter Linie — 
vollig uneigenniitzig profitieren lassen, Durch die ungeheuchelte Anteilnahme 
am Werke anderer, wenn er darin Zukunftsméglichkeiten sah, durch die Selbst- 
losigkeit seines Wesens und die liebenswiirdige Hoflichkeit seines Auftretens 
zog er jeden an, der das Gliick hatte, mit ihm in nachste Bertthrung zu kommen. 


Im April 1933 muBte v. HorNnBosTEL seine Stellung aufgeben und Berlin 
verlassen. Die Familie lie® sich zunachst in Ziirich nieder, doch wurde ihm 
sogleich einer der Lehrstiihle der New School for Social Research in New York 
angeboten, und er nahm ihn gerne an. 

Nur kurze Zeit indes war es ihm vergonnt, dort zu arbeiten. Das 
driickende Gefiihl, auf Lebenszeit und mit sehr labiler Gesundheit in fremder 
Umgebung sich eine neue Existenz aufbauen zu miissen, dazu das ungewohnte 
Klima und der erschwerende Druck der groBten Stadt der Welt, das alles brach 
seine Widerstandskraft und griff sein von Jugend auf schwaches Herz an. 

Ein dreimonatiger Aufenthalt auf den Bermuda-Inseln brachte keine 
Genesung; schon krank, muBte er die Neue Welt verlassen und fand in London 
ein Unterkommen und vortreffliche arztliche Behandlung. Viele Monate muBte 
er das Bett hiiten. Zugleich fiihlte er sich anfangs zu erschopft, um arbeiten zu 
kénnen. Aber nach einem Jahr war er wieder so weit, daB er ab und zu ein 
wenig ausfahren und sogar eine kurze Strecke gehen und ein wenig arbeiten 
konnte. 

In dieser Zeit teilweiser Genesung konnte ich ihn noch zweimal auf einige 
Tage besuchen. — Die letzten Stunden unseres Beisammenseins werde ich nie- 
mals vergessen. Seine kérperliche Kraft mochte schon stark verbraucht sein, 
aber der Geist war scharf und hell wie stets; auch seinen humoristischen Blick 
auf Menschen und Zustinde hatte er keineswegs verloren. Und starker als je 
hatte ich das Gefiihl, zu ,,des Meisters FiiBen“ zu sitzen. 

Nach Holland zuriickgekehrt, wurde ich einige Tage spater mit dem 
»Geleitwort iiberrascht, das er meinem eben druckfertig gewordenen Buch 
De Toonkunst van Java“ mitgeben wollte. 
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Nach dem Oktober 1934 habe ich ihn nicht mehr wiedergesehen. Aber 
regelmaBig kamen — wie in den vorhergehenden Jahren — seine Briefe, erst 
noch aus London, spater aus Cambridge, wohin ihn eine Einladung und ein 
Stipendium der Universitat hatten tbersiedeln lassen. 

Anfang November 1935 kam der letzte Brief. Er endigte so: ,,Ich muB 
wieder einmal ein paar Tage liegen, weil mein Herz etwas zu tbermitig 
schlagt, und kann deshalb nicht soviel arbeiten wie ich méchte. Es ist schon 
ganz gemiitlich im neuen Haus und ich freue mich schon, es Ihnen im Februar 


Zu Zelgen nn, 
* * 
* 

Es fallt mir schwer, mich mit dem Gedanken abzufinden, da wir, die 
kleine Phalanx jiingerer ,,exotischer“ Musikforscher, nun weiter arbeiten 
mtissen ohne seine Fiihrung, ohne seine Anregung, ohne sein selbstloses In- 
teresse an unserem Werk und Leben. Aber er wird uns unvergeBlich bleiben 
und wir werden nach besten Kraften trachten, weiterzuarbeiten im Geiste 
dessen, den wir als unseren ,,Guru‘‘ verehren. 


— >i ——— 
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Extrait du Folk-lore du Haut-Ogooué. 
Proverbes et Dictons des Ambede. 


Par le Rév. Pére JérOmMeE ADAM. 


Ce qu’on appelle administrativement le Haut-Ogooué c’est la Subdivision 
de Franceville. Le Haut-Ogooué géographique est bien plus étendu. On peut 
appeler ainsi tout le pays situé entre la source de l’Ogooué et les premiers 
affluents de l’Ivindo. Il va de l’Equateur au 3° 15 Sud, et du 13° au 15° de 
longitude E. du méridien de Greenwich. 

Au point de vue géographique, le Haut-Ogooué fait partie de la grande 
galerie forestiére qui fait la transition, du Nord au Sud, entre la forét vierge 
gabonaise et les hauts-plateaux sablonneux du pays tege ou batéké. Le plateau 
batéké s’avance jusqu’A une journée de Franceville et occupe du Nord au Sud 
presque un quart du pays. Une bande de forét descend parallelement au plateau 
batéké du Nord au Sud. Dans les environs de Franceville elle est coupée par 
de nombreuses steppes alternant avec des bocages qui donnent au terrain ac- 
cidenté aspect d’un paysage de l’est de la France. 

On a appelé Franceville un carrefour de races', et avec raison, car on 
en peut y trouver au moins une douzaine. Le Gabon, le Congo et le Loango se 
sont rencontrés ici. Ces races se distinguent nettement du groupe Fan, qui n’a 
ici aucun représentant; le groupe Bakélé et Bakota n’est que faiblement repré- 
senté par les Bawumbvu, les Mbariwe, les Shamay et les Shake. Toutes les 
autres races sont trés apparentées aux Batéké au point de vue linguistique et 
anthropologique: ils se nomment Mindumu, Bawandji, Bandjabi, Aduma, Ba- 
kanini et Batxangi; quant a la race ambede, qui du point de vue de la langue 
se rapproche le plus de la race batege, elle est au point anthropologique com- 
plétement différente. Il y a la un probléme a résoudre. On a émis Vhypothese 
qwils seraient un clan de Bakota ayant au contact avec les Batéké pris la 
langue de ces derniers. Un fait curieux est qu’on appelle les Ambede dans la 
région de Zanaga des Bakota. En outre, le grand nombre de leurs chants est 
kota, en particulier ceux utilisés aux cérémonies de fétiches. Mais eux-memes 
n’ont aucun souvenir de cette origine: ils sont Ambede, rien de-plus. Dans 
leur langue il ne reste aucune trace de kota, ce qui dans ’hypothése émise est 
trés étonnant — a moins de remonter a des temps tres éloignés, 

La race ambede est cependant Ja plus importante du Haut-Ogooue; c’est 
méme la seule de cette région. Les Bakota ont le grand nombre de leurs freres 


1 Nous prenons le mot race dans un sens trés large. 
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dans le Nord, les Atege appartiennent surtout au Congo, les Bandjabi au Sud 
du Gabon, et les petites tribus Mindumu et Bakanini autour de Franceville sont 
insignifiantes. A partir de la Haute Likouala, en allant vers le Sud, les Ambede 
se trouvent sur tous les affluents de droite de l’Ogooué: la Sébé, la Lekouni, 
la Pana, jusqu’a sa source, et bien au-dela, car on en trouve encore de nombreux 
villages a Sibiti et A Massendjo. Ils atteignent 4 peu prés le chiffre de 
cent mille. 

Cependant en étudiant une carte il est trés difficile de les rencontrer. 
C’est que depuis le pays de leur origine jusqu’au Sud, ils ont changé leur nom 
un grand nombre de fois: Umbete, Mbétsi, Embiri, Asi-mbere, Ambede, Am- 
bama, Ambamba, Andjinini et Bakota parfois y désignent une seule et meme 
tribu, les Ambede. 

Leur vrai nom primitif semble étre Asim-bede, «ceux du Bas», ou Am-bede 
tout court. Le nom d’Ambama est un surnom qui leur 4 été donné au temps 
de Brazza, d’une perle mbama, qu’ils aimaient a porter au cou. C’est le nom 
aujourd’hui généralement utilisé dans le Sud. Quant au nom d’Andjinini, tres 
employé aussi chez les Batéké pour leurs voisins, il semble venu du verbe 
godjenene (entourer), et signifie «les voisins», «ceux qui nous entourent». Les 
Ambede d’Okundja appellent les Ambede d’Ewo et de Lastoursville Andjinini; 
ceux d’Ewo a leur tour appellent ainsi les autres Ambede et Batege qui les 
entourent. Comme tout le monde I’a remarqué, ce nom a un sens péjoratif. 


A Vencontre des autres races batékéisées les Ambede n’ont pas les carac- 
téres physiques des Batéké, sauf les voisins tout proches de ces derniers. 
Ils sont de taille moyenne, gros, lourds, lents et amateurs du repos. Deux 
mots tres caractéristiques sont toujours sur leurs lévres: Ka ntxi! Assieds-toi! 
Attends! et Ka two! Sois tranquille! Doucement! Ne te casse rien! Leur 
habitat est la forét vierge ott la viande abonde et ott le manioc pousse a mer- 
veille. Aussi sont-ils de grands gourmands. Leur tempérament cependant leur 
donne aussi des qualités plus rares chez les autres: ils sont paisibles, 
constants, fidéles, ouverts. 


Comme ils sont souvent «assis», ils ont l'occasion de causer et de parler. 
Aussi est-ce chez eux qu’on trouve le folk-lore le plus riche et le plus intéressant. 
Leurs proverbes, leurs fables, leurs contes se chiffrent par milliers, et ce n’est 
pas exagéré. 

Leur langue est trés proche parente du dialecte tege. Les différences 
grammaticales ne sont pas tres nombreuses. Le parler roulant et rapide des 
Batege est devenu ici guttural. Ils ont conservé les articles 7 ou m devant les 
consonnes dures ce qui n’existe pas dans les langues batékéisées. Ils utilisent 
aussi l’assimilation de la voyelle qui finit le mot a la voyelle suivante, ce que 
les autres ne font pas. 


Le mbede a cet avantage sur les langues ndumu, kanini etc. qu’il est a 
peu pres identiquement parlé par tous les Ambede. Les gens d’Etoumbi a 
lequateur parlent comme ceux de Zanaga au troisiéme degré Sud, a part quel- 
ques mots pris a des voisins différents. C’est pour cette raison que nous avons 
commence le folk-lore du Haut-Ogooué par la langue mbede. 
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Les proverbes qui vont suivre peuvent donner une petite idée du dialecte 
et de la maniére de penser des Ambede. A qui connait les noirs leur variété 
donnera en méme temps une idée de la vie, des occupations, des qualités et des 
défauts de cette grande tribu du Haut-Ogooué. 


Voici a titre de comparaison un proverbe dans les autres langues de la région. 


Tege: Ngamburu ka bere we kaha, we tini nde mbyeri. 
Mbede: Buga gota we goba, we ti nde nguma. 

Ndumu: Mbagi gitxuna we giba, we txunu nde nguma. 

Nani: Mbagi otxuna we leba, we otxunu lebata. 

Wandji: Mumbagi a tete we oba, we leti nde ngumba. 
Ndjabi: Mbegi a tete we sedji, we teti nde ngumba. 

Txengi: Mbegi a tete we ngumbu, we nde ukala xetxi. 
Duma: Mumbagi a bisala we ngumba, na we bisili nde syadi. 


Wumbvu: Moko ?'a yisidje we txindu, w’a yisidje wangu mbedji. 


Mbanu 


? Mananwe ndi awusirima gwe rilende, pe gwe ke awusirige riyese. 


traduction Witt érales: 
Le prochain piquer toi palme, toi piquer hérisson (nguma); quelques uns ont 


couteau, machette a la place de hérisson. C’est-a-dire: 


On te jette une branche de palme, jette une épine de hérisson. 
On te fait du mal, rend le double. 


I° La famille. 


Obuga obuga o mvudu ankwono, ma _ akima, bowa ankondi 
L’amitié l’amitié celle homme celui la famille, celles autres, ainsi  flatteurs 


a bibi. 

ceux les objets. 

La véritable amitié existe entre parents, d’autres ne flattent que pour 
b) 

avoir des marchandises. 

Ologi a dja wegoka go pan e we; mvudu a buma we gika la-la_ ni. 

Le sorcier qui mange toi étre a cdtéde toi; homme qui tue toi étre loin-loin pas. 

Celui qui te nuit est auprés de toi; celui qui te tue n’est pas loin. 

Mami obi, ka nkwono kali ni. 

Choses mauvaises, pas famille pas non. 

Mauvaises maniéres, non pas manque de famille. C’est-a-dire: Tu agis ainsi 

non pas parce que tu n’as pas de famille, parce que tu es pauvre, mais 

par malice. On comprend qu’un homme sans famille ne puisse pas verser 

des marchandises, mais celui qui refuse, tout en ayant des parents, le fait 

par méchancete. 

Tada gokwa we lilaga: abug’ a tada, k a we ni. 

Pére mourir tu  pleures: les amis ceux du pére, pas ceux de toi non. 

Ton pére meurt, pleurs; ses amis ne sont pas les tiens. 

Obuga na tada we na ngugu. 

Amitié avec pére toi avec mere. 

Ton pére a des amis tant que tu as encore ta mére, mais plus apres. 
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Golili goyiga ma leku le ngugu. 


Pleurs apprendre ceux de la mort celle de la mere. 
Apprends a pleurer par la mort de ta mere. 

Leku le kisa ngugu alil’ a wi. 

Mort elle trompe mére  pleureurs ils finissent. 

Quand la mére échappe a la mort, les larmes séchent. 


Abyel’ a ngugu gibisa ma ankana_ ni. 

Seins ceux de mére refuser eux pour la gale pas. 

Ne refuse pas le sein de la mére a cause de la gale. 

Il faut prendre ce qui est nécessaire malgré quelques inconvénients. 


A ntxomi nkeri, mana si we bagi mwan a nkeri. 
D’abord seur, fini alors toi recus l’enfant celui de la sceur. 
D’abord la sceur, puis la niéce. 

Celui qui veut épouser la niéce doit commencer par la sceur. 
Qui veut la fin, veut les moyens, 

Obuga na_ ondjali nkeri mwo. 

Amitié avec le beau-frére sceur  vivante. 

On est amis avec le beau-frere tant que sa sceur vit. 


Golibi ndumu, mvudu a_ kuli bana _ ba akima. 

Fou frére, homme qui engendre enfants des autres. 

Fou le frére dont les enfants sont a d’autres. Allusion a l’avunculat. 
Chacun pour soi. 

Obusi ab’ ana ka lenguma ni. 

Bas-4ge des enfants pas stérilité non, 

Des enfants en bas-age ce n’est pas de la stérilité. De petites choses, ce 
n’est pas rien du tout. 

Obudi golo kali, nkusa na _ oleli. 

Celle-qui-enfante mettre pas, a fortiori aussi celle-qui-berce. 

La mére abandonne !’enfant, a plus forte raison la berceuse. 


Mwasi na_ letuba, na_lebisa, osina Sa-ngobo. 

Mwasi avec «le frapper», avec «le renvoyer»: le motif Sa-ngobo. 

Mwasi (nom de femme) est frappée et renvoyée, c’est 4 cause de Sa-ngobo 
(une autre femme). 

Otxwi okuli. 

La téte de Ja veuve. 

Il n’y a plus qu’a se résigner. 

A la mort de son mari la veuve est tondue et n’a plus qu’a se résigner a 
son sort. 


Mvudu a balaga oturu gowunu. 
Homme qui male manche hache. 


L’homme est comme le manche d’une hache: il peut sortir partout: il peut 
mourir partout. 


h7. 


18. 


13; 


20. 
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a 
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Okudu nga e kwa_ abalaga. 


Honte maladie dont meurent les hommes. 

La honte est une maladie dont meurent les hommes. 

Ngo-okari o txi ndjala mfi o mani ekisi mo golaba. 
L’ayant-femme il coucha faim célibataire lui finir le juron pour dire. 

Quand V’homme marié a faim, le célibataire cesse de jurer: il se résigne. 
Mfi na mfi nkedigi buga kali. 

Célibataire avec célibataire pitié autrui pas. 

Un célibataire n’a pas de pitié pour un autre. 

Oyeri ma ankeri ngu-balaga golibi. 

Intelligence celles les sceurs la mére-homme lui fou. 


Les sceurs sont malignes, l’oncle n’est plus qu’un imbécile: elles le roulent. 


Oko a mbele we, gimpa mwana andwo ni. 
Le beau-pére qui hair toi, donner enfant avis pas. 


Le beau-pére te hait, ne conseille pas son enfant. 

Oti gokisa gikwandja oko ni. 

Fétiche tromper s’incorpore beau-pére pas. 

Un fétiche qui trompe ne s’incorpore pas le beau-pere. 

En trompant on ne se fait pas d’amis. 

Ondjali okyege godja bila m’ ebari e nixusi. 

Beau-frére petit manger vivres sur morceaux ceux de feuille. 

Un beau-frére encore petit se contente de manger sur un bout de feuille: 
il se contente de peu de chose. 

Onkede go mpugu nde-anku mpini mbidi oti. 

Enfant au village lui-méme force comme arbre. 

L’enfant en son propre village est fort comme un arbre. 

Buga_ golila mwan’ awe m’ ongada we lilaga be mwan’ 
Prochain pleurer l’enfant celui de toi pour le pian toi pleurs aussi Yenfant celui 


a nde m’ abungu. 
de lui pour eczéma. 


Ton voisin plaint ton enfant pour le pian, plains le sien pour son eczema. 
Rends la pareille. 


Obyeri gobiga na nga, enkede etami. 
Malade_ durer avec maladie, enfants jeux. 


Quand une maladie dure longtemps, les enfants s’amusent: n’y font plus 
attention. 


Mwana ~— gontxyayi elori kali. 
L’enfant celui l’orphelin les répugnances pas (pour le manger). 


L’orphelin n’est pas difficile. 

Nixyayi gobida nama. 

Orphelin porter  viande. 

Tout le monde attend !’orphelin quand il porte de la viande. 
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Goyogo go ntxyayi otxwi gondji. 

La nage celle de l’orphelin la téte dehors. 

L’orphelin qui nage tient la téte au-dessus de l’eau. Il faut qu’il fasse 
attention a lui. 

Okeri goyele ntxulu ongulu, mwana goyele tada oyiga. 

Riviére manquer source lac, l'enfant manquer pére_ esclave. 

Une riviére sans source est un lac, un enfant sans pére un esclave. 
Gontxyayi angugu kumi, obi goyele angugu na gontxyayl. 
Orphelin méres dix, le mauvais manquer meéres méme !’orphelin. 
L’orphelin trouve dix méres, mais un homme mauvais n’a ni meres méme 
s'il est orphelin. 


II° Le corps humain. 
We kini mo gokula ka kesege nudu ni we kini giyia ma a 
Tu estes pour grandir ne regarde corps pas tu restes savoir celles qui 


ya na we ni. 

viennent avec toi pas (les choses). 

Tu dois encore grandir ne prends pas plaisir a regarder ton (beau) corps: 
tu ignores encore ce qui t’arrivera. 

Nega-nudu abisa nudu e nde, mberi na akima. 

Ayant-corps maltraite corps celui (de) lui, querelle avec autres. 

Si tu maltraites ton propre corps, tu auras encore des palabres avec 
les autres. 

Nudu mpusu: o buli akima. 

Corps fibre-de-raphia: le frappérent les autres. 

Le corps est comme le raphia: ce sont les autres qui le travaillent. 

Otxwi djyele: goyele togi, antxya. 

ilete deux: manquer sang, les larmes. 

Dans la téte il y a deux choses: ou bien du sang (qu’on tire avec des 
ventouses) ou bien des larmes. Le malade ou bien guérit, ou meurt. 
Dans un palabre deux choses sont possibles: on le perd ou on le gagne. 
Disi le dya ngondo, ngondo a dya yulu. 


CEil il aime la lune, la lune elle aime enhaut. 

L’ceil aime la lune, la lune le ciel. On aime souvent ce qu’on ne peut 
recevoir, 

Disi ginuda ndjogo, le moni sedi ni. 

CEil rater éléphant, il voyait chéri pas. 

L’ceil qui ne voit pas l’éléphant ne voit pas non plus l’antilope «chéri» 
(qui est toute petite). 

Dja_ godja go we; gobaga bagi, ka onwa obowe ni. 

Mange manger celui (de) toi; recevoir recus, pas bouche bonne non. 


Mange ton propre manger; ce que tu as recu, tu ne le mangeras pas avec 
une bouche bonne (il faudra rendre autre chose). 
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Ofiwa gidja ni, mwo giyudaga ni. 

Bouche manger pas, ventre se rassasier pas. 

La bouche ne mange pas, le ventre ne se rassasie pas. Qui veut la fin, 
veut les moyens. 


Lee wi m’ onwa, le elosi nkumu. 
Ce qui sortit par bouche, cela perdit maitre. 
Ce qui sort de la bouche perd le maitre. 


Aba mwole gikwono kila go mba_ ni. 

Joues deux l’aliment pouvoir celui chaud non. 

Deux joues viennent a bout d’une chose chaude. 

Celui qui mange une banane cuite (chaude), pour ne pas se briler la 
bouche, la change de c6té; quand on peut alterner on vient a bout d’une 
chose difficile. 


Godjye na atxwi, mami a _ nkisa. 

Partir avec les oreilles, choses elles absentes. 

Si tu n’écoutes, tu ne sais pas ce qui se passe. 

Otima giduga nkumu dja ni. 

Ame dire maitre chose pas. 

Le cceur ne dit pas a son maitre ce qu’il va faire. Personne ne peut 
prévoir ce que son coeur va lui faire faire. 


Me lo ni kwogo, ka me yagi ni. 

Je mets c’est la main, pas je pris non. 

J’y mets la main, je ne prends rien. 

Je ne fais que demander, je n’avais pas l’intention de voler. 


Olyemi omo gikila nudu ni. 

Le doigt un  ojimdre corps pas. 

Un seul doigt n’oint pas le corps. 

Pour faire un travail difficile, il faut s’y mettre a plusieurs. 


Elyemi e mono mari, e bay’ abuga. 

Les doigts qui voient huile, ils s’écartent (des) autres. 

Les doigts qui mangent de I’huile (ensemble) s’écartent les uns des autres 
(apres). 

Ceux qui se sont entendus pour faire un mauvais coup, ne s’entendent 
plus apres. 

Godja gobvula, w’o dji olyemi. 

Manger dépasser, tu  mangeas doigt. 

Qui mange trop vite, mange le doigt. 

Qui trop embrasse mal étreint. 

Ntimi goyeri goka o mwo. 


Rancune intélligente rester au ventre. 
L’homme intelligent cache sa rancune dans son coeur. 


Mwo tubu-tubu giyele okuma ni, dja giyele obowo ni. 
Ventre gros manquer nombril pas, palabre manquer auteur pas. 


Un gros ventre ne manque pas de nombril et un palabre pas d’auteur. 
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Mparie ka o mwo. 
Force elle est au ventre. 


Pour bien travailler il faut bien manger. 

A ntxa mwo a bvuli a ngul’a ndji. 

Celles dans ventre elles dépassérent celles cété de dehors. 

Ce qu’on garde dans le cceur, dépasse ce qu’on montre au dehors. 
Engwo mpari me ebele, mvuduo mwo mpari m abuga. 

Dos force celles les membres, homme qui vit force celles les autres. 

Un homme en vie est fort par ses amis comme le dos l’est par les membres. 
Tad’ enadigi, o bvuli enadigi, o bogi gobele, enadigi e wi. 

Pére gambades, lui trop gambades, lui brise jambe, gambades elles finirent. 

Le sauteur qui fait trop de sauts se brise une jambe: alors les sauts 
cessent. 

Gotina goka lemvuga le djwali. 

Frapper peau chair elle est blessée. 


Qui frappe la peau, blesse la chair. 
Qui insulte un membre de la famille insulte aussi la famille. 


III° Village et Relations. 
Tari ginuda mpugu m’ okyege ni. 
Soleil passer. village pour petitesse pas. 
Le soleil ne passe pas un village parce qu’il est petit: on partage, il faut 
donner méme aux petits. 
Abila a mpugu gotxima etini. 
Trous ceux (de) village piocher moitié. 
Les trous du village ne pioche qu’a moitié: ne dis pas tout ce qui se passe 
au village.. 
Mpugu na antaba goyiaba me empidi. 
Village avec biques  connaitre aux crottes. 
Un village avec des biques se connait aux crottes. 
We na ndzala mpugu, ga tudaga mami ma abi ni : mpugu 
Tu avec amour village, me chasse choses les mauvaises pas : village 
gokuna o mami ma abvive na ma abi. 
croitre par choses les bonnes et les mauvaises. 
Tu aimes ton village, ne supprime pas ce qui est mauvais: un village croit 
par le bien et par le mal. 
Gomono w’o si mvudu a mpugu lebowe kali. 
Voir toi celui homme du village merci pas. 
Si tu vois (quelqu’un en défaut), il ne faut pas avoir pitié. 
Qui est vu, est pris. 
Okuma gibvula obeyi ni, ndjya gibvula nga-mpugu ni. 
(L’arbre) okuma surpasser obeyi (arbre) pas, étranger surpasser chef du village pas. 
Comme l’arbre okuma ne surpasse pas l’arbre obeyi, ainsi Pétranger ne 
sumpasse-t-il pas le chef du village. 
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Nga-mpugu _ndjogo. 
Chef du village éléphant. 
Le chef du village est un éléphant: a lui la grosse part! 


Dje e sa oyiga ebvuli ntxya,e sa nkumu ntxya kali. 
Chose qui fait esclave plus bruit, elle fait chef bruit pas. 


Le palabre qui fait le plus de tort 4 l’esclave n’en fait point du tout au 
maitre. 


We goye bala, wi’o bisi mpugu, bala ekwa, wo yi  oyiga. 
Toi partir mariage, tu refuses village, mariage cassé, tu. devins esclave. 
En te mariant tu abandonnes ton village, mais quand le mariage est cassé, 
tu deviendras esclave. 

Il ne fait jamais bon abandonner sa patrie. 


Nixuxu a ndjya_ a beli ndjuri. 

Poule celle (de) l’étranger il hait renard. 

Le renard hait la poule de l’étranger. 

Aux étrangers il arrive toujours des histoires. 

Olibi oo ndjya ga dji gotunu go ntxuxu mo goyia kali. 
Folie celle (de) étranger il mangea cadavre de poule pour savoir pas. 

Il est fou l’étranger qui mange une poule crevée ne le sachant pas, et fou 
celui qui se méle d’un palabre dont il ne sait rien. 


Obi ma asi-Ntini  ginama asi-Bama ni. 

Mal pour gens-de-Ntini toucher gens-de-Bama pas. 

Le malheur des habitants de Ntini ne touche pas les habitants de Bama. 
Obuga n’ okuda go mpugu ondyjinini. 

Amitié avec le Kota au village ndjinini. 

On est ami avec un Kota dans le village d’un Ndjinini. 

Dans un village oi I’on est étranger, on fait amitié avec un inconnu 
(étranger aussi). 


Muula gonogo go Mwanda, edumu g’ Andjabi. 


Pluie tomber a Mwanda, tonnerre chez Andjabi. 
Quand il pleut 4 Mwanda, il tonne chez les Andjabi. 
Un malheur a sa répercussion chez les voisins. 


Mana w’ abonda Akula mbisa. 

Finalement tu renvoies les Pygmées en arriére. 

Tu vas finir par renvoyer les Pygmées. 

Tes maniéres finiront par faire partir les serviteurs. 

Odju godya asili ni. 

Voyageur aimer ceux-qui-restent pas. 

Le voyageur n’aime pas ceux qui restent. 

Anga-obuga giye ndjil’ e togo ni. 

Ayant-amitié aller chemin de rosée pas. 

Des amis ne marchent pas dans un chemin ou il y a de la rosée: l’un se 
mouillerait (le premier) et non l’autre. Ils ne sexposent pas a avoir 


des querelles. 
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Djwe le bvula, we nudi  abaligi. 
Marche elle trop, toi dépasse carrefour. 
Qui va trop vite, rate le carrefour. 


Txugu e mpambu alobo, e djwe andagi, e lelxinda ma asa 
Jour celui (de) l’appat hamecons, (de) voyage promesses, (de) ripaille on fait 
abuga exuma. 

autrui divertissements. 

Le jour ow tu as des appats, fais des hamegons, le jour de voyage fait des 
promesses, le jour de féte prépare aux autres des divertissements. Chaque 
chose au moment propice. 

Goyie  nga-loso. 

Relation Jayant perd. 

Une relation (mauvaise) perd celui qui la fait. 


Obuga m’ obvwe m’ anguru, ka ma leku ni. 

Amitié avec bonté pour querelles, pas pour mort cela. 

Il fait bon avoir des amis pour les palabres, pas pour la mort (de 
quelqu’un): a cause des frais. 

Ndigi mbi e liga we andigi ma abrwe. 

Amitié mauvaise elle empéche toi amis les bons. 

Une mauvaise amitié t?empéche d’avoir de bons amis. 

Obuga n asili giyemene ni. 

Amitié avec les restants étre bonne pas. 

L’amitié entre héritiers ne s’arrange pas. 

Mba ywole kabi_ yemini. 

Régime de palme deux  partage juste. 

Avec deux régimes on partage bien: l’un aura ce qu’a l’autre. 

Kabi ndjo e bongi: yi ngulu olemi, yi ngulu olemi. 

Libéralité case de miel: ce coté lourd, ce cdté lourd. 

La liberalité est comme un rayon de miel: d’un cété lourd, de l’autre lourd. 
L’un donne, l’autre doit rendre autant. 


Otoli o toli, okabi o kabi, nga-ankede o syeli. 

Le preneur il prit, le partageur il partagea, ayant-gourmandise il est impuissant. 
Quand celui qui partage partage, et celui qui doit prendre prend, le gour- 
mand sera impuissant. 


Otxwi gontxedi godja badi brwole ni, obuga okyege. 

Téte colibri manger hommes deux pas, amitié petite. 

Deux hommes ne partagent pas une téte de colibri: leur amitié est petite. 
I] faut entre amis partager méme les petites choses. 

Txug’ e dja oyeri kali. 

Jour celui (de) palabre intelligence pas. 

Le jour de palabre tu n’a plus d’intelligence; c’est alors qu’il en faudrait. 
Nga-dja a bele eyida. 

Ayant-palabre il hait les allusions. 

Celui qui a un (mauvais) palabre n’aime pas qu’on y fasse allusion, 
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Buga gobaga dja ka managa mami ni: aj’ e wa, 
Prochain gagner  palabre ne __ finis choses pas: palabre il finit, 
ntimi em Sulit 


la rancune elle resta. 

Ton prochain a un palabre, ne l’achéve pas: le palabre finit, mais la 
rancune restera. 

Ntxeg’ e ki ndjila  abundu, mba  ananga, mami antxwo. 

Céos il était longtemps fruit, palmiste noyau, palabres jugements. 

Le céos est longtemps un fruit et le palmiste un noyau et les palabres 
sont longtemps en litige. Patience! 

O boli oti, dja gibolo ni. 

Il pourrit Varbre, palabre lui pourrit pas. 

L’arbre pourrit, mais un palabre ne pourrit (ne finit) jamais. 

Bonsaga me n’ amvula, me bonsaga we na_ gosibi. 

Sauve moi avec les pluies, je sauve toi avec la saison séche. 
Aide-moi a la saison des pluies, je t’aiderai en saison séche. 

Dj —_e bowo na omo, mana ekunigi badi _ asiso. 

Palabre il commence avec un, puis englobe hommes tous. 

Un palabre commence avec un seul, et finit par englober tout le monde. 
le we bima, w’a liga le buga. 

Ce (de) toi est tranquille, tu. parles ce (d’)autrui. 

Ton palabre est fini, alors parle celui d’autrui. Avant de parler le palabre 
d’un autre, finis le tien. 

Exu me lekeri m aalili. 

Les cannes-a-sucre en réserve pour pleureurs. 

Les cannes-a-sucre mises en réserve sont pour ceux qui te pleurent. 

Les objets gardés trop longtemps sont pour les héritiers. 


IV° Divers objets. 
Onyesigi o ndjo gimpa we beg’e maga ni. 
Celui-qui-augmente sur la case donner toi botte celle (de) feuille pas. 
Celui qui agrandit ta case ne t’apportera pas une botte de feuilles pour 
la couvrir. 
Ndjo gibodo mo godiibigi, mfa m’ ombaga. 
La case étre bonne par la porte, le pagne par |’étoffe. 
Une case est finie avec une porte et un pagne par l’étoffe qui le recouvre. 
L’achat terminé, pour bien faire il faut encore un cadeau. 
Olebe a nga-andwo badi_ gikuna ni. 
Case (a palabre) du ayant-conseils hommes étre nombreux pas. 
Les hommes ne fréquentent pas la case de celui qui donne des conseils. 
Oke na oke_ mpye eto. 
Petit et petit le panier lui finit. 
Petit 4 petit le panier se fait. 
Petit a petit l’oiseau fait son nid. 


17 Vol. 32 


258 


95. 


96. 


Of. 


98. 


Oo: 


100. 


101. 


102. 


103. 


104. 


105. 


Rév. Pére JEROME ADAM, 


Nga-bi o mpye etami ga kinaga ni. 

Ayant-ceuf au panier jeux il danse pas. 

Celui qui porte des ceufs dans son panier ne s’amuse pas a danser. 

Celui qui risque de se faire mal évite les jeux. 

Obvesigi gilula mpye ni. 

Celui-qui-recoit remplir panier pas. 

Celui qui recoit (des visites) ne remplit pas son panier. 

Gobori go mon goyibala o txug’ e mpadi. 

La pourriture celle (de) la pirogue reconnaitre au jour de _ besoin. 

Tu vois que to pirogue est pourrie quand tu en as besoin. 

Antxyeri gobida godja ompan’ a ywo, txi go ywWo yo-anku. 
Les termites commencer manger contour celui (de) lalance, jusque a lance elle-méme. 
Les termites commencent par manger le manche, puis mangent jusqu’a 
la lance elle-méme. 

Ota goka ntin’ esiso ntintinti, o koli. 

L’arc étre temps lui le tout tendu, se relache. 

Un arc toujours tendu se relache. 

Tibi eto giwuna otxwi a mvudu  omo ni. 

Rasoir qui coupe raser téte celle (de) !homme un pas. 

Un rasoir qui coupe ne rase pas la téte d’un seul homme. 

Celui qui fait le mal ne s’arréte pas apres un seul coup. 

Mbari endjongo gotiga we n’ eyini. 

Paroles bracelets parler tu avec mollets. 

Pour parler des bracelets (qu’on porte aux jambes) il faut avoir des mollets. 
Parle d’une chose celui que cela intéresse. 

Lebigi le nwo gokyele. 

La vie celle (de) aiguille la garder. 

La vie d’une aiguille c’est de la garder. 

Sori gobva na buga otyeri, we gotolo ga swedege ni. 
Aiguille tomber avec autrui terrain glissant tu ramasser ne réjouis pas. 
L’aiguille tombe parce que ton voisin glisse, ne te réjouis pas en la 
ramassant. 


Une femme qui se sauve de chez son mari ne te réjouis pas quand elle 
vient chez toi: elle se sauvera encore. 


Sor e yeli mo gotiiba kali, ka lempuxu a ka lono ni. 
Aiguille manqua pour percer pas, (conditionnel) fil il ne suit pas. 


Laiguille ne percerait pas, le fil ne suivrait pas. 

Si quelqu’un n’avait pas commencé, les autres n’auraient pas suivi. 
Mo godjyada osyeyi, ndju e  yidaga. 

Pour marcher sur _ bois, marmite elle se renverse. 

Tu marches sur le bois, la marmite se renverse. 


Si tu ne fais pas attention il t’arrivera un malheur: un malheur en cause 
un autre. 
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Antxuxu a ye epye, andjanu . b’ana. 
Les poules elles vint petites, les marteaux eux enfants. 


Quand les poules sont toutes petites, les marteaux aussi deviennent petits. 
Quand l’impot baisse, les prix baissent aussi. 


Moudu si obvuli mpari tari gikwono ni. 
L’homme méme le plus force lit me pas pouvoir non. 
L’homme le plus fort le lit en vient a bout. 
L’homme le plus fort a besoin de repos. 

Ntxyana goyeri mva_ gidja ni. 

Paquet intelligent le chien pas manger non. 


Un paquet bien fait le chien ne mange pas. 


V° Métiers et occupations. 
Gee dji otuli, gee adji osasigi: okumba. 
Ce que mangea le forgeron, ce que mangea le souffleur: le soufflet. 


Ce que mange le forgeron est ce que mange le souffleur: le soufflet. 
Qui a le méme travail, a le méme salaire. 


Otuli go ntxi, otede go ntxi, akoso gibiya ni. 

Forgeron assis, tailleur assis, fers détériorer pas. 

Quand le forgeron est tranquille (laissé en paix) et le tailleur tranquille, 
les morceaux de fer a travailler ne seront pas abimés. 

Il ne faut pas déranger les gens qui travaillent. 

Obolo a yuba antxu m’ anga-ekwo. 

La pécheuse elle péche poissons pour les ceux ayant-maniocs. 

La femme qui péche, péche pour ceux qui ont du manioc (elle doit 
échanger le poisson contre du manioc pour pouvoir manger elle-méme). 
Okoyi ndii: me mpebe; oyiede ndii: me engwo! 

Nasse dit: moi le froid; le piége dit: moi le dos! 

La nasse dit: J’ai froid! le piége: j’ai mal au dos! Tout le monde se plaint. 
Oyubi a _ panaga djuba. 

Pécheuse elle effraie le banc de poissons. 

La femme qui péche en faisant du bruit chasse les poissons. 

Si l’on veut faire fortune il faut agir en silence. 

Mberi gobvuda nama o_ yiba ni. 

Dispute rentrer béte dans terrain-de-chasse pas. 

La dispute ne fait pas rentrer une béte dans les filets. 

Abila bulu anhama ma abva mo gokana. 

Les trous ouverts les bétes elles tombent par expres. 

Quand les trous sont ouverts les bétes y tombent par leur faute. 

Mbya mo goninaga, w’a sagi paga ? 

La chasse dés l’entrer, tu. cherches bonne place? 

Tu ne viens que d’arriver et tu cherches la meilleure place? Un peu de 
modestie. 
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Kwogo go sedi n abi yebege. 

Patte de «chéri» avec chasseurs sans-valeur. 

Une patte de l’antilope «chéri» n’a pas de valeur pour des chasseurs. 
C’est trop peu. On la donne facilement. 

Akya ma leku a tegi nga-nudu. 

Filets ceux (de) Ja mort eux prirent ayant-corps. 

Les filets de la mort prennent celui qui a un corps: chez qui il y a quelque 
chose a prendre. 

Xwaga giliga obi ni. 

Brousse_ refuser le mauvais pas. 

La brousse ne refuse pas A manger au mauvais: elle recoit les bons et les 
mauvais également. 


VI° Les Animaux. 
Mari a ntaba godja na _ mba. 
La graisse de bouc Ja manger avec le feu. 
La graisse de boux mange la chaude. 
Il faut batte le fer tant qu’il est chaud. 
Ntaba engada_ antxyemi etini. 
Le bouc celui entété les cornes elles cassées. 
Le bouc entété a les cornes cassées. 
Antaba asi goyie na ngo mo gokana. 
Biques elles firent amitié avec panthére par exprés. 
Les biques font amitié avec la panthére: c’est leur faute (si elles se font 
croquer). 
We godya mva, we di na akasa. 
Toi aimer le chien, tu aimas aussi les puces. 
(Qui aime le chien aime aussi ses puces. 
Celui qui veut avoir la femme doit prendre aussi toute sa parenté. 
Gee dji mva, o tugi ntxya. 
Ce que mangea chien, il sortit nouvelle. 
Ce que mange le chien on le sait tout de suite. 
Ce que fait l’esclave est vite connu. 


Mva ndii: Me kima xwee mo kulu, e mo nki otedi. 
Chien dit: Je m’étonne lien qui a patte, celui 4 cou toujours. 


Le chien dit: Ce qui m’étonne c’est le lien a la patte, celui du cou je l’ai 
toujours. 


On ne s’étonne pas de ce qui se fait toujours, mais de ce qui se fait 
rarement. 


We saga godja mva, wo dji; ga tidaga mami a miva ni. 
Tu cherches manger chien, tu mangeas; ne pense choses de chien pas. 


Tu manges du chien, mange, mais n’y pense pas. Tu fais quelque chose 
qui te répugne, fais le vite en n’y pensant pas. 
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Bowole-bowole ngo gidja ni. 
Deux deux panthére manger pas. 


A deux la panthére ne vous mange pas. v 
Ngo a dja badi_ gikuma ni. 


Panthére qui mange hommes rugir pas. 

La panthére qui mange des hommes ne rugit pas (elle opére en silence). 
Nazayi gidjogo mpari na_ ndjogo ni. 

Beeuf se glorifier force avec éléphant pas. 

Le boeuf ne se glorifie pas de sa force devant l’éléphant. 

Devant un plus fort que soi l’on est modeste. 

Ndjog’ a_ toli we-anku nkali kali. 


Eléphant que pris toi-méme amertume pas. 

L’éléphant que tu prends toi-méme n’est pas amer. Tu peux en jouir en paix. 
Sedi a tumaga ndjogo ndjila. 

«Chéri» lui envoie éléphant chemin (ordre). 

La petite antilope «chéri» donne des ordres a |’éléphant. 

Les petits sont souvent plus savants que les grands. 


Andjogo _ntxami letami lemo. 
Les éléphants sept le pied lui un. 


Sept éléphants mais une méme démarche: qu’un hommeagissecomme l’autre! 
Oneni o- ndjogo gikuga o djyemi ni. 

Taille celle (de) éléphant cadrer le berceau pas. 

La taille d’un éléphant ne s’ajuste pas a un berceau. Un grand chef ne 
traite pas de petits palabres. 

Xumi okud’ a antxu ndjogo okud’ a anama  mbomo okud’ 
Grand silure l’ainé des poissons éléphant l’ainé des animaux boa lainé 

a antari: ma ka ake asiso. 

des serpents: eux sont petits tous. 

Il n’y a que quelques chefs mais beaucoup de sujets: 

Le Xumi est l’ainé des poissons. 

L’éléphant l’ainé des animaux. 

Le boa l’ainé des serpents. 

Tous les autres sont des petits, ne comptent pas. 

Txibi e ndzayi empunu, gosa ekemi, txwe ambiga. 

Bouse de vache  matiére flasque, faire étonnement, va pistes. 

La bouse de vache est flasque. Si tu ne veux pas le croire, va voir sur 
les pistes des boeufs. 

Rien de tel que de voir soi-méme. 

Gosibi gondjuma gokwa o moul a mwi. 

Antilope _ perfide mourir a cause de la pluie celle (de) le- jour. 

L’antilope perfide meurt a cause de la pluie du jour, elle sort croyant 
qu’on ne la voit pas. Un voleur sera pris le jour ow il croit qu’on 
ne le verra pas. 
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Txugu okayi a nuda _ kasii, mvuri o nudi mvuna, 
Jour ’antilope rayée elle traverse plaine briilée, l’antilope noire elle passa herbes prés de 


Agwia godiima o buudigi go bondo e kala. 
Yeau, le sanglier sauver il retourna au  sentier celui (d’) autrefois. 
Le jour ot l’antilope rayée traverse les steppes brilées, l’antilope noire 
passe dans les marécages et le sanglier se sauve par sa piste de toujours. 
On ne change pas ses habitudes. 


Nkima o bvi yulu nkusa na_ mobala. 

Singe il tomba haut a fortiori aussi chat-tigre. 

Le singe tombe d’en haut, a plus forte raison le chat-tigre. 

Si le spécialiste ne sait plus son affaire, 4 plus forte raison un moins 
savant. 


Ankima a_ kodo ongwo, oyisa a_ bagi. 

Singes ils fréquentent la place, oyisa (arbre) ils trouvérent. 

Les singes qui fréquentent un méme endroit, ont trouvé l’oyisa (dont 
ils aiment les fruits). 

Celui qui fréquente une méme place y a trouvé quelque chose qui lui plait. 
Gontxyayi ge e nagi nkima mbila ndzala_ kaii. 

Orphelin que il laissa singe aigle affection pas. 

L’aigle n’affectionne pas l’orphelin que laisse le singe. 

L’ennemi n’aime pas I’orphelin de son ennemi. 

Nkima txwori nde-ankulu a sagi. 

singe cris lui-méme il chercha. 

Le singe a voulu lui-méme qu’on crie sur lui. 

Si un voleur est hué il l’a voulu lui-méme. 

Buga gota we goba, we ti nde nguma. 

Prochain le piquer toi la palme, toi piquas lui le hérisson. 


Le prochain te pique avec une palme, pique le avec un hérisson. 
Dent pour dent. 


Yimi na nkuru, obani na mbala, lenkuna misi a_ bye. 
Grossesse avec tortue, la douleur avec chat-tigre, rat-lenkuna yeux eux rouges. 
La tortue est enceinte, le chat-tigre éprouve les douleurs de l’enfantement 
et le rat Jenkuna a les yeux rouges. 

La tortue est coupable mais d’autres trinquent pour elle. 


Nkurua ndii: atxugu a_ txa mami a__nkdla. 

Tortue dit: les jours eux pointant les choses elles le changement. 
La tortue dit: les jours se levent, les choses changeront. 

Le temps change beaucoup de choses. 


Ondjuma o nkuru: ndjo g’ engwo, nde ndi: me mpugu a txuga. 
Le mensonge celui de la tortue: La case sur le dos, elle dit: de moi le village lui briilant. 
Cette menteuse, la tortue, sa case sur le dos, dit: Je briile mon village. 


Tu as des biens au su de tout le monde et tu dis: Je n’ai rien. J’ai brialé 
mon village. 
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Lendjumu le mpugu ga bvi o- kib’ e ntari. 
Simple de rat il tombe dans trou de serpent. 


Ce naif de rat tombe dans le trou du serpent. 
Les simples sont les victimes des puissants. 


Osemb’ a tugi ndjibi na o mpi okini. 
Le rat il insulte lantilope avec qui donna cran. 


Un petit rat insulte une grande antilope, c’est qu’il y a quelqu’un qui lui 
donne du cran. 


Oxwoni a yeli amvuga mo gosebe akudu. 
Rat il manqua chairs pour rire ainés. 


Le rat oxwoni manque d’embonpoint pour se moquer des vieux rats. 


Mpugu bla sitari gibvusaga onwa omo ni. 

Rat et serpent réunir bouche une pas. 

Le rat et le serpent ne s’entendent pas. 

Deux ennemis ne parlent pas de la méme fa¢on. 

Nkulu o txwomi gotxima mana ma mimpa nde gopimi. 

Rat il commenca piocher alors ils ont donné lui pioche. 

Le rat nkulu a commencé a piocher alors il a regu sa pioche. 

On commence par des moyens simples et petit a petit on se perfectionne. 
Okemi lempibi ni ntxini lenkuna gomono mwi a_ nde. 
Etonnement nuit cest rat-palmiste le rat lenkuna voir jour de lui. 

Le ntxini est tout étonné quand vient la nuit alors que /enkuna y voit 
comme plein jour. 

Ce qui étonne !’un est tout naturel a l’autre. 

Djanga nga-andjyami djanga e kwa, andjyami a __ sila. 

Le rat djanga ayant-les-pistes rat il meurt, les pistes elles restent. 
Djanga trace ses pistes; lui il meurt mais ses pistes restent. 

Un homme meurt, ses ceuvres et ses marchandises restent. 


Nkulu a kwa, nkumana a sila na_ lesye. 
Rat il meurt, le fruit il reste avec la demeure. 


Le rat nkulu meurt, sa réserve reste dans son magasin. L’homme meurt, 
ses marchandises restent. 


Néxini a kwaga, nkwede a 
Le rat palmiste il reste -a-la- place - oit-un-arbre-est-tombé, le rat nkwede il 
byeme balaga ntini mpug’ e nkeri. 


reste-prés-d’un-ruisseau garcon vitesse village celui de la sceur. 

Ntxini reste prés d’un arbre tombe, nkwede pres d’un ruisseau, un garcon 
se hate d’aller au village de sa sceur. 

Les fréres sont toujours bien recus par leurs sceurs. 
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VII° Oiseaux, Poissons, etc. 
Ma tuda ntxuxu ko le sebe, a wao ntxuxu, a yiagi ko. 
On chasse la poule banane elle rit, on finit avec la poule, on prit banane. 
Quand on attrape la poule (pour la manger), la banane rit; la poule 
plumée, on coupe la banane (pour la manger avec). 
Ne rions pas d’autrui: a chacun son tour. 
We bumi ntxuxu, we bumi ongwali we goyuga etxig’ e txugu na na? 
Tu tuas la poule, tu tuas la perdrix tu entendre lever celui du jour avec qui? 
Si tu tues la poule et la perdrix, par qui sauras-tu qu’il fait jour? 
Si tu tues les temoins par qui sauras-tu la vérité? 
Antxuxu go ndjo obyeri anga misi obo. 
Les poules dans case malade les féticheurs yeux sur elles. 
Quand il y a des poules dans la case d’un malade les féticheurs ont les 
yeux dessus. 


Ntxuxuo kwi  o nkuya, ko e kwi o ndjala 
Poule elle mourut a cause de (manioc) sec, banane elle mourut 4 cause de faim, 
mvudu mo goma o kwi? 

homme pour quoi il mourut? 


La poule meurt parce qu’on n’a rien a manger avec le manioc, la banane 
meurt parce qu’on a faim, homme meurt pourquoi? On ne meurt pas 
sans raison. 

Gontxedi gobvula ndjila go tili kori. 

Colibri dépasser tard il toucha baguette de glue. 

Le colibri qui s’attarde trop touche a la glue: qui ose trop, finit par 
étre pris. 

Enkele mo odju nwi_ gidja ni. 

La chenille en groupe oiseau manger pas. 

Des chenilles en bande loiseau ne mange pas: quand on est nombreux 
on ne risque rien. 

Ngug’ a nkala a naga me two, ni ompidigi a susa me gorimi. 
La mere celle le crabe elle laisse moi tranquille, mais pince elle met moi éveillé. 
Le corps du crabe me laisse en paix, mais ses pinces m’empéchent de 
dormir. 

Les grands chefs nous laissent tranquilles, ce sont leurs subordonnés 
qui nous agacent. 

Golibi kuba mvud’ a tximi ngolo opuga. 

Fou kuba homme qui piocha ngolo trou. 


Il est fou le poisson kuba qui creuse un trou pour le poisson ngolo. 
Chacun pour soi. 


Andja ma xwedi ntxu a nde-anku ga kwi o- mo. 
Les eaux elles réjouirent poisson celles lui-méme il  meurt par elles. 


Les eaux réjouissent le poisson, celles mémes dans lesquelles il meurt. 
Ce qui fait notre joie fera un jour notre deuil. 
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Neari wuda gidja lekodo ni. 


Le serpent paresseux manger la grenouille pas. 


Un serpent paresseux ne mange pas de grenouille. 


Andjo ma anugi: exumu oO mwo, maga o mwo, akudi o mvo 
Les cases celles les abeilles: piquets au ventre, feuilles au ventre, pieux au ventre, 
bib’ e ndjo esiso 0 mwo. 


choses celles de case toutes au ventre. 

Pour les cellules des abeilles: elles ont les piquets, les feuilles, les pieux, 
tout ce qu’il faut pour les faire dans le ventre. 

Qui veut bien travailler doit avoir les materiaux a pied d’ceuvre. 


VIII° Arbres, Fruits. 
Eti goyenege 0 djo mo goyia ankumi. 
Les arbres s’appuyer sur eux pour savoir les noms. 
Pour s’appuyer contre un arbre il faut le connaitre. Pour s’appuyer sur 
quelqu’un de méme. 


Ontxyami gokula m’ ekana, movudu gokula o ndwo. 
L’arbre ¢txyami pousser par les racines, l’homme croitre par le conseil. 


L’arbre croit par ses racines et homme par le conseil. 

Antxwala asi-pigi, asele asi-pigi, a  djwana 
Fibres de raphia celles de pigi, tresses de raphia celles de pigi, elles se battent 
a bvudigi pigie bo. ; 

elles retournérent pigi celui d’elles. 

Les fibres sont du Pigi (palmier raphia), les tresses sont du Pigi. Quand 
elles se battent, elles retournent dans leur Pigi. 

Quand on a des palabres on les régle en famille. 

We gomono gokwa gobye ntxuri? 

Toi voir ligname mfrir la banane? 

We gopisaga badi: abyene a ntxuri otidi ni ko. 

Toi demander hommes: celui (de) mfrir lui banane toujours c’est bananier. 
A-t-on vu une igname faire mtrir une banane? 

Demande aux gens: Une banane mirit toujours sur un bananier. 

Ne te méles pas de ce qui te ne regarde pas. 

We midja ndju e mbudu, gobuga go mikwono. 

Tu as mangé pistache celle le fruit, plantation elle n’a pas pu. 

Si tu manges la semence, tu n’auras pas de plantation de pistaches, 
Omogi ndjila a dji ndju e nga-lebi. 

Veilleur longtemps il mangea pistache celle de l’ayant-égoisme. 

Celui qui veille longtemps mange les pistaches de l’égoiste: par la per- 
sévérance on arrive a bout de tout. 

Moudu oxu: a kula a kata abvu. 

Homme canne a sucre: elle croit elle change nceuds. 

L’homme est comme la canne a sucre, en croissant elle change les 
distances entre les noeuds. 

En grandissant on s’assagit. 
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Okogo si abvula ginuda ngunu tadi ni. 
Bois méme plus que long dépasser le jardin trois pas. 


Le bois le plus long ne peut pas dépasser trois jardins. 
Il y a des choses qui sont impossibles. 

Oxoli goxwolo kulu. 

Le débrousseur choisir légume. 

Celui qui débrousse choisit les légumes. 

Celui qui travaille est le premier a en profiter. 


IX° Nourriture. 
elk ndjala godyao dji ni. 
Qui coucha la faim aimer qui mangea pas. 
L’affamé n’aime pas celui qui mange. 
Ntxyayi a yudaga ndjal’ e ngug’ e Wi. 
Orphelin se rassasie a faim celle de la mére elle finie. 
Quand l’orphelin se rassasie, la faim de la mére est finie, car c’est lui 
le dernier servi. 
Ndzala godja e bvula w’o dji kal’ e mba. 
Desir manger il est trop tu} mangeas charbon celui le feu. 
Tu es trop gourmand tu manges du charbon en feu. 
Qui trop embrasse mal étreint. 
Dja dja nkumu, asagi mo _ goyese. 
Mange mange la feuille, la viande pour partager. 
Mange des feuilles tant que tu veux, mais la viande il faut la partager. 
Kulukulu o dji otima, dus’ a mwo o dji lesogo. 
Rapide il mangea cceur, lent lui il mangea foie. 
Le premier mange le cceur, le dernier le foie. 
Le premier a le meilleur morceau. 


Ekwo go ndjoe buga w’o lami _ asagi. 
Le manioc dans case celle devoisin tu préparas la viande. 


Il y a du manioc chez les autres, prépare de la viande (pour l’échanger 
contre le manioc). 

I] faut profiter de l’occasion. 

Gotini gokwo, mfa e ntxadi, tana le ye. 

Moitié manioc,  pagne celui de Batéké, commence _partez. 

La moitié d’un manioc, un pagne des Batéké (ca va vite) on commence, 
on dit déja: partez! 

Une chose facile a faire ne prend pas beaucoup de temps. 

Gokwo gidja nkwa ni, dja gipama ngori ni. 

Manioc manger sec pas, palabre trancher rien pas. 

Ne mange pas du manioc sec et ne tranche pas de palabre pour rien. 
Kele ongwa gikyele m’ aba abuga ni. 

Pierre sel garder pour joues autres pas. 

Ne garde pas le morceau de sel pour les joues des autres. 
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Lendu le bye gikye ni. 

Piment celui mir lui petit pas. 

Du piment mir ce n’est pas une petite chose. 

La colére d’un homme ce n’est rien de petit. 

Otxwi nama bug’ a mpi. 

La téte viande voisin eux le donner. 

La téte c’est la viande qu’on donne 4 l’autre. Si on la regoit soi-méme, on 


proteste: ce n’est pas de la viande; quand on la donne a I’autre, c’en est. 
Il y a deux mesures. 


X° Divers Eléments de la Nature. 


Godju go terigi o moni omo kali. 

Le fantéme celui de source il vit un pas. 

Ce n’est pas un qui voit le fantéme a la fontaine (mais tout le monde). 
La fontaine c’est un lieu ott tout le monde va. Ce qui se fait en un lieu 
public personne ne peut l’ignorer. 


Okeri a yeni abvun’ abvunu, nd’o yeni nde-otu. 
Ruisseau il alla tortueusement boucle-boucle, il alla lui-seul. 
Une riviére tortueuse va toute seule. 

Un homme aux maniéres louches n’a pas d’amis. 

Ndjali gika ngulu gokuri, ngulu gokuri ni. 

Riviere étre cdté colline, cdté colline pas. 

Une riviére a d’un cété une colline et de l’autre pas. 

Il faut donner aux autres méme quand ils ne rendent pas. 


Ngari gobva mo oba oxwomi. 
Foudre tomber sur le palmier celui tendre. 


La foudre tombe sur le palmier tendre. 
Le malheur tombe sur les bons. 


W’o lasi ewugu, we gobva go mba mbidi: mea bele. 
Tu revétis feuilles, tu. tomber dans feu le dire: moi ils haissent. 


Tu revéts des feuilles séches et tu prends feu et tu dis: on me hait! 
C’est ta faute non pas celle des autres. 


Obyeri a tegi mbe engwo n owusi. 
Malade qui prit feu dos avec souffleur. 


Le malade qui tourne le feu au dos a quelqu’un qui y souffle. 
Celui qui profite d’une chose sans agir par lui-méme a un aide. 


Ntxege e bvwa, mba giyele oxongo a bva kala ni. 

Plaine elle brfile, feu manquer place lui tombe rien pas. 

Une plaine qui brile ne manque pas de place ott le feu ne passe pas. 
Quand tout le monde te hait tu trouveras quand-méme quelqu’un qul 
taime. 
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Andjaa tu mpugu bla kele; andja ma ye kele two. 


Eaux elles firent village avec pierre; les eaux elles coulent pierre tranquilles. 
Les eaux on fait leur village avec la pierre; les eaux coulent, la pierre ne 
bouge pas. 

Dans un méme village les uns ne font pas comme les autres: les uns 
travaillent, les autres se reposent. 


XI° Divers Evenements. 


Ngo-osede a sebe ngo-oba. 
Ayant-hernie il rit du  ayant-orchite. 


Celui qui a une hernie se moque de celui qui a une orchite. 

Celui qui souffre d’un petit mal se moque de celui qui souffre d’un grand. 
Abiri giye me enani ni. 

Les abcés aller par les massages pas. 

Les abcés ne se guérissent pas par des massages. 

On ne corrige pas quelqu’un en frappant. 

We gotxwomo na_ goniisaga, we ti obuga tol’ obi? 

Tu commencer avec se lever, tu traitas camarade sommeil mauvais? 

Tu ne fais que te lever et tu traites le voisin de paresseux? Un peu 
plus de modestie. 

Olili sigi-sig. o bumi mvudu. 

Le pleureur sanglottant il tua homme. 

C’est celui qui pleure le plus fort qui est le meurtrier. 


Me pasi bvidi, mbidi: mana ndogo me mapasa, ndog’ e bvula. 
Je pris la boite de fétiche, moi dire: fini malheur; j’ai pris, le malheur lui plus grand. 
Je prends la boite aux fétiches et me dis que le malheur va cesser; une 
fois pris le malheur est plus grand. 

Naud’ obi: ndzi Ami. 

Corps lui mauvais: le Dieu. 

La maladie vient de Dieu. 

Un malheur qu’on n’a pas causé ou qu’on ne peut éviter, vient de Dieu. 
En ce cas, comme le dit le proverbe suivant, il est inutile de chercher 
a le conjurer. 

Nud’ obi, gisa ntxagi ni. 

Le corps lui malade, faire le médicament pas. 


(Pour) Vinfortune il est inutile de faire un médicament. 


Oti gibodo mo gobva, ka mo goyodo ni. 


L’amulette €tre bonne pour s’initier, pas pour regarder non. 


Un féetiche est bon quand on y est initié, et non quand on ne fait que jeter 
un coup d’ceil dessus. 

Pour faire une chose difficile il faut apprendre: il ne suffit pas d’avoir 
regardé faire. 
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We gobisa nga we ampadi giwa ni, ni txugu nkima we 
Tu _refuser le féticheur toi les besoins finir pas, mais jour autre tu 


bvudigi gotuma nde. 
retournas le mander lui. 


Si tu refuses le féticheur tes besoins ne seront pas satisfaits, et un autre 
jour il faudra quand méme envoyer le chercher. 

Ce qu’il est nécessaire de faire il vaut mieux le faire tout de suite: rien 
ne sert d’attendre. 

Nega-lebi godja nga nde nde-otu. 

Celui du mal manger poison lui  Iui-seul. 

Le méchant mange le poison tout seul, dans l’infortune personne ne 
lassistera. 

Nega-nkuna_ ologi. 

Ayant-envie le malfaiteur. 

C’est l’envieux qui est le jeteur de sorts. 

We ga sebe me ni_ mo oyiga: leku ndjil’ a_ s’a-be asiso. 
Tigens moi c’est pour l’esclavage: la mort route celle de nous celle vous tous. 
Tu ris de moi parce que je suis esclave: 

Mais la mort est notre sort commun, 

Gotxima leku, tolo mwo. 

Penser mort sommeil vivant. 

En pensant a la mort on ne dort pas. 

A xuma leku ndji gobuna. 

Qui achéte la mort prix détériorer. 

Celui qui achéte la mort, détruit le prix (perd son argent). 

Akudu beni o me, antxwo beni o  s’a-bo asiso. 

Vieux haine pour moi, cimetiére haine pour nous-et-eux tous. 

Les vieux me haissent: 

Le cimetiére nous hait tous. 

Leur tour aussi viendra. 

Goya leku we twi mfa. 

Venir la mort tu consus le pagne. 

Quand vient la mort, prépare le cercueil. 

Quand vient l’impét prépare l’argent. 

Gowu goyeri gokwa o ngondo a ngulu. 

L’audacieux intelligent mourir le mois celui de le cété. 

Un audacieux intelligent meurt le mois prochain, et non en ce mois-ci 
ou il s’expose. 


XII° Vertus et Vices. 


Ntxdsi ndzi Ami! 
La chance le Dieu! 


Chance de Dieu! J’ai échappé au danger. 


270 


212: 


213. 


214. 


215. 


216. 


7a i 


218. 


219; 


220. 


Rév. Pére JEROME ADAM. 


Me li na go ntsye e ndzi Ami. 
Je suis ici sur Ja terre celle de le Dieu. 


Je suis ici sur la terre de Dieu, qui est a tout le monde; j’y peux faire 
ce que je veux. 


Ndziami ga xumbi badi me eku: nga-kuba na ngo-osami. 


Dieu il créa hommes avec les maniéres: ayant-vol et ayant-mensonge- 


Dieu a créé les hommes avec leurs vices: les voleurs et les menteurs. 
Je vole parce que Dieu m’a fait comme cela. 

Kila gobaga godya, gokyele me eku. 

Objet recevoir aimer, garder par mianieéres. 

Tu recois quelque chose si tu l’aimes; mais tu le gardes, si tu as de 
bonnes manieéres. 

Ndzala_ badi e bvula e kidigi okada. 

Affection hommes elle est trop elle devint paresse. 

L’affection trop grande devient de la paresse. 

We gobvula ndzala badi, badi  ndzala we kali. 

Tu étre trop affection hommes, hommes affection toi pas. 

Si tu aimes trop les hommes, les hommes ne t’aiment pas (ils ne font 
plus ce que tu leur dis). 

Le bvuxu giyila ni. d 

Ce devant savoir pas. 

Tu ne sais pas ce qui est au-devient de toi. 

Tu ignores l’avenir. 

Le mono lemo giduga badi _ ni. 

Voir une dire hommes pas. 

Ce que tu a vu une seule fois, ne le raconte pas aux autres. 

Ndzal’ abuga mo golono ka m’embila ni. 

Affection d’autrui pour  suivre pas pour les appels non. 

L’affection pour les autres consiste 4 les suivre et non a les appeler. 
Ntula giyusa ni. 

Le nouveau le saluer pas. 


Ne salue pas la nouveauté. 


— <-o —— 
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Von WILHELM SCHMIDT. 


Mitten aus riistigem Schaffen, im besten Mannesalter, wurde ein eifriger 
Mitarbeiter des ,,Anthropos“, Dr. Viktor LEBZELTER, in der Nacht vom 21. 
zum 22. Dezember 1936 durch einen jahen Tod (Angina pectoris) abberuten. 
Ein tragisches Geschick: denn nach umfassender Vorbereitung in ausgebreiteten 
Forschungsarbeiten und nach manchen Kampfen hatte er die aubere Stellung 
und die innere Reife erlangt, die ihn befahigt hatten, der Wissenschaft Be- 
deutendes zu schenken, wovon bereits mehrere Werke Zeugnis ablegten. 

Nachdem er schon vor dem Krieg in den Jahren 1912, 1913, 1914 einige 
kleinere Arbeiten, besonders aus der physischen Anthropologie veroffentlicht 
hatte 1, begann nach dem Kriege, schon von 1919 und noch mehr von 1922 an 
seine ungemein rege Publikationstatigkeit sich zu entfalten, die bis zu seinem 
Tode nicht mehr abri®. Seine Arbeiten bewegten sich in den ersten Jahren auf 
dem Gebiet der allgemeinen physischen Anthropologie und Somatologie, beson- 
ders iiber Konstitution und Kondition, und der Anthropologie Osterreichs, 
Ungarns, Osteuropas und der Balkanlander?. In den zahlreichen Rezensionen, die 


1 Protozoen aus der Gallenblase von Thymallus thymallus. Zoolog. Anzeiger, 
1912. — Morphologische Untersuchungen iiber die Jochbogengegend und deren Bezie- 
hungen zur Frankfurter Horizontalebene. Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, Bd. 43, 1913. — 
Unsre Kenntnisse von der physischen Beschaffenheit der Volker Osterreichs. Zeitschr. f. 
dsterr. Vélkerkunde, Bd. 20. 1914. 

2 Zur physischen Anthropologie der Albanesen. (Zusammen mit A. HABERLANDT.) 
Arch. f. Anthropologie, N. F., Bd. XVII (1919). — Anleitung zur Vornahme konstitutions- 
anthropologischer Untersuchungen. Mitteil. d. Volksgesundheitsamtes Wien, Nr. 11, 1920. 
—_ Konstitution und Kondition in der allgemeinen Biologie. Zeitschr. f. Konstitutions- 
lehre, Bd. 8, 1921. — Anthropologische Untersuchungen an serbischen Zigeunern. Mitteil. 
d, Anthrop. Ges. Wien, Bd. 52, 1922. — GréBe und Gewicht der Wiener Arbeiterjugend 
1919 und 1921. Mitteil. d. Volksgesundheitsamtes Wien, Nr. 12, 1922. — Beitrage zur 
physischen Anthropologie der Balkanhalbinsel, I. Teil: Zur phys. Anthropologie der Siid- 
slawen. Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, Bd. 53. — Uber die Dimensionen der Hand bei 
verschiedenen Berufen. (Zus. mit Ernst BrezinA.) Arch. f. Hygiene, Bd. 92, 1923. — 
Anleitung zu anthropologischen Beobachtungen. Verlag: ,,Anthropos", Médling 1923. — 
GroBe und Gewicht bei Kindern und Jugendlichen. Mitteil. d. Volksgesundheitsamtes 
Wien, Nr. 8, 1923. — Steirische Volksgenealogie. Osterr. Zeitschr. f. Volkskunde, 1923, 
Heft 6. — Der EinfluB des Berufes und Wachstums auf die Dimensionen der Hand. (Zus. 
mit Ernst Brezina.) Zeitschr. f. Konstitutionslehre, 1924, 581—589. — Weibliche Kon- 
stitutionstypen. Mitteil. d. Volksgesundheitsamtes Wien, Nr. 3, 1924. — Die rassenbio- 
logischen Ergebnisse der Blindenzdhlung in den Vereinigten Staaten. Mitteil. d. Volks- 
gesundheitsamtes Wien, 1924. —. A contribution to the Anthropology of: Serbian Gypsies. 
Journal of the Gypsie Lore Society, III, Ser. V, No. 4. — Ein Kinderschadel vom Aunje- 
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er daneben im , Anthropos“ und in den ,,Mitteilungen der Wiener Anthropolog. 
Gesellschaft“ erscheinen lieB, hatte sich sein Gesichtskreis immer mehr erweitert, 
und war er itber jenes engere Gebiet schon weiter in die groBe Welt hinein vor- 
gedrungen. Im Jahre 1925 erschien als erstes Ergebnis dieser Erweiterung 
seines Horizontes die Arbeit , Ein Onaschadel aus Feuerland“ in den Akten 
des XXI. Internationalen Amerikanisten-Kongresses zu Géteborg von 1924. 
1926 folgte sein erster Versuch, die Beziehung zwischen Rassen und Kulturen 
herauszuarbeiten: ,,Rassen und Kulturkreise“ (Internationale Woche fur 
Religionsethnologie zu Mailand, Paris 1926). Noch im gleichen Jahre erschien 
im ,,Anthropos“, in Zusammenarbeit mit P. ScHepesT, die ,,Bearbeitung von 
Schadel- und Skelettresten von drei Semang-Individuen“’. Das Jahr darauf ver- 
Offentlichte er, ebenfalls im ,,Anthropos“, zugleich mit M. GusinDE ,,Kranio- 
logische Beobachtungen an feuerlandischen und australischen Schadeln“. Wie 
man sieht, war er mit den beiden Feldforschern GusinpE und SCHEBESTA in 
Verbindung getreten und bearbeitete das von diesen auf ihren Expeditionen 
gesammelte anthropologische Material: Anthropological measurements in Se- 
mang and Sakai in Malaya, Prague 1928, und: Anthropology of the Central 
African Pygmies in the Belgian Congo, Prague 1933. Inzwischen war aber 
auch sein Wunsch in Erfillung gegangen, selbst auf Expedition gehen 
zu kénnen, Aus den von Papst Pius XI. in verstandnisvoller Weise zur 
Erforschung 4ltester Vélker gespendeten Mitteln wurde ihm eine Teilsumme 
zur Verfitigung gestellt zur Erforschung der Buschmanner in Siidafrika, und 
zwar nicht nur ihrer Anthropologie, sondern auch ihrer Ethnologie und Pra- 
historie, wozu er als Schiller von R. Pocu, W. Scumipt und H. Bayer gut vor- 
_ gebildet war. Seine Gattin, die ihn auf dieser Expedition begleitete, hat ihm 
bei seinen Arbeiten wertvolle Hilfe geleistet. Den Berichten im ,,Anthropos“, 
1926, S. 952 ff., folgten 1927, S. 244 ff., 571 ff., 1929, S. 231 ff., ferner 1928, 
S. 817 ff., ,,Zur Geschichte der Bergdama‘“ 3. Die hier gesammelten reichen Ma- 


titzer Typus aus einem Grabe bei Wetzleinsdorf (Niederdsterreich). Wiener Prdahistor. 
Zeitschr. XII, 1925. — Blut und Rasse, Zeitschr. f. Vélkerkunde, Bd. I, 10/12, 1925. — 
Grunds&tzliches zur Rassenhygiene. Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, Bd. 55. — GréBe 
und Gewicht der gewerblichen Jugend 1923. Zeitschr. f. Kinderheilk. XXXIX, 2/3, 1925. 
— The Gypsies of the Banat in the XVIII. Century. (Zus. mit E. Friess.) Journal of the 
Gypsie Lore Soc. III/IV, 1925. — Zwei altgriechische Schidel von der Insel Lissa. Anzei- 
ger d. Archeol. Museums Split, 1926. — Konstitution und Rasse, 110 S., ex Brucscu und 
Lewy: Die Biologie der Person, Bd. I. UrnAN & SCHWARZENBERG, 1926. — Neue Arbei- 
ten auf dem Gebiete der Palaeoanthropologie Polens und seiner Nachbarlinder. Wiener 
Prahistor. Zeitschr., Bd. XIII, 1926. — Die Stellung der Funde von Egolzwil. Mitteil. d. 
Anthrop. Ges. Wien, Bd. 61, 1926. — Rémische Schaddel aus Steiermark, Mitteil. d. An- 
throp. Ges. Wien, Bd. 62, 1927. — Schadelfunde aus den Tumulis von Siemakowce in 
Polen. Kosmos, 1926, erschienen 1927, Bd. 51. — Uber Habitus und Rassenzugehorigkeit 
von Wiener Schmieden und Schriftsetzern. (Zus. mit E. Brezina.) Zeitschr. f. Konsti- 
tutionslehre XHI/1, 1927. 

* AuBerdem veréffentlichte er als Ergebnis dieser Expedition u. a. folgende 
Arbeiten: Old skulls from caves in the northern Transvaal. Annals of the Transvaal 
Museum XII, 4. — Anthropological Observations on some Strandloopers skeleton remains 
in the Transvaal Museum. Ebda., XII, 4, 1928. — Stone age cultures in Northern Natal 
and Zululand Highfield. (Zus. mit F.K.O. Bayer.) Ebda., Bd. XII, 4, 1928. — Bericht 
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terialien bildeten die Grundlage zu seinem dreibandigen Magnum Opus ,,Rassen 
und Kulturen in Siid- und Siidwestafrika“. Der erste Band, die Prahistorie 
behandelnd, erschien in Leipzig 1931 unter dem Titel Die Vorzeit Siid- und Siid- 
westatrikas“; der zweite Band 1934 unter dem Titel , Eingebornenkulturen in 
Stidwest- und Siidafrika“. Beide Bande haben allseitige, verdiente Anerkennung 
gefunden und bedeuten einen Markstein in der Erforschung Siidafrikas. Es 
ist erfreulich, daB auch die Vorarbeiten zum dritten Band, der die Anthropologie 
behandelt, von LrBzELTER selbst schon so weit getordert wurde, daB er mit 
wenig Nachhilfe bald druckfertig gemacht werden kann, so daB diese bis dahin 
bedeutendste und reifste Arbeit LEBZELTER’S, von ihm selbst vollendet, Zeugnis 
ablegen kann von seiner Fahigkeit, noch anderes, GréBeres hervorzubringen. 


Die Arbeit an diesem groBen Werk hatte ihn nicht gehindert, sich auch 
noch, wie friiher, der europaischen und allgemeinen Anthropologie zu widmen + 


liber eine Studien- und Forschungsreise nach Siidafrika. Anthropol. Anzeiger, Bd. V, 1928. 
— Landschaft und Eingebornensiedlung in Siidafrika. Mitteil. d. Geograph. Gesellsch. 
Wien, 1929, OsERHUMMER-Festschrift. — Bei den 'Kung-Buschleuten am oberen Omu- 
ramba und Ovambo. Sitz.-Ber. d. Wiener Anthrop. Ges. 1928/1929. — Die religiésen Vor- 
stellungen der !Kung-Buschmanner, der Buschmanner der Etoshapfanne und des Ovambo- 
landes. W.-Scumipt-Festschrift, 1928. — Treatment of barrenness and venereal Diseases 
amongst the Zulus. ,,Anthropos“ XXII, 1927. — Vortrag: Die Steinzeit Siid- und Siidwest- 
afrikas. Sitz.-Ber. d. Wiener Anthrop. Ges. 1929/1930 (13). — Weltanschauung und Fa- 
milie bei den Buschmannern. Internat. KongreB f. Religionsethn., Luxemburg 1929/1930. 
— Zur Anthropologie der !Kung-Buschleute. Anz. d. Akad. d. Wissensch. Wien, 22. Jan- 


ner 1931. — Zur Anthropologie der Nogau-Buschleute am oberen Omuramba. Epukiro. 
Ebda., 3. Dezember 1931. — Zur Familienbiologie des Betschuanendorfes Epukiro. Be- 
richte des Intern. Kongresses f. Bevélkerungswissensch., Rom 1931. — Die Bergdama 


des Hererolandes. Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, 62, 1932. — PersGnlichkeit und Welt- 
anschauung bei den Eingebornen Siidwestafrikas. Jahrb. d. Leo-Gesellschaft, 1932. — 
Wachstum in der Khoisanrassengruppe. Anz. der Akad. d. Wissensch. Wien, 1932. — 
Das Betschuanendorf Epukiro. Zeitschr. f. Ethnol., Bd. 65, 1933. — Die Buschmanner 
Siidwestafrikas. Africa, Bd. VII, 1. — Uber das Levirat (Ukungena-Heirat) bei den Ein- 
gebornen in Siidnatal. ,,Anthropos“, 1934. — Uber Khoisanmischlinge in Siidwestafrika. 
Zeitschr. f. Morphol. u. Anthropol. XXXIV, 1934, S.213—231. — Das energetische Welt- 
bild der Primitiven. Jahrb. d. dsterr. Leo-Gesellschaft, 1934. — Steinzeitliche Funde aus 
dem nordlichen Transvaal. Prahistor. Zeitschr., 1936, Bd. XXV. — Die Rassengliede- 
rung der Ovambostémme. Congrés International des Sc. Anthropologiques, London 1934. 
-—— Zur Kindersprache von Ondonga. ,,Anthropos“, 1936. 


* Hallstatt und La-Téne-Schiidel aus Giins und Ordod Babot. Wiener Priihistor. 
Zeitschr. XV, 1928. —- Uber einen neolithischen Schadel aus der Slowakei. Wiener Pra- 
histor. Zeitschr. XV, 1928. — Rasse und Volk in Siidosteuropa. Mitteil d. Anthrop. 
Ges. Wien, 59, 1929. — Anthropologische Untersuchungen an Tiroler Kaiserjagern. 
Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, Bd. 60, 1930. — Beitrage zur phys. Anthropologie der 
Balkanhalbinsel. II. Teil. Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, Bd. 63, 1933. — Skelettfund von 
Judendorf. 1933. — Beziehungen zwischen Gehirn und Schadel. ,,Anthropos“ XXVIII, 
3/4, Anal. — Uber den angeblich menschlichen Femur aus dem LOB von Stallegg. Sitz.- 
Ber. d. Anthrop. Ges. Wien, 18. Janner 1934. — Wozu und zu welchem Ende messen wir 
noch? Anthrop. Anzeiger, Bd. IX, 1934. — Uber die Verbreitung des Kopfindex bei den 
Ruméanen. Acad. Rumaine XVI, 8/9, 1934. — Die Skelettreste Herzog Rudolfs IV. des 
Stifters. Kapitel in K. E. Winter: Herzog Rudolf IV. Wien 1934. — Zur Frage der Ver- 
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und zugleich den Radius seiner Tatigkeit immer weiter auszuspannen, von Siid- 
afrika iiber ganz Afrika, wo er sich besonders den Pygmaen und den Problemen 
widmete, in denen Anthropologie und Prahistorie zusammenspielen >. Sein 
letzter Plan war eine Expedition, zu der er die Mittel zum Teil schon zusammen 
hatte, nach Kenya, um die durch LEAKEY angeschnittenen Fragen zu unter- 
suchen. Von den Feuerlandern aus, deren anthropologische Forschung er mit 
M. Gusinpe fortsetzte 6, wandte er sich anderen Altstammen Siidamerikas zu 7 
und untersuchte deren Beziehungen zu Altaustralien (s. 0., S. 272). Die Be- 
tonung der Konstitution in seinen fritheren Arbeiten machte in den letzten 
Jahren einer gréBeren Beriicksichtigung des Rassegedankens Platz, zu dessen 
Erérterung er mehrmals zur Feder griff ®. 

Unterdessen war auch sein Interesse fiir Synthese und Methodik ge- 
wachsen, Von dem ersteren legt seine kleine ,,Rassengeschichte der Menschheit* 
(Salzburg 1932) Zeugnis ab, die viel fruchtbare neue Gedanken enthalt und 


rundung der deutschen Schddelform. Zeitschr. f. Rassenkunde I, 1935. — Der Avaren- 
schadel von Margareten am Moos. Mitteil. der. Anthrop. Ges. Wien, Bd. 65, 1935, — 
Uber die Kérperbeschaffenheit von Lokomotivfiihrern. Ein Beitrag zur Frage des Zu- 
sammenhanges zwischen Rasse und Beruf. (Zus. mit E. Brezina.) Mitteil. d. Anthrop. 
Ges. Wien, Bd. 65, 1935. — Um eine Vereinbarung iiber typenanalytische Auswertungen. 
Zeitschr. f. Rassenkunde, Bd. I, S. 209, 1935. — Die Scheitelnarbensitte der Bronzezeit 
Niederésterreichs. Mannus, 1934, Bd. 26. — Uber Avarenschadel aus dem Museum in 
Oradea. Mitteil. d. Anthr. Ges. Wien, Bd. 65. — Zur Biologie und Anthropologie der 
Kenja in Nordostborneo. (Zus. mit L. BALNER.) ,,Anthropos“ XXX. — Neues von Pithec- 
anthropus. ,,Anthropos“ XXX. — Uber das Gehirn der Mongolen. ,,Anthropos“ XXX. — 
Rémische Schaddel aus Pannonien. Pannonia-K6nyvtar. Bd. 17, Pécs 1935. — Ein Kelten- 
schadel aus Kupinovo. Wiener Prdahistor. Zeitschr. 1936. — Neolithische Skelette aus 
Klein-Hadersdorf bei Poysdorf. Mitteil. d. Anthropol. Ges. Wien, 1936. — Der Mensch im 
Zeugnis seiner Geschichte. In: Das Wunder der Weltordnung. Styria 1936. — Ein Schadel 
aus der neolith. Thei®kultur. Stufe Vidra I. Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, Sitz.-Ber. 1936. 
— Die Gebeine Leopolds des Heiligen. Festschr. anlaBlich der 800-Jahr-Feier des Stiftes 
Klosterneuburg. 


5 Steinzeitliche Funde aus Ruanda und vom Ituri. ,,Anthropos“ XXVIII, 1933. — 
Das Pygmaenproblem. Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, Bd. 63, 1933. — The Physical 
Anthropology of the Bambuti Race. (Zus. mit P. P. Scnesesta.) Abhandl. d. bohm. 
Akad. d. Wissensch., Prag 1934, 200 S., 52 Tafeln. 


6 Die Somatologie der Feuerlander. (Zus. mit M. Gusinpe.) Anz. d. Akad. d. 
Wissensch. Wien, 14. Janner 1932. — Kraniometrische Untersuchungen an Feuerland- 
schaddeln. (Zus. mit M. Gustnpr.) Anz. d. Akad. d. Wissensch. Wien, 19. Oktober 1933. 


7 Altindianische Schadel aus den Sambaquis von Iguapé (Santos). Mitteil. d. 
Anthrop. Ges. Wien, Bd. 63, 1933. 

8 Neue wichtige Untersuchungen zur Rassenanthropologie des Gehirns. ,,Anthro- 
pos“ XXX, S.227. — La Repartition des Types Raciaux romano-mediterranéens en Rou- 
manie. L’Anthropologie, 1935. — Nordische Rasse und Briinner Rasse in der Jungstein- 
zeit Niederdsterreichs. (Zus. mit G. ZIMMERMANN.) Forsch. u. Fortschr., 10. Mai 1935. — 
Uber die Rassengliederung der Langobarden. (Zus. mit G. MULLER.) Forsch. u. Fortschr. 
IV/25, 1. September 1935. — Die Rassengliederung der Deutschen im Burgenland. 
Forsch. u. Fortschr., 10. Mai 1936. — Bemerkungen iiber rassenkundliche Untersuchun- 
gen. Zeitschr. f. Rassenkunde, 1936. — Die Rassengliederung des Oberetschgebietes. 
Der Schlern, Bd. 14, 1936. — Die Rassengliederung der Siebenbiirger Sachsen. Arch. f. 
Siebenb. Rassenkunde, 1936. 
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spater sicher von ihm weiter ausgebaut worden wiire. Das zweite gelangt 
zum Ausdruck in seinem Artikel ,Zur Methodik menschheitsgeschichtlicher 
Forschung“ (Zeitschr. f. Ethn., 1932), in welchem er sich um die Histori- 
sierung der Anthropologie bemiiht, um sie dadurch der kulturhistorischen Eth- 


nologie naher zu bringen, und durch mehrere Vortrage, die er in der Anthro- 
pologischen Gesellschaft Wien hielt 9, 


Nimmt man noch hinzu, daB er die Anthropologische Abteilung des 
Naturhistorischen Museums, deren Direktor er unterdessen geworden war, auf 
eine ganz neue Grundlage stellte, — wobei er auch in der plastischen Dar- 
stellung der verschiedenen Menschentypen erfolgreich tatig war 1°, — daR er 
auch im 6ffentlichen Leben in zahlreichen sozialanthropologischen Unter- 
suchungen, in der Aufstellung einer Ausstellung der Familienbiologie 11 u. a. 
sich betatigte, so bekommt man einen Begriff davon, was fir eine rastlose, 
hingebungsvolle Arbeitskraft der Wissenschaft durch den Tod LEBZELTER’S 
entrissen worden ist. Es kommt einem fast unglaublich vor, ist aber von ihm 
selbst genau gebucht, daB die Zahl seiner selbstandigen Werke und Artikel auf 
tiber 160, die Zahl seiner Rezensionen auf beinahe 400 gestiegen ist 12. Der 
Gedanke an das, was er noch hatte leisten kénnen, kann nicht die Anerkennung 
mindern fiir das, was er schon jetzt geleistet hat; es gentigt vollig, um ihm in 
der Geschichte unserer Wissenschaften einen ehrenvollen Platz zu sichern. 


———S=> 


® Plastische Rekonstruktion eines Tasmaniers. Sitz.-Ber. d. Mitteil. d. Anthrop. 
Ges. Wien, 1934. — Eine neue Anthropologische Feldausriistung. Sitz.-Ber. d. Mitteil. d. 
Anthrop. Ges. Wien, 13. Dezember 1933, 1934. — Rekonstruktion eines Ituripygmaen. 
Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, 1934. — Rekonstruktion des Alten von Cromagnon. Sitz.- 
Ber. d. Anthrop. Ges. Wien. Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, Bd. 65. 


10 Plastische Darstellung der Konstitutionstypen nach Stcaup and MacAULIFFE. 
Sitz.-Ber. d. Anthrop. Ges. Wien, 1930/1931. — Plastische Rekonstruktion der Mammut- 
jager von Lautsch und Predmost. Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, 1932. — Rekonstruktion 
des Kopfes und des Gesichtes eines Landmannes im Bronzezeit-Gemeinlebarn. Sitz.-Ber. 
d. Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, 1931/1932. — Plastische Darstellung der Konstitutions- 
typen nach Sicaup und MacAutirre. Sitz.-Ber. d. Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, 
1930/1931, 1932. — Plastische Rekonstruktion der Eiszeitjager von Lautsch und Briix. 
Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, Bd. 63, 1933. — Plastische Rekonstruktion eines Wikin- 
gers nordischer Rasse. Sitz.-Ber. d. Anthrop. Ges. Wien, 1934. — Plastische Rekonstruk- 
tion eines Magyaren der Landnahmezeit. Sitz-Ber. d. Anthrop. Ges. Wien, 1934. — 
Plastische Rekonstruktion iiber einen Schadel aus dem 4. Jahrhundert aus Tulln. Sitz.- 
Ber. d. Anthrop. Ges. Wien, Bd. 65. — Plastische Rekonstruktion iiber einen Schidel 
aus einem Kurgan bei Sunbirsk. Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien, Bd. 65, Sitz.-Ber. 1935. 

11 Die permanente Schausammlung iiber Familienbiologie etc. Mitteil. d. Anthrop. 
Ges. Wien, Sitz.-Ber. 1936. 


12 Dazu kommen noch verschiedene Arbeiten, die im Erscheinen begriffen sind: 
Zur Rassengeschichte des B6hmerwaldes. —- Zur Rassengeschichte des Burgenlandes. — 
Zur Rassengeschichte des Bezirkes Poggstall. — Entwicklung der Schuljugend Karntens. 
-— Siebenbiirger Sachsen. (Zus. mit Dr. WAstL.) — Feuerlander. (Zus. mit M. Gv- 
SINDE.) — Arbeit iiber Djakovo. Mitteil. d. Anthrop. Ges. Wien. 


276 Analecta et Additamenta. 


Analecta et Additamenta. 


Einheit, Ursprung und Stellung der Pygmaen in der Geschichte der Menschheits- 
entwicklung. — Der kiirzlich verstorbene Dr. V. LepzeLTER hat nicht nur die Freund- 
lichkeit gehabt, die anthropologischen Messungen, die ich von meiner Malakka- und ersten 
Kongoreise heimgebracht hatte, zu bearbeiten, sondern wir hatten Veranlassung und Gele- 
genheit genug, das Pygmienproblem allseitig miteinander zu besprechen. LEBZELTER hatte 
auch Gelegenheit gehabt, das Manuskript meines im ,,Anthropos“ XXXI, 1936, erschienenen 
Aufsatzes mit obengenanntem Titel vor der Ver6ffentlichung einzusehen und mit mir zu 
erortern. Doch erst nach Erscheinen desselben wies er mich auf seinen in der Wiener 
Anthropologischen Gesellschaft am 8. Marz 1933, Mtlg. A. G. Wien, Bd. LXIII, 1933, 
S. (20), gehaltenen Vortrag ,,.as Pygmaenproblem“ hin, den ich tibersehen hatte, ob- 
wohl ich beim Vortrag anwesend war und auch in die Diskussion eingegriffen hatte. 
Wegen meiner Ausfahrt zum Kongo im Janner 1934 hatte ich aber die inzwischen erfolgte 
Veréffentlichung iibersehen. Andernfalls hatte ich die dort enthaltenen Auseinander- 
setzungen LEBZELTER’S, die das anthropologische Pygmdenbild im Auge haben, mehr 
auswerten kénnen. Darin erdértert LEnzELTER die hohe Spezialisation der Pygm&en wie 
deren Undifferenziertheit, die sie in vielen Punkten an die von LreBzELTER selbst auf- 
gestellte Forma typica nahebringt. 


Was Pygmaenproblem erschépft sich in der Frage, welche Stellung diese Zwerg- 
rassen im Rahmen der menschheitsgeschichtlichen Entwicklung einnehmen. Hier ist 
zunachst festzustellen, daB diese Rassen mancherlei Beziehungen zum australiformen Kreis 
haben, die sich dahin definieren lassen, daB& sie ebenso wie die Australiformen weniger 
gut an den aufrechten Gang angepaBt erscheinen, als etwa die progressiven Europiden. 
Gemeinsam ist also diesen Zwergrassen, daB sie altertiimliche, wenn man will konser- 
vative Gruppen darstellen und darin von den zahlenmaBig starken gelben und weiBen 
Gruppen unterschieden sind. Ferner finden wir in jeder der hier untersuchten Gruppen 
weitgehende Spezialisationen, die sich bei anderen Rassen nicht wiederfinden. Zundchst 
die Bambuti-Rasse: Extremer Zwergwuchs, spezifische Bildungen an der unteren Extre- 
mitat, einseitige Spezialisierung des Gesichtsabschnittes und seiner Weichteile“ S. [25]. 


Wir kénnen also die Zwergrassen als hochspezialisierte, altertiimliche Formen 
bezeichnen“ S. [26]. 


»Zusammenfassend ware also vom anthropologischen Standpunkte zu sagen: Die 
verschiedenen Zwergrassen der Menschheit sind hochspezialisierte, altertiimliche Formen, 
welche nur an der gemeinsamen Wurzel der Forma typica mit den iibrigen Rassen zu- 
sammenhangen. Ihre Entwicklung erklaért sich aus langdauernder Isolierung seit alter 
JAS ty, [ASE 

Der hier in Erinnerung gerufene Aufsatz von LeBzELTER beleuchtet meine Aus- 
fihrungen nach vielen Seiten hin und zeigt, daB ich, soweit anthropologische Erwagun- 
gen in Frage stehen, LeszELTER darin weithin folge. 


P. SCHEBESTA. 
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Ethnologie und Geschichte der Mathematik. (Eine Bitte an die Feldforscher.) — 
Die groBen zusammenfassenden Werke zur Geschichte der Mathematik kann man in zwei 
Gruppen teilen, in solche, die zundchst chronologisch ordnen und dann erst nach sach- 
lichen Gesichtspunkten vorgehen, und in solche, die erst nach sachlichen Gesichtspunkten 
einteilen und innerhalb dieser Sachgebiete dann chronologisch vorgehen. Zu der ersten 
Gruppe gehéren z. B. die bekannten groBen Werke von Moritz Cantor und GUNTHER- 
WIELEITNER. Es ist nun Sitte, den chronologisch geordneten Werken ein allgemeines oder 
einleitendes Kapitel vorauszuschicken, welches sich in erster Linie mit dem Zahlen, vor 
allem Fingerrechnen, und wohl auch Messen der sogenannten Naturvélker befaBt. Aber 
dieses einleitende Kapitel steht in keinerlei organischem Zusammenhang mit den nun 
folgenden Abschnitten, in denen mit der Behandlung der Agypter, Babylonier, alten 
Inder und Chinesen erst die eigentliche Wissenschaftsgeschichte einsetzt. Da nun aber 
die altesten mathematischen Denkmialer der antiken Hochkulturen sofort mit ganz be- 
stimmten, fest umrissenen Kenntnissen vor unser Auge treten, deren Entstehung eine 
Erklarung verlangt, ist es verstandlich, daB hier dem psychologischen Subjektivismus 
Tiir und Tor ge6ffnet ist. Solche Einzelheiten, bei deren Erklarung dem psychologischen 
Subjektivismus Gelegenheit gegeben ist, wahre Orgien zu feiern, sind z. B. die Ent- 
stehung des rémischen Ziffernsystems und der agyptischen Multiplikation, die Ent- 
stehung des babylonischen Sexagesimalsystems und die Entstehung des Satzes des 
Pythagoras. 

Diesem MiBstande eines vollstandig den Gesetzen der Geschichtsforschung wider- 
sprechenden Beginns der Geschichte der Mathematik mit noch so feinsinnig ausgedachten 
subjektivistischen Erklarungen kénnte nun, wie ich glaube, wenigstens bis zu einem ge- 
wissen Grad, von seiten der neueren kulturhistorischen ethnologischen Forschung ab- 
geholfen werden, und hier setzt meine Bitte an die v6lkerkundlichen Feldforscher, vor 
allem auch die standig mit den fremden V6lkern lebenden Missiondre, ein. 

Drei Gesichtspunkte, unter denen die vélkerkundliche Forschung zur objektiven 
Klarung der ersten Anfange der Mathematik wesentlich beitragen kénnte, méchte ich hier 
besonders hervorheben. 4 

Wenn die von OswaLtp MENGHIN? vorgenommene Parallelisierung der ethnolo- 
gischen mit den paldarchaologischen Kulturen grundsatzlich zu Recht besteht, und wenn, 
wie Kopprers? es ausdriickt, bei Waltenlassen entsprechender Vorsicht und Zuriickhal- 
tung die Parallelisierung nicht nur fiir das Ergologisch-Wirtschaftliche, sondern auch 
fiir das Soziologisch-Geistige ins Auge gefaBt werden darf, dann méchte dies doch in 
erster Linie auch gerade fiir die Uranfange der Mathematik gelten, denn diese entstanden 
nachweislich in. weitem Umfang in enger Verbindung mit dem Ergologisch-Wirtschaft- 
lichen. Ist dem aber so, dann sind vielleicht in jenen ethnologischen Kulturen, die mit 
den an den Wurzeln der alten Hochkulturen stehenden palaarchdologischen in Parallele 
zu setzen sind, noch mathematische Elemente nachweisbar, welche zur objektiven Erkla- 
rung der Entstehung jener 4ltesten uns in Schriftdenkmalern iiberlieferten mathema- 
tischen Eigentiimlichkeiten der antiken Hochkulturen beitragen k6nnen. 

An zweiter Stelle méchte ich auf eine AuBerung verweisen, welche Rivers ® 1922 
tat und welche lautet: ,,If those ethnologists, among whom | count myself, are wright, 
who suppose, that in the times, when the monuments and scripts of ancient Egypt and 
Mesopotamia were being constructed and written, people were travelling. widely over 
the earth, implanting their cultures in remote regions, there would thus have been set 
up a relation between the rude cultures of today and the civilization of the past, which 
cannot be neglected by any who seek to understand the history of mankind.“ Es ware 
also denkbar, daB durch Hochkulturausstrahlung, wie van Buccx * es in seinen ,,Bei- 


1 MENGHIN, Weltgeschichte der Steinzeit. Wien 1931. 

2 Koppers, Weltgeschichte der Steinzeit, ,,Anthropos“, 1931, S. 232 ff. 

3 Rivers, The unity of Anthropology, Presidental Adress. Journal of the Royal 
Anthropological Institute. London 1922. 

ea Butck, Beitrage zur Methodik der Volkerkunde, Wien 1931, Seat 27 f: 
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trigen zur Methodik der Vélkerkunde“ nennt, mathematische Elemente jener Hoch- 
kulturen in Tiefkulturen hineingerieten und uns dort bis auf den heutigen Tag erhalten 
blieben. Da sie vielleicht aus Hochkulturzustanden stammen, welche den in den Altesten 
mathematischen Schriftdenkmalern erhaltenen vorausgingen, kénnte ihre Offenlegung 
zum Verstindnis der-Entstehung der dltesten iiberlieferten mathematischen Kenntnisse 
der antiken Hochkulturen beitragen. 

Aber selbst gesetzt den Fall, daB keine der beiden genannten Méglichkeiten, in 
denen die Geschichte der Mathematik von seiten der vélkerkundlichen Forschung allerdings 
sehr starke Forderung erfahren wiirde, jemals Wirklichkeit wird, so ist allein schon die 
Offenlegung der mathematischen Kenntnisse der niederen Kulturen von allergroBter 
Bedeutung fiir die Anfangsgeschichte der Mathematik, einmal, weil eine Wissenschafts- 
geschichte, die diesen Namen zu Recht trigt, die gesamte Menschheit umfassen muB, und 
dann vor allem, weil die Kenntnis von allen Wurzeln, aus denen der Baum der mathe- 
mathischen Wissenschaft vielleicht erwachsen konnte, den Forscher zur Vorsicht mahnt 
und ihn davor behiitet, sich allzu schnell fiir eine noch stark subjektiv beeinfluBte Er- 
klarung der Entstehung einer mathematischen Erscheinung in den antiken Hochkulturen 
zu enischeiden. 

Wenn nun hier von Mathematik die Rede ist, so ist es ja ganz selbstverstandlich, 
daB dabei nicht in erster Linie an abstrakte oder auch nur hohe Zahlen und noch weniger 
an Briiche beliebiger Art gedacht ist, und ebensowenig sind abstrakte geometrische Vor- 
stellungen von Linien und Figuren gemeint. Vielmehr gehdrt hierhin jedes noch so ein- 
fache Umgehen mit konkreten Mengen, sei es nun im AnschluB an das praktische Leben, 
sei es im AnschluB an Spiel, Mystik und Religion, sowie die Erklarung des tiefsten 
Sinnes einer jeden noch so einfachen Zahlwortreihe. Ferner gehdrt hierhin jedes noch 
so einfache Umgehen mit raumlichen Vorstellungen, vor allem Raumteilungen, médgen 
sie nun aus dem bloBen Vorstellungsvermégen heraus oder mit einfachsten Hilfsmitteln 
erfolgen und mégen sie praktische Ziele, etwa beim Hausbau, Feldbau oder Kanubau, 
oder ornamentale, mystische bzw. religidse Zwecke usw. verfolgen. Vor allem gehért 
hierher auch jede Art der Orientierung oder Richtungsfestlegung im Raum, sei es nun auf 
der Erde oder am Himmel, und ferner jedes Raumliche, das beim Spiel in Frage kommt. 
Auf den niederen Kulturstufen deckt sich das Interesse des Historikers der Mathematik 
im weitesten Mae mit dem Interesse des Psychologen der Mathematik. 

Ich méchte also die Herren Feldforscher bitten, den genannten Punkten, die sicher 
noch starker auseinandergelegt werden kénnten, solange es noch Zeit ist und iiberall da, 
wo die Eingebornenkulturen durch die europdische und amerikanische Zivilisation nicht 
schon zu sehr zerstért sind, in erhOhtem MaBe ihr Interesse zuzuwenden, und, um nun 
noch klarer zu zeigen, was gemeint ist, méchte ich einige Beispiele aus ethnologischen 
VerOffentlichungen angeben, die das Herz des Historikers der Mathematik hdher schlagen 
lassen, und demgegeniiber einige Angaben stellen, mit denen der Historiker der Mathe- 
matik, m6gen sie auch noch so gut gemeint sein, sehr wenig oder nichts anfangen kann. 

BegriiBenswert sind natiirlich all die Angaben iiber Zahl und Zahlen, Zahlwort- 
reihen, Zahlworte, ihren Aufbau und tieferen Sinn, iiber Zahlen am Ko6rper und mit 
sonstigen Anschauungsmitteln, wie sie von jeher in den ethnologisch-linguistischen und 
ethnologischen Zeitschriften auftreten. Von Bedeutung sind aber dabei vor allem auch An- 
gaben tuber das ,,Wie“ des Umgehens mit den Anschauungsmitteln und abzuzahlenden 
Gegenstanden, und zwar nicht nur auf Grund von Experimenten, wie sie von DEN 
STEINEN ® in Siidamerika oder THurnwatp ® in der Siidsee in so interessanter Weise 
anstellten, sondern auch gerade auf Grund der Beobachtung des von auBen vollstandig 
unbeeinfluBten Eigenlebens der Eingebornen, wie wir es z. B. bei Drennet7 finden 
konnen. Von groBem Wert sind Angaben iiber den Sinn arithmetischer Fachworte, wie 


: pe DEN SteiNeN, Unter den Naturvélkern Centralbrasiliens, Berlin 1894, 
S. 406 ff. ; 


* Titrxwatb, Ethnopsychologische Studien an Siidseevélkern, 1913, S. 20 ff. 
" Dexxer, How the Yoruba count, Journal of the African Society, 1916/17. 
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Zahl, zahlen usw., soweit solche iiberhaupt vorliegen. Daf solche arithmetische Fach- 
worte vorliegen kénnen, beweisen Angaben bei StremnrHAL 8, MULLER ®, FrIEDERICI 1° 
und CusHine #1, 


Nahezu bedeutungslos ist die Angabe, welche PoLiack 12 vor fast hundert Jahren 
machte, daB die Maori viel Fahigkeit zum Kopfrechnen besaBen und iiber eigene Metho- 
den verfiigten, die sie fiir besser hielten als die Methoden der WeiBen, da PoLLack in 
keiner Weise Angaben iiber das ,,Wie“ des Verfahrens der Maori macht. Ist eine so 
kurze Angabe in einem Werk, das fast hundert Jahre alt ist, noch verstandlich, so muB 
man um so mehr bedauern, daf eine entsprechend kurze und daher kaum zu verwertende 
Angabe sich in dem groBen Werk von Hamsrucu !* iiber Nauru findet. Danach ver- 
wenden die Bewohner der Insel Nauru heute die vier Grundrechnungsarten nach euro- 
padischer Methode. Sie seien fiir deren sehr schnelle Annahme gut vorbereitet gewesen, 
weil sie schon vor Ankunft der WeiBen auf ihre eigene Art im Kopf addiert, subtrahiert, 
multipliziert und dividiert hatten. Uber das ,,Wie“ dieser eigenen Methoden wird gar 
nichts gesagt, so da& die Angabe nur ein schmerzliches Vermissen im Herzen des 
Mathematikhistorikers zuriicklaBt. AuBerordentlich begriiBenswert sind dagegen An- 
gaben, wie sie KAysER ™ beziiglich gewisser Spiele auf der Insel Nauru machte. Das 
Stabspiel Ekaraduga z. B. wird von zwei gleichstarken Parteien durchgefiihrt, und es 
hat die Partei gewonnen, auf die nach gleicher Rundenzahl 10 durch Steinchen ge- 
zahlte Einzelspiele fallen. Ist das Spiel unentschieden, d. h. also, hat jede der beiden 
Parteien nach gleicher Rundenzahl zehn Treffer, so wird festgesetzt, daB nun das Spiel 
endgiiltig gewonnen sein soll nach einer um die Anzahl der Spieler erhéhten Rundenzahl. 
Hat jede Partei sieben Spieler, so soll also jetzt nach 10+7 Spielen endgiiltig gewonnen 
sein. Eventuell wird nochmals erhéht auf 10+7+7. Hier wird also zur Zahl der schon 
vorhandenen Gewinne die Zahl der bei einer Partei mitspielenden Personen, also etwas we- 
sentlich Verschiedenes, addiert. Diese Angaben sind u.a. deswegen von groBtem Interesse 
fiir den Historiker der Mathematik, weil sie der beriihmten Aufgabe Nr. 79 des agyptischen 
Papyrus Rhind 15, in der auch Gegenstande ganz verschiedener Art zueinander addiert 
werden, gegeniibergestellt werden kénnen und weil die Forscher geneigt sind, in dieser 
Eigentiimlichkeit der Aufgabe Nr. 79 einen Beweis fiir das Vorhandensein des abstrakten 
Zahlbegriffs bei den alten Agyptern zu sehen. Fast wertlos ist die Angabe von Mass ?%, 
wonach die Mentawei-Insulaner eine Art Quaseleinmaleins besaBen, da Mass weiter 
nichts dazu sagt. Im Gegensatz dazu steht die ausfiihrliche Angabe von UNTERWELZz #7 
dariiber, wie seine Negertrager die Multiplikation 233 ausfiihrten. Er rief ihnen zu: 
»lhr seid 23 Leute, und jeder soll drei Maiskolben bekommen.“ Um die Zahl der zu 
bestellenden Maiskolben zu bestimmen, bissen sie fiir je einen Menschen einen Grashalm 
in drei Stiicke, legten alle Stiicke auf einen Haufen zusammen und zahlten dann, wie viele 
es waren. Von gréBtem Interesse fiir den Wissenschaftshistoriker sind natiirlich Dar- 
legungen, wie diejenigen iiber die Goldgewichte von Aschanti durch ZELLER 18 und 
N. W. THomas ?9. 


8 STEINTHAL, Die Volker und Sprachen des GroBen Ozeans, Verhandlungen der 
Berliner Gesellschaft fiir Anthropologie, Ethnologie und Urgeschichte, 1874, S. 89. 

9 MULLER, Yap, 1907, S. 125f. 

10 Frreperici, Beitrage zur Vélker- und Sprachenkunde von Deutsch-Neuguinea, 
Mitteilungen aus den deutschen Schutzgebieten, Erganzungsheft 5, S700) 

11 CusHinc, Manual Concepts, American Anthropologist, 1892, S. 300. 

12 PoLLAcK, Manners and Customs of the New Zeelanders, 1840, Bd. 2, S. 151. 

13 HampBrucn, Nauru. Hamburg 1914—1915. 

14 Kayser, Spiel und Sport auf Naoero, ,Anthropos“, 1921/22, S60 == Farr- 
weis, Parallelerscheinungen auf mathematischem Gebiet bei jetzt lebenden Naturvélkern 
und bei Kulturvélkern vergangener Zeiten, Scientia, Mailand 1931, S. 425 ff. 

15 Papyrus Rhind, Ausgabe Pert, London 1928 Sa12i: 

18 Mass, Bei liebenswiirdigen Wilden. 1902, S. 95. 

17 UNTERWELZ, In Tropensonne und Urwaldnacht. Stuttgart 1923. 

18 ZELLER, Die Goldgewichte von Asante, BarssLer-Archiv, 1912, Beiheft 3. 


19 Man, 1920, /. c. 
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Ahnlich wie mit der Arithmetik steht es mit der Geometrie oder dem Raumlichen. 
BegriiBenswert sind alle Angaben iiber Messen und Einteilen von Strecken, Flachen oder 
gar kérperlichen Gebilden (HohlmaBe) sowie tber Festlegung von Richtungen; vollen 
Wert haben die Angaben aber nur, wenn auch durch Beschreibung von Beispielen aus 
dem Leben der Eingebornen das ,,Wie“ des Umgehens mit den MaBen und das Wiles 
des Festlegens einer Richtung dargelegt wird. So méchte man z. B. auch gern wissen, 
ob fiir verschiedene Gegenstinde verschiedene MeBarten benutzt werden, wie z. B. 
Witter 2° von den Lhota Naga angibt, daB sie zum Messen von Hohen andere Korper- 
teile benutzten als fiir andersgerichtete Erstreckungen. Ferner ware es von Interesse, 


festzustellen, ob irgendwo Ansdtze zu absoluten Mafsystemen vorliegen, wie sie z. B.. 


Exspon Best 2! bei den Maori finden méchte, Sarrert 2? im. Etak der Karolinen-Insu- 
laner, und wie man sie dann wohl auch in gewissen Festlegungen der Fischer an der 
Kiiste der nordlichen Gazellehalbinsel und auf der Insel Vuatam sehen darf 2°. BuscHan ?# 
gibt an, da& die Hauptlingshallen auf Bougainville stets durch schnurgerade Pfade mit- 
einander in Zusammenhang stehen, und NiEuwENHuIs 2° schreibt in seinen interessanten 
Auseinandersetzungen iiber die mathematische Veranlagung der Malaien, daB die Dayak 
auf Borneo ihre Pfade und ihre Hecken viel mehr in gerader Richtung anlegen, als wir 
das tun, selbst wenn es weithin iiber Berge und Taler geht; aber keiner der beiden 
Forscher gibt an, wie das denn gemacht wird. Demgegeniiber steht z. B. eine Angabe 
bei FriepEricr2®, daB die Teyas-Indianer bei Marschen iiber die weiten, baumlosen 
Flachen, um eine bestimmte Richtung einhalten zu k6nnen, drei Pfeile benutzten, von 
denen der jedesmalige dritte so abgeschossen wurde, daB er in die durch die beiden 
schon auf dem Boden liegenden Pfeile angegebene Richtung fiel, und demgegeniiber 
steht ferner die Angabe, daB die Apachen-Indianer 27 auf ihren Kriegsziigen, um eine 
Richtung festzulegen, der sie erst spater nachgehen wollten, einen gegabelten Baumast 
benutzten. BegriiBenswert sind auch die Angaben iiber Schatzungsverm6gen und iiber 
Einteilung von Flachen nach dem Augenschein, wie sie im ersten Fall NEUMAYER 2% von 
den Australnegern macht, im zweiten Fall Nrzeuwenuuts 7° beziiglich der ornamentalen 
Arbeiten der Malaien. Fragen moéchte man, ob nicht irgendwo Flachenmessungen, 
Flachenvergleichungen und Flachenteilungen unter irgendwelchen Gesichtspunkten und 
nach irgendwelchen Methoden beim Feldbau vorkommen. NizuwENHUuIS 2° erwdhnt 
Ahnliches da, wo er in seiner Abhandlung iiber die mathematische Veranlagung der 
Malaien von der periodisch auftretenden Verlegung der Dayak-Dé6rfer spricht; es miissen 
ja die Platze fiir die Hauser richtig und den Wiinschen entsprechend verteilt werden, 
aber er sagt gar nicht, wie das denn gemacht wird, und das ist gerade, was den 
Mathematikhistoriker am meisten interessiert. Geometrische bzw. geometrisch-physika- 
lische Kenntnisse miissen auch vor allem beim Hausbau der Primitiven zutage treten. 
Deshalb verweist Nizuwenuuts *! zur Begriindung seiner Behauptung von der guten 
geometrischen Veranlagung der Malaien mit Recht vor allem auch auf die ungeheuren 


20 Witter, Outline Grammer of the Lhota-Naga Language, Calcutta 1888, S. 60. 

21 Erspon Best, The Maori, Wellington 1924, Bd.2, S. 191. 

22 SarFert, Zur Kenntnis der Schiffahrtskunde der Caroliner, Korrespondenzblatt 
der Gesellschaft fiir Anthropologie, Ethnologie und Urgeschichte, 1911, S. 131—136. 

23 Mriger, Fischerei bei den Uferleuten des noérdlichen Teiles der Gazellehalbinsel 
und speziell auf der Insel Vuatam, ,,Anthropos“, 1913, S. 326 ff. 

24 Buscuan, Volkerkunde, Bd. 2, 1, 1923, S. 160. 

2° NIEUWENHUIS, Die Veranlagung der malaiischen Volker des ostindischen Archi- 
pels, Internat. Archiv fiir Ethnographie, Bd. 23, S. 76. 

26 FRIEDERICI, Die Schiffahrt der Indianer, Stuttgart 1907, S. 10. 

27 Gopparp, Jicarilla Apache Texts, Anthropological Papers of the American 
Museum of Natural History, Vol. 8, 1911, S.215—216. 

78 Uber die moral. u. intellekt. Eigensch. der Eingeb. von Australien, Verh. d. 
Berl. Ges. f. A., Ethn. u. Urgesch., 1871, S. 76. 

20 NIEUWENHUIS, siehe oben, S. 79. 

30 NIEUWENHUIs, S. 79. 

31 NIEUWENHUIS, S.79 und Tafel 19, a und b. 
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GroBfamilienhauser der Dayak von Borneo, und MULier 32 bemerkt bei der Beschrei- 
bung des Hausbaus auf Yap, daB die Eingebornen beim Bau ihrer Hauser die Spann- 
schnur und rote Farbe zum Ziehen wagerechter Linien sowie das Senkblei bzw. wegen 
Ermanglung von Blei einen Senkstein beim Aufrichten der Stiitzpfosten und der Wande 
ausgiebig benutzen. Leider hat aber offenbar der Raummangel in beiden Fallen ver- 
anlaBt, daB nicht weiter auf die den Mathematikhistoriker interessierenden Einzelheiten 
eingegangen werden konnte. Von Wert wire es, zu erfahren, wie der rechteckige, 
kreisformige oder sonstwie gestaltete GrundriB der Hauser zustande kommt, vor allem, 
ob z. B. im ersteren Fall die sogenannte Ortung, im zweiten Fall der Radius dabei 
einen EinfluB ausiiben. Prof. NrzeuwENnuuts 3% schreibt beziiglich der Vermessung des 
Bauplatzes fiir ein Hauptlingshaus der Kajan auf Borneo: ,ochwieriger war es, mit dem 
Rotang ein richtiges Rechteck zu bilden. Hatte ein Sachverstandiger die Fiihrung iiber- 
nommen, so ware das Kunststiick vielleicht gegliickt, da nun aber acht oder zehn Manner 
mithelfen wollten und jeder seine Meinung geltend machte, miBlang das Experiment und 
das Rechteck wurde immer wieder schief. SchlieBlich rief man DEMMENI, einen Mann, 
der als Autoritat auf dem Gebiete der Baukunst bekannt war, zu Hilfe, und da alle auf ihn 
horten, erhielt man bald das gewiinschte Rechteck.“’ Nach einer giitigen persdnlichen Mit- 
teilung von Prof. NrizeuwENHUIs an mich hatte aber der zu Hilfe gerufene Mann euro- 
pdische Bildung. Gerne wiirde natiirlich der Mathematikhistoriker auch etwas iiber die 
Art der falschen Versuche erfahren. Eine interessante Angabe beziiglich der Festlegung 
des rechteckigen Grundrisses der Hauser bringt ELtspon Brest *®4 von den Maori Neu- 
seelands. Er schreibt namlich: ,,A cord described as a taura tieke was used in sqaring 
the site of a new house, that is for measuring the diagonals.’ Und an anderer Stelle: 
» This rectangular space was sqared by means of measuring the diagonals.“ Offenbar 
sind aber auch verwickeltere Verfahren, die man als geometrische ansprechen muBf, auf 
niederen Kulturen nachweisbar. Es sei nur an gewisse Angaben bei dem hinsichtlich der 
Kultur der nordamerikanischen Indianer zuverlassigen Cooper erinnert und an die 
beiden ausfiihrlichen Berichte in einer Schrift Captain MArryat’s®® iiber die Messung 
der Breite eines Flusses und der Héhe eines Baumes durch Indianerhauptlinge im west- 
lichen Nordamerika. Der erste erinnert sehr stark an gewisse MeBverfahren der rémischen 
Agrimensoren 36, der andere stimmt vollstandig iiberein mit dem Verfahren zur Messung 
der Pyramidenhéhe, durch das Thales von Milet die Bewunderung des agyptischen 
K6énigs erregte 37. Befriedigung beim Mathematikhistoriker weckt eine Angabe in dem 
Aufsatz von P. O. MEyeEr 38 iiber die Fischerei auf der ndrdlichen Gazellehalbinsel und 
der Insel Vuatam. Danach legen die Fischer in der dortigen Gegend einen guten Fisch- 
platz auf hoher See bei Kiistensicht dadurch fest, daB sie sich von dieser Stelle aus 
nach zwei verschiedenen Richtungen hin auf dem Lande je zwei auffallige Punkte merken, 
deren Verbindungslinien sich an dieser Stelle schneiden. Diese Angabe ist u. a. des- 
wegen von Interesse, weil Sicrrip REUTER *® in seiner 1934 erschienenen ,,Germanischen 
Himmelskunde“ von dem auch heute noch auf den FarGerinseln auftretenden gleichen 
Verfahren viel Aufsehens macht und daraus eine schon in uralten Zeiten bei den nord- 
germanischen Fischern allgemein verbreitete Verwendung des sogenannten zweiten 
Euklidischen Kongruenzsatzes machen méchte, womit das Verfahren in Wirklichkeit aber 
nichts zu tun hat. 


32 MU ter, Yap, S. 142. . 

33 NiruweENuuIs, Borneo, Bd. 1, S. 387. — Fetrweis, Uber die erste Entstehung 
der einfachen geometrischen Formen, Archiv fiir Geschichte der Mathematik, der Natur- 
wissenschaften und der Technik, Bd. 12, S. 118 f. 

34 Erspon Best, siehe oben, Bd. 2, S.191, 562. : 

35 Cap. Marryat, Narrative of the Travels and Adventures of Monsieur VIOLET 
in California, Sonora and Western Texas, Leipzig, Tauchnitz-Ausgabe, 1843, S. 52, 645. 

36 Moritz Cantor, Die rémischen Agrimensoren, Leipzig 1875. 

87 M. Scumipt, Kulturhistorische Beitrage zur Kenntnis des griechischen und 
romischen Altertums, 1. Aufl., Leipzig 1906, § 36. 

38 Meter, siehe oben, S. 338. 

39 Reuter, Germanische Himmelskunde, Miinchen 1934, S. 192 ff. 
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Auf zwei Punkte, deren Erforschung durch den Ethnologen dem Historiker der 
Mathematik besonders wertvoll sein kann, soll nun zum Schlu8 noch hingewiesen werden. 
Mit dem einen ist die Orientierung am Himmel und auf dem Horizont gemeint, sei es 
nun zu nautischen, religidsen oder sonstigen Zwecken, wie sie z. B. zu nautischen 
Zwecken in ausfiihrlicherer Weise durch Sarrert 4° von den Zentralkarolinen berichtet 
wird und wie sie sich ja auch in der aus allen Erdteilen berichteten Ortung 44 von Bau- 
lichkeiten und in der Kartenkonstruktion duBert. Mit dem anderen Punkt ist die Be- 
ziehung primitiver mathematischer Auffassungen zur Zahlenmystik und rdumlichen 
Mystik gemeint. So ist es z. B. von gréBtem Interesse, zu erfahren, ob, wo und inwieweit 
eine Beziehung der, sei es nun zu ornamentalen, religidsen oder sonstigen Zwecken vor- 
genommenen strahlenférmigen Raumteilung um einen Punkt zu den Haupthimmels- 
richtungen nachweisbar ist. Bei Pueblo-Stammen 42 und den Navajo 4 ist das ja so. 
Schon McGee 44 hatte aus solchen Uberlegungen die erste Entstehung des regelmaBigen 
Sechsecks mit allem, was daraus gefolgert werden kann, erklaéren wollen. GrdBte Auf- 
merksamkeit des Mathematikhistorikers miissen endlich ausfiihrliche Angaben aus der 
Zahlenmystik erregen, wie sie z. B. fiir die Beziehung der Zahlen 3, 4 und auch 5 zum 
mannlichen und weiblichen Prinzip bzw. zur Ehe oder Geburt durch Manain #° von den 
Mossi im Sudan und durch Hartmann 4® von den Luwo oder ,,Nilotic Kavirondo“ in 
Uganda erbracht wurden, wie sie aber in deutlichen Spuren nach Turguetit 4* und 
RASMUSSEN auch bei den Eskimostammen und nach HApeErtin 48 bei den Pugetsund- 
Indianern nachweisbar sind. Die Nachricht von den Mossi und Kavirondo ist deswegen 
wert, beachtet zu werden, weil diese Vélker doch im Ausstrahlungsgebiet der alt- 
agyptischen Kultur leben und weil es eine einzige Nachricht aus dem Altertum gibt, 
wonach die Agypter mit dem pythagordischen Dreieck, das die Seiten 3, 4, 5 hat, ihre 
Géttergestalten Osiris, Isis und Horus symbolisiert hatten, indem sie die Seite 3 dem 
Gott Osiris und iiberhaupt dem Prinzip des Mannlichen, die Seite 4 der Gottin Isis und 
iiberhaupt dem Prinzip des Weiblichen und die Hypotenuse 5 der Geburt bzw. dem 
Gott Horus, dem Sohn der beiden Erstgenannten, zueigneten. Diese Nachricht findet 
sich in Kapitel 56 von PLurarcn’s *? Schrift ,,De Iside et Osiride“. In den arithmetischen 
Eigenschaften des Tripels 3, 4, 5 méchte ABEL Rey ®°, in seiner a4gyptischen Mystik 
NABER ©! eine der Wurzeln sehen, aus denen der Satz des Pythagoras erwuchs. 

Ich glaube nun gentigend klargelegt zu haben, worauf die Bitte, derentwegen 
dieser Aufsatz geschrieben wurde, zielt. Sollte es den Herren Feldforschern méglich 
sein, ihr zu entsprechen und dem Mathematischen in den primitiven Kulturen gréBere 
Aufmerksamkeit als bisher zu schenken, so wiirde dadurch der Geschichte der Mathe- 
matik ein sehr groBer Dienst getan. Denn nach den groBen Fortschritten, welche die 
Ethnologie als kulturhistorische Forschung in den letzten Jahrzehnten gemacht hat, und 


40 SARFERT, siehe oben. 
x i Fetrwers, Ortung bei Naturvélkern und Halbkulturvélkern, Das Weltall, 1933, 
42 Dorsey and Vorn, The Oraibi Soyal Ceremony, Chicago 1901, S. 22, 28, 31. — 
Voru, The Oraibi Powawu Ceremony, Chicago 1901, Tafel 42, S.75, 76. 
sa i Eckart von Sypow, Kunst und Religion der Naturvélker, 1926, S. 55, 133, 
afel 2. 
_ McGee, The Beginning of Mathematics, American Anthropologist 1899, S. 661 f. 
— Primitive Numbers, Annual Report of the American Bureau of Ethnology, 19, 1897/98, 
Washington 1900. 

45 Manain, Les Mossi, ,,Anthropos“, 1914/15/16. — FETTWEIS, Scientia, 1933 
siehe oben, S. 424 f. : < 
46 HARTMANN, Some Customs of the Luwo (or Nilotic Kavirond iving i 
Kavirondo, ,,Anthropos“, 1928. SORE ens a SOY 

4 TURQUETIL, Note sur les Esquimaux de Baie Hudson, ,,Anthropos“, 1926, S. 432f. 

48 HABERLIN, Indianerstimme des Pugetsundes, Zeitschrift fiir Ethnologie, 1924, 
S. 43—47. — Ferrweis, Das Rechnen der Naturvolker, Leipzig 1927, S. 1. 

49 FETTWEIS, Scientia, 1933, siehe oben, S. 423. 

50 ABEL Rey, La Science Orientale avant les Grecs, Paris 1930, 1. c. 

*t Naber, Osiris, Isis, Horus, De Natuur, 1930, 506¢ Jaargang, Nr. 3, 4, 5, 7, 8. 
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besonders nach der Wendung, welche mit MENGHIN’s Versuch, die ethnologischen Kul- 
turen mit den palaarchdologischen zu parallelisieren, einsetzt, wird die Wissenschafts- 
geschichte bei der Erklarung der mathematischen Gegebenheiten der dltesten antiken 
Hochkulturen nicht mehr an den Ergebnissen der volkerkundlichen Forschung ohne 


Beachtung vorbeigehen kénnen, es sei denn, sie verzichtet an dieser Stelle auf den Titel 
, Geschichte“. 
Oberstudienrat Dr. Ewatp Fretrrweis — Diisseldorf. 


Consécration 4 un fétiche (Dahomey). —I. Consécration privée. La per- 
sonne a vouer a un fétiche de tonnerre (Hévioso) doit étre accompagnée chez le grand 
chef féticheur par ses parents avec les objets demandés pour faire le cérémonie. Ces 
objets sont les suivants: deux poulets, deux bouteilles de tafia, une natte neuve, un pot 
en terre cuite de pommade, un pot de bain ou plutdt une baignoire en terre cuite, des 
calebasses, des noix de cola avec du poivre de Guinée (atahoun) une somme de 0.74 en 
cauris. Le grand chef féticheur (Vodunon) aprés avoir vérifié tous ces objets les recoit, 
puis congédie les parents et garde la personne a consacrer. Le soir, le grand chef féti- 
cheur et ses subordonnés questionnent cette personne sur les péchés graves qu’elle 
aurait commis pendant sa vie. Elle est tenue de faire l’aveu de tous ses péchés graves. 
Par péchés graves on entend: l’assassinat, ’empoisonnement, l’incendie, les grands 
vols, une faute de mceurs avec une personne de la famille, etc.... On lui demande le 
nom de ses débiteurs et de ses créanciers. 


Aprés l’avoir questionné sur ces différents points on l’a conduit dans le temple 
pour étre consacrée. 


Arrivée au temple le grand chef féticheur l’asperge d’eau bénite (des féticheurs) 
en lui disant: Tous les péchés que tu as commis volontairement et involontairement te 
sont remis, ils ne te seront point comptes. 

Il lui fait une petite instruction, et apres l'instruction, il met une feuille secréte 
dans se bouche, en lui imposant ainsi le silence pendant le temps de la consécration. On 
je fait coucher par terre sur son coté gauche, la téte vers le fétiche, les yeux fermés. 
On lui dit d’arréter sa respiration. Elle doit rester ainsi pendant cing minutes environ. 
Cet état de silence ou de sommeil volontaire représente la mort spirituelle de sa vie 
pécheresse. Le grand chef féticheur l’asperge encore de l’eau bénite. Il le fait asseoir 
par terre les jambes tendues et le dos tourné au fétiche. 

Il prend ensuite une calebasse pleine d’eau bénite et se place derriere cette per- 
sonne. Il boit un peu de cette eau qu'il crache sur son dos, qu'il frappe légérement avec 
sa main gauche. 

Il invoque le nom d’un fétiche chaque fois qu'il crache de l’eau bénite sur le 
dos du sujet qu’il consacre. Apres Vinvocation de tous les fétiches appartenant a la 
famille des fétiches du tonnerre il s’arrete un instant et recommence par invoquer trois 
fois le seul fétiche auquel la personne doit étre spécialement consacrée. A la derniére 
invocation, celle-ci pousse un cri terrible imitant le grondement du tonnerre. Ce cri est 
un cri de voeu et de résurrection spirituelle par laquelle la personnée vouée renonce 
A sa vie pécheresse pour vivre désormains d’une vie sainte, c’est-a-dire d’une vie fétichiste. 
A ce cri, tous les féticheurs présents poussent des cris de louange. Deux hommes 
vigoureux viennent prendre ce novice dans leurs bras et le portent au couvent ou ils 
le placent a genoux derriére le nouveau venu et chantent les louanges des fétiches. 
Le chef féticheur vient au couvent avec sa suite. 

ll fait danser le nouveau novice trois fois. Aprés la danse il se remet a genoux 
et le chef féticheur lui récite les commandements des fétiches dont les principaux 
sont l’interdiction du vol, du mensonge, de l’indiscrétion, de l’assassinat, de l’empoisonne- 
ment, de l’aduitére etc... Aprés les commandements des fétiches, il lui récite également 
les préceptes du noviciat ou réglements conventuels. Les réglements conventuels sont 
certains préceptes qui s’observent seulement pendant le temps du noviciat, par exemple: 
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19 Le novice ne doit point marcher debout. Il marchera toujours dans l’attitude 
courbée en mettant sa main gauche fermée sur le dos. 

2° Il ne parlera désormais que le dialecte fétichiste. 

3° Il doit s’abstenir de la viande. 

4° }l ne doit point faire l’usage du tabac ni des boissons alcooliques ou fermenteées. 

5° Il tiendra ses yeux toujours inclinés. 

6° Il ne se servira désormais que de sa main gauche *? pour manger. 

7° Il ne doit point s’asseoir sur des tabourets ni sur des chaises. 

8° Il doit s’abstenir de toute action impure durant tout le temps du noviciat, etc. 


Aprés le récit des préceptes, on le conduit dans la salle de bains ou se trouve 
un pot contenant de l’eau dans laquelle le chef féticheur a écrasé des feuilles secretes. 
Cette eau, sert a purifier. Le Chef féticheur prend cette eau avec sa main gauche et la 
verse trois fois sur la téte du novice en disant: Soit purifié de tous tes vices et sois 
désormais un fidéle féticheur jusqu’éa ta mort. Le novice qui était a genoux, se léve et 
se baigne lui-méme. Pendant le bain, le féticheur se met a l’écart et prononce trois 
fois ces paroles: Kouton, azon ton, gnlando niton, yeve zon b6 dje wa sin mé. Cela 
veut dire: Que la mort, que les maladies et que tous tes péchés sortent de ton corps 
et que le fétiche y soit a jamais installé. Aprés le bain, le novice est ramené a sa place 
primitive. On le fait asseoir sur une natte. On met un poulet a sa droite et un a sa gauche 
avec les autres objets. Le grand féticheur prend la pommade et il en frotte le corps 
du novice. 

Il se met ensuite 4 genoux devant le novice et il invoque les fétiches et les prie. 
Cette priére a pour but de demander pour le novice les secours des fétiches, la santé, 
une longue vie, et tous les bonheurs terrestres. Aprés la priere il prend une noix de 
cola a quatre lobes. Il sépare les lobes et les enferme dans ses deux mains jointes et 
allongées. Il éléve trois fois ses mains en haut et projette les lobes a terre. Si deux 
lobes tombent a plat et les deux autres face contre terre, les fétiches sont donc con- 
tents, mais si trois, ou tous les quatre tombent face contre terre, il y a donc des sacri- 
fices a faire pour le novice afin de satisfaire les fétiches. Apres cela, il prend une lobe 
qu'il mange et crache sur la téte du novice. Il fait la méme chose avec le tafia, car la 
téte d’une personne vouée est devenue un temple sacré habité par le fétiche. Cette 
téte doit étre toujours entourée de respect et de vénération parce que le fétiche y réside. 
On donne enfin au novice une natte neuve et des calebasses dans lesquelles il doit 
manger et boire jusqu’a la prise du pagne fétichiste. — Le féticheur lui fait une der- 
niére instruction. Il lui parle de l’obéissance et de la discipline auxquelles il sera désor- 
mais tenu. Le gardien du couvent remplit plusieurs fonctions importantes. Il est a la 
fois professeur et musicien. Comme professeur, c’est lui qui enseigne aux novices les trois 
dialectes fétichistes. Ces trois dialectes sont bien différents les uns des autres. Le pre- 
mier dialecte est le dialecte du noviciat parce que celui-la se parle seulement pendant 
le noviciat. Le second est une variation de la langue Péda. C’est celui-la qui se parle 
pendant les trois premiéres années qui suivent la sortie du couvent. Le troisiéme dialecte 
est un dialecte sacré qui ne se parle que pendant les grandes cérémonies solennelles, 
lorsque les féticheurs vétus de leurs ornements sacerdotaux se divisent possédés des 
fétiches. Le gardien du couvent est encore un musicien, car c’est lui qui apprend aux 
novices les danses et les chants religieux, 


2? Partie (Prise du.pagne id u moyecia ty, 


Le septiéme jour apres la consécration privée a lieu la cérémonie de la prise 
du pagne du noviciat ou pagne fétichiste. 


Ce pagne est en raphia blanc. Pour cette cérémonie, les parents du novice don- 
nent les mémes objets qu’ils avaient donnés pour la consécration. La cérémonie se fait au 
couvent. On fait asseoir le novice sur une natte; on lui rase les cheveux. Le chef féti- 


°2 La main gauche est spécialement consacrée au Tonnerre qui dit-on est gaucher. 
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cheur prend le pagne de raphia qu’il purifie en laspergeant avec de l’eau bénite. Il le 
donne au novice qui le porte et quitte ses vétements civils. Le chef féticheur se met 
ensuite a genoux devant lui et prie les fétiches. Il tire le cola et fait comme il avait fait 
au jour de la consécration. La cérémonie se termine par une danse religieuse. On redonne 
au novice des nouvelles calebasses, une nouvelle natte et on lui reprend les anciennes. 
C’est aprés la prise de ce pagne qu’il est permis aux parents et aux amis du novice de 
venir lui rendre visite. 

Toutes les visites se font devant le temple en présence du gardien de couvent 
qui sert d’interpréte entre les visiteurs et le novice. 


3" Partres'bes’ Tatouages’ religieux: 


Les tatouages religieux ont pour but de distinguer les personnes vouées aux 
fétiches des personnes ordinaires. Chaque communauté fétichiste a ses tatouages spéciaux 
pour se faire distinguer des autres. 

Pour faire les tatouages, le chef féticheur réclame aux parents du novice les 
choses suivantes: deux poulets, une jarre d’huile de palme, deux bouteilles de tafia, des 
noix de cola, du poivre de Guinée (atahoun) avec une somme de un franc vingt centi- 
mes. Au jour fixé, le féticheur se léve de grand matin et va au’ temple, il prie les 
fétiches et prend les instruments chirurgicaux qui se conservent toujours au temple. Il 
se rend ensuite au couvent. Le novice vient s’agenouiller devant lui dans la cour. 

Avant de commencer les tatouages, il invoque d’abord les fétiches et éléve trois 
fois ses instruments. Il fait les tatouages dans la figure, sur le cou et sur le tronc du 
novice. 

Le sang qui coule de ces incisions est ensuite lavé avec un médicament fétichiste, 
préparé spécialement a cet effet. ; 

On tue enfin les deux poulets pour faire offrande aux fétiches. Cette cérémonie 
se termine par une danse traditionnelle. 

Il. Consécration solennelle. La consécration solennelle est une céré- 
monie par laquelle le novice prononce publiquement son vceu devant tout le monde. 

C’est par cette cérémonie que le novice est solennellement élevé a la dignité d’un 
féticheur. 

Le vceu solennel se fait sept mois ou neuf mois, ou trois ans aprés la consé- 
cration privée. Cette cérémonie est plus cofiteuse que toutes les autres. Pour le faire, 
les féticheurs demandent: seize poulets, seize nattes, une jarre d’huile de palme, un 
panier de piments, un panier de farine de mais, une piéce d’étoffe, une dame-jeanne de 
tafia, le tout avec une somme de cinq francs. 

En outre de ces choses, les parents doivent apporter un trousseau d’ornements 
sacerdotaux. Ces objets doivent étre apportés chez le chef féticheur la veille au soir de 
la cérémonie. : 

Tous les féticheurs, les parents et les amis du novice se réunissent dans la cour 
du temple. On fait le tam-tam pendant toute cette nuit, on chante, on danse jusqu’a 
’aurore. Le matin, le chef féticheur et ses subordonnés vont au couvent. Ils appellent le 
novice pour se confesser. Ils le questionnent sur les commandements des fétiches et sur 
les réglements conventuels. Celui-ci leur fait l’aveu de ses péchés que le chef féticheur 
lui remet en disant trois fois: tes péchés ne te seront point comptés (Hué né lé ye ton 
sin mé nu we) (Péchés avoués ceux-la sortis corps a toi). On le fait ensuite entrer dans 
le temple privé du couvent et on le fait asseoir pour faire la pénitence avant la puri- 
fication qui est une question trés importante dans les cérémonies fétichistes. Le chef 
féticheur prend un pot sacré qu’il remplit d’huile de palme, de piment et de coton. Il 
fait braler ces choses et le piment dégage une odeur piquante a faire souffrir le novice. 
On laisse ce feu de pénitence devant le novice pour qu’il en souffre pendant quelques 
minutes. Aprés cette pénitence, il y a la purification. Le pénitent est conduit dans la 
salle de bains pour prendre un bain purificateur. Aprés ce bain il quitte son pagne de 
raphia et porte les beaux ornements sacerdotaux. Il est ensuite amené sous un apatam 
qui est fait avec des nattes, dans la cour. La on lui rase les cheveux, Le chef féticheur 
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consacre sa téte et y verse le sang d’une poule parce que c’est dans cette téte qu'il va 
tout a Vheure faire descendre le fétiche au moment du vceu solennel. Vers midi de cette 
journée le chef féticheur revient au couvent pour présider le voeu solennel du novice. 
Pour faire cette cérémonie, il prend un petit pot sacré appelé golé. Il pose ce pot sur la 
téte du novice, puis il commence a agiter sa sonnette de calebasse (assogoue) et entonne 
a haute voix le chant invocataire suivant: 


1° couplet: N jrowe a bono sé a Sogbo N jrowe lo 

Le chceur: Awan mi jrowe a bono sé a (bis) 

2° couplet: N jrowe a bono sé a Djihosse (bis) n’ jrowe lo! 
3° couplet: N jrowe a bono sé a é Zovodun (bis) n’ jrowe lo! 
4° couplet: Azé hun lo djé gbe b’azé lo g bo ko ton a? 


Ce chant veut dire: 

1° couplet: Je vous invoque, Sogbo, venez! 

Refrain: Entendez-nous, nous vous invoquons, venez! 

2° couplet: Je vous invoque, «Roi du ciel», je vous invoque, venez! 

3° couplet: Je vous invoque, <Fétiche de feu», je vous invoque, venez! 

4° couplet: A-t-qn jamais entendu que vous, refusez de venir quand on vous 
invoque? 

A ce dernier couplet, le novice pousse un grand cri, cri de voeu, cri sacré par 
lequel le. fétiche descend dans la téte du féticheur qui l’a poussé. Aprés ce cri, ce 
nouveau féticheur sort brusquement de l’apatam et commence la danse religieuse. Il 
danse trois fois autour de l’apatam. On le conduit en procession dans la cour du 
temple pour qu’il danse devant ses parents, ses amis et devant les spectateurs, car ce 
ne sont que les féticheurs qui vont au couvent. En le voyant paraitre dans la cour, tout 
le monde se prosterne et pousse des cris de louange d’enthousiasme et de respect. Il 
danse a trois reprises et rentre au couvent en attendant la préparation de la pate 
rouge ou pate sacrée. Avant de préparer la pate sacrée les féticheurs forment un foyer 
au milieu de la cour du temple avec trois morceaux de terre. Deux chefs féticheurs se 
mettent la main sur l’épaule, placent le pot a préparer la pate sur le foyer a l’aide de 
leur pied gauche. Ensuite tout le monde se met a genoux et les féticheurs font la priére 
devant le foyer. Ils tirent le cola et tuent un coq dont ils versent le sang dans le pot. 
Ils mettent de eau nécessaire dans le pot. Le coq est déplumé, vidé et coupé en menus 
morceaux et préparé dans le pot avec de la farine de mais assaisonnée de sel, de piment, 
de poivre et d’huile de palme. Quand cette pate est bien cuite on la retire du pot avec 
la main gauche. Le pot vide est réchauffé et le chef féticheur y met secrétement de 
Vhuile de palme avec des brindilles d’un arbre appelé hétin qu’il avait consacré a 
Yavance avec le sang d’un coq blanc. A force de chauffer le pot, l’huile et les brin- 
dilles s’enflamment. B 

La flamme sort du fond du pot et les féticheuses se mettent 4 genoux et chan- 
tent les louanges des fétiches. On raméne le nouveau féticheur en procession. Deux 
féticheurs le prennent respectueusement dans leurs bras et le font trois fois passer par 
dessus cette flamme. Ce feu est un feu sacré, un feu purificateur, un feu préservateur 
contre les maladies et contre la mort prématurée. Aprés avoir passé trois fois par ce 
feu, il descend et danse trois fois autour du pot. Les féticheurs et tous ceux qui sont 
présents s’approchent de ce feu pour y puiser les avantages ci-dessus énumérés. La 
pate rouge est un grand sacrifice, un sacrifice par excellence que les féticheurs offrent 
en l’honneur des nouveaux féticheurs. On la refait une derniére fois, aprés la mort d’un 
féticheur, c’est-a-dire quand le fétiche a emmené sa femme dans |’autre monde. (Les 
féticheurs s’appellent «femmes» de fétiche.) C’est a partir de ce jour que le novice est 
élevé a la dignité des féticheurs. Comme les anciens féticheurs, lui aussi est dispensé 
des réglements communs. Il ne doit maintenant observer que les commandements ou 
préceptes de son fétiche. Maintenant il lui est permis de marcher debout, mais il ne 
fera l'usage de tabac et des boissons fermentées ou alcooliques qu’aprés le changement 
du dialecte du noviciat. Il reste encore au couvent pendant trois mois au bout desquels 
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a lieu une cérémonie peu importante par laquelle on l’oblige a laisser le dialecte du 
noviciat pour parler un autre appelé la langue des Ouéda ou Péda. 

On commence a l’appeler Ouédanou, c’est-a-dire un habitant de Ouédanou. Main- 
tenant lui-méme se dit un étranger ne connaissant ni ses parents, ni ses amis; on veut 
faire comprendre par cette maniere le grand changement que cette personne a subi 
par la consécration au fétiche. 

Il reste encore trois mois au couvent pour bien s’habituer a sa nouvelle langue. 
Au bout de ce temps, ses parents viennent a un jour fixé par le Chef-Féticheur pour 
acheter avec une somme de cinq francs le dit étranger de Ouéda qu’ils emmeénent chez 
eux et qui commence a faire connaissance avec eux. Il parlera le dialecte Ouéda pendant 
trois ans apres sa sortie du couvent, avant de reprendre sa langue maternelle. 

Pau. Hazoumé. 


Uber einige long-count-Daten des Codex Dresdensis. — AnschlieBend wird der Ver- 
such gezeigt, die oberste Reihe der Seite 59 des Dresdener Codex folgendermaBen zu 
rekonstruieren: 


vil 99° 
| 


144300 140400 138840 134160 133380 118560 103740 88920 74100 
+ 3900 + 1560 + 4680 + 780 


Von 144.300 an aufwarts wiederholt sich der Rest 15. 0 (300 Tage) stets nach 
4680 Tagen. 

Die zweite Zahl von rechts ist im Original, wie es scheint, verschrieben. Es ist 
selbstverstandlich, daB man besonders bei der héchsten Zahl auch anders rekonstruieren 
kann. Die Zahlenreihen des Dresdener Codex sind jedoch meistens so beschaffen, daB 
sie gerade die Hohe eines baktuns iiberschreiten. 

So iiberschreitet z. B. die Zahl 151840 (8 Kalenderringe) auf S. 24 des Dresdener 
Codex die baktun-Hoéhe in Kalenderringen. 

Die Maya werden angenommen haben, da der Planet Mars nach 8 Kalender- 
ringen um 13 Tage’, nach 13 Kalenderringen um 20 Tage hinter seinem schematischen 
Umlaufe zuriickbleibt. 

Die von mir oben gegebene Rekonstruktion gehért zu den Marsrechnungen des 
Codex Dresden, Das zu den Marsrechnungen auf Seite 43 6 bis 45 6 gehorige long-count- 
Datum 9.19.8.15.0 (4 Ahau 13. Zip) ist durch die Perioden von 780 Tagen und von 
1820 Tagen teilbar. Im Codex Dresden sind noch drei weitere long-count-Daten durch 
1820 Tage teilbar: 


8.16. 3.13.0 (4 Ahau 8. Mol) auf Seite 63 des Codex 
9. 13.12.10.0 (A Ahau 8. Chen) auf Seite 70 des Codex 
8. 6.16.12.0 (4 Ahau 13. Kayab) auf Seite 70 des Codex. 


Das Datum 9.0. 0.5.0, 4 Ahau 13. Kayab liegt genau fiinf Kalenderringe:nach dem 


Datum 8. 6. 16. 12.0, 4 Ahau 13. Kayab. 
Das letzte Datum besteht aus 400 X 1820 Tagen plus 260 x 1820 Tagen. 


33 Vgl. Erwin Paut DIESELDORFF: Kunst und Religion der Maya-Volker II“, 
S. 6 und S. 9. 
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Dagegen ist das Datum 9. 19.7.2.14 (9 Ix 17. Chen) auf Seite 70 des Codex, 
welches zur 54 Reihe gehért und durch Subtraktion der Kranzzahl 4.10.6 gewonnen 
wird, nicht durch 1820, sondern durch 54 Tage teilbar. 

Die folgenden vier Zahlen auf Seite 70 in Spalte 3 von rechts unten und auf Seite 73 
in Spalte 2 und 3 von rechts oben des Codex Dresden lassen sich zu vollstandigen long- 
count-Daten erganzen: 


O14) 2514.12, 45E be (102 Zac) 
1ON145 2516512540 be (los. bzoz) 
Oploa Om) ola Oa xau (lees zec) 
Onis tints: 14) 9Rlxe@ 2. Jaxkin) 
9. 4.16. 8.12, 4 Eb (10. Muan *4) 


Abstand etwa 1 baktun 


Die erste Zahl enthalt eine Differenz von einem baktun (siehe unten). Die beiden 
Daten auf Seite 70 des Codex stehen um 9742 Tage voneinander ab. Den gleichen Abstand 
haben die beiden Schlangenzahlen auf Seite 69 des Codex. Die beiden mittleren Daten 
stehen um 2 X 14040 Tage voneinander ab. 

Jede einzelne Unterabteilung des Codex Dresden scheint eigene Rechnungs- 
methoden zu demonstrieren. So sind die Daten auf Seite 51a bis 52a und ebenso die 
Daten 10. 17. 13.12.12, 4 Eb 5. Pop und 10. 11.3. 18.14, 9 Ix 7. Zip auf Seite 70_des 
Codex direkt vom dariiberstehenden Normaldatum 4 Ahau 8. Cumhu aus berechnet. Da- 
gegen scheinen die mit Kranzzahlen versehenen Daten nicht unmittelbar vom Normal- 
datum, sondern von dem durch die. Kranzzahl gewonnenen Datum aus berechnet worden 
zu sein. Man vergleiche hierzu das Datum 13 Imix 9. Uo auf Seite 63 des Codex in 
Spalte 3 von links oben als Ausgangsdatum der darunterstehenden long-count-Rechnung. 

‘Die long-count-Daten auf Seite 51a bis 52a des Codex Dresden enthalten einige 
Abschreibversehen. Das Datum in Spalte 2 von rechts ist entweder 10. 19. 8.7.8, 7 Lamat 
11. Tzec oder 9.19. 8.5.8, 7 Lamat 6. Ceh®>. Der uns vorliegende Codex Dresden ist 
wahrscheinlich ein dicht zusammengedrangter Extrakt aus mehreren 4lteren Biichern, 
welche viel reicheres Material enthielten. In der Vorlage scheinen wiederholt mehrere 
um ein baktun voneinander abweichende Daten nebeneinander gestanden zu haben. Die 
Maya haben wahrscheinlich gewuBt, daB nach einem baktun plus 40 Tagen der gleiche 
tonalamatl-Tag wiederkehrt. In Spalte 1 von links ist zunachst der iiber der schwarzen 
Zahl 10 stehende rote Punkt unter die Zahl 10 zu setzen. Die untenstehende Null 1aRt 
vermuten, da in der Vorlage ein zugehdriges 4 Ahau-Datum entweder voll ausgeschrie- 
ben daneben stand oder wenigstens angedeutet war. (Man vergleiche das umgekehrte 
Verhalten der long-count-Daten auf Seite 58 des Codex. Auch neben dem rechtsstehen- 
den Hauptdatum 9.16.4.10.8 wird in der Vorlage das dazugehérige 4 Ahau-Datum 
gestanden haben.) Die Null deutet also ein 4 Ahau-Datum an. Die dariiberstehende 
Zahl 10 zeigt wieder die soeben beschriebene Abweichung von 40 Tagen. Die beiden 
long-count-Daten der Spalte 1 von links waren also in der Vorlage beabsichtigt als: 
8.16. 4.8.0, 4 Ahau 3. Zip und 10.19. 6.1.8, 12 Lamat 6. Cumhu. 

Das Datum 10. 19.6.1.8, 12 Lamat 6. Cumhu liegt 1411960 Tage minus 1300 
(5 tonalamatl) nach 9.16.4.10.8, 12 Lamat 1. Muan. 5 tonalamatl sind nach SpInDEN 
das erste tonalamatl-Vielfache, welches auf die gleiche Mondphase fiihrt. 12 Lamat 
6. Cumhu liegt als Kalenderringdatum 4680 Tage (13 tun) vor 12 Lamat 1. Muan. 13 tun 
sind nach SpinpEN fiir die Mond- und Eklipsenrechnung wichtig. Der Abstand von 


9.16.4. 10.8 bis 10. 19. 6.1.8 betragt 9 Kalenderringe minus 13 tun. Die Daten ergeben 
die folgende Aufstellung: 


°4 Daneben werden diese vier Zahlen von den Maya noch auf andere Weise ver- 
wendet worden sein. Vgl. hieriiber HERBERT JosEPH SPINDEN: ,,The Reduction of Mayan 
Dates“, Cambridge 1924. 

55 Daneben wird in der Vorlage auch das von Ernst FORSTEMANN angenommene 
Datum 9.19.5.7.8, 7 Lamat 1. Muan gestanden haben. Auf das Datum 9. 19.8.5. 8, 
7 Lamat 6. Ceh hat P. Damian Kreicucauer, S.V.D. hingewiesen: »Zur Maya- 
chronologie“, ,,Anthropos“, 1933, S. 490. 
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Umrechnung: 


8.16.4. 8.8 = 1268808 
ots 144040 


9. 16. 4. 10. 8 = 1412848 
+ (2 X 11960) 23920 


1436768 
— 1820 


1434948 
td 144040 


10. 19.6. 1.8 = 1578988 


Man hat offenbar, von einer in der Mitte liegenden Periode von 2 X 11960 Tagen 
ausgehend, je ein baktun vorwarts und riickwarts gerechnet. 

Ferner betragt der Abstand von dem Datum 10.17.13.12.12, 4 Eb 5. Pop auf 
Seite 70 des Codex bis zu dem Datum 9. 4.16.8.12, 4 Eb 10. Muan auf Seite 73 des 
Codex 130 X 1820 Tage. Der Abstand von dem Datum 10. 17. 13. 12. 12,4 Eb 5. Pop bis 
zu dem rektifizierten Datum 10. 14. 2.16.12, 4 Eb 15. Zotz betragt 14 X 1820 Tage. Der 
Abstand von 9.4.16.8.12, 4 Eb 10. Muan bis zu dem Datum 10. 14.2.16.12, 4 Eb 
15. Zotz betragt daher 116 X 1820 Tage. RP Co Scam == Bein 


Steinmérser, Megalithen und andere merkwiirdige Steine auf der Insel Boesa 
(Neuguinea). — Auf der Nordwestseite der Insel Manam (friiher ,,Vulkan“- oder ,,Dam- 
pierinsel“ genannt) in Neuguinea liegt das kleine Eiland Boesa. Man kann bei ruhiger 
See mit einem Boot in anderthalb Stunden von Manam aus hiniiberrudern. Fir volker- 
kundliche Forschung ist Boesa absolutes Neuland, da kein Ethnologe, soweit bekannt 
ist, die Insel vorher betreten hat. Im Oktober 1936 hatte ich Gelegenheit, mit P. Kary 
Boum, S.V.D., zweimal mehrere Tage auf Boesa zu verbringen. Wir stellten fest, daB 
die Kultur der Boesa-Kanaken weitgehend mit der Kultur der Bewohner Manams tiber- 
einstimmt. Aber iiberraschend war die Lebendigkeit eines gewissen ,,Steinkultes“, wenn 
ich mich so ausdriicken darf. Ausfiihrlich wird dariiber in der vélkerkundlichen Mono- 
graphie, die wir auf Grund unserer Feldforschungen tiber Manam und Boesa spater ver- 
6ffentlichen werden, die Rede sein miissen. Wegen der Wichtigkeit des Gegenstandes 
aber mag hier zur ersten Orientierung ein kurzer Vorbericht folgen. 

1. Steinmérser. Man hat in Neuguinea schon mehrere Exemplare der so- 
genannten ,,prahistorischen Steinmérser“ gefunden. Boesa vermehrt diese Sammlung um 
zwei schéne Stiicke (Abb. 1, unten, und oben links). Beide sind nahezu kugelrunde Steine 
aus schwerem, vielleicht eisenhaltigem Lavastein, wie er hier auf den Inseln zu finden 
ist. Der groBe hat einen Durchmesser von 30 cm, die Vertiefung darin einen Durchmesser 
von 14 cm und eine Tiefe von 12 cm. Der kleinere Mérser hat einen Durchmesser von 
17 cm, die Vertiefung darin einen Durchmesser von 10 cm und eine Tiefe von 5 cm. 
Beide Steine waren an verschiedenen Orten je einer kreisrunden (Durchmesser des 
Kreises 60 bis 100 cm) Steinsetzung eingefiigt, die im iibrigen aus mehr oder weniger 
gleichgroBen rundlichen Steinen bestand, die offenbar vom Wasser (FluB oder Meer) ge- 
rundet und den Steinmérsern beigesellt waren. Alle Steine der Setzung heiBen kulu patu 
= Brotfruchtsteine. Man macht Fruchtbarkeitszauber fiir Brotfrucht damit. Dabei haben 
diese ,,Steinmérser“ ganz besondere Bedeutung. Der groBe ist die Mutter des kleinen; 
beide sind weiblich und kamen ,,in sehr alter Zeit’ nach Boesa; der kleine heiBt kou, 
der groBe malauling; der kleine lag in dem Flecken Ou, der groBe im Flecken Mansika. 
Den Ausdruck ,,Steinmérser“ habe ich aus der Literatur iibernommen. Es soll damit 
hier zundchst noch nichts iiber urspriingliche Zweckbestimmung oder Alter der Steine 
zum Ausdruck gebracht werden. Erganzend sei noch angemerkt, daB wir auch auf 
Manam einen sehr schénen_ ,,Steinmérser“ gefunden haben, dessen Vertiefung einen 
Durchmesser von 20 cm und eine Ticie von 10 cm hat. 


19 Vol. 32 
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2. Megalithen. Wir fanden in zwei Dorfflecken in der Nahe eines Hauses je 
einen stehenden Steinstumpfen, von denen der eine wahrscheinlich, der andere sicher 
frither ein ,,groBer Stein“ (Megalith) war. Der eine war noch etwa 70 cm hoch und stand 
inmitten anderer fiinf Steine, von denen einer wiirfelformig (Seitenlange etwa 20 cm), 
drei kleinere kugelrund (Durchmesser: 13, 15 und 17 cm) und der letzte ein durch- 
stoRener Steinmérser war, bei dem die iibliche Vertiefung, vielleicht gewollt, vielleicht. 
auch infolge eines MiBgeschickes des Erzeugers, durch den ganzen Stein ging. Leider 
war dieser Stein beim zweiten Besuch spurlos verschwunden. Er war ,,selbstandig weg- 
gegangen“, wie es die kleinere Tochter dieser Mutter, die wie die Mutter selber sabei 
hieB, es schon vorher gemacht hatte, so daB wir sie nicht mehr sahen. Der andere richtige 
Megalith steht im Dorfe Tanboadi zusammen mit acht flachrundlichen und walzenartigen 
Steinen, die nicht von Menschenhand so geformt sind (Abb. 2). Der Megalith mit recht- 
eckiger Durchschnittsflache (20:5 cm) ist heute noch etwa 50 cm hoch, hatte aber 
friiher eine Héhe von 150 bis 180 cm; er wurde durch einen umfallenden Baum vor 
einigen Jahren so kurz abgebrochen. Dieser Megalith ist mannlich und heiBt basalabia; 
die iibrigen Steine sind Mitglieder seiner Familie und teils mannlich, teils weiblich. Die 
Aufstellung dieses Megaliths geschah nicht mehr in den letzten 50 bis 60 Jahren, wie uns 
der sehr alte Gewahrsmann SoxoreKa versicherte. Das Material des Steines kann von 
der Insel Boesa kommen. 

3. Steinkeule. An der Kiiste von Boesa fand vor mehreren Jahren eine 
Frau einen halbierten Steinkeulenknauf (Abb. 1, oben rechts). Der Durchmesser des 
Knaufes ist 72 bzw. 55 mm, der der Durchbohrung an beiden Seiten 32 mm, in der 
Mitte 21 mm. Die Durchbohrung verjiingt sich namlich von beiden Seiten aus zur Mitte 
hin; das Loch ist also von beiden Seiten aus gebohrt worden. Charakteristisch ist an dem 
Knauf die glattpolierte Aufenseite und die ebenso glatte Durchbohrungswand. Es ist 
wohl unn6tig, ausdriicklich zu sagen, daB dieser Knauf nicht von den heutigen Be- 
wohnern Boesas angefertigt ist. 

4.Felsgravierung. Hoch oben, am sehr steilen Kiistenabhang der Nordwest- 
seite Boesas, an einer fiir die WeiBen nahezu unzuganglichen Stelle, sind zwei Fels- 
platten (GréBe etwa 120: 80 cm) in kraftiger Eingravierung mit verschiedenen Mustern 
und Figuren bedeckt. Auf diese Steine sind die Boesa-Bewohner besonders stolz; sie 
gelten als ,,Attraktion“ fiir die Fremden. Ohne entsprechende Bergsteigerausriistung 
war es unmdglich, an die gefahrliche Stelle zu kommen. Darum lieBen wir die Muster 
von zwei zuverlassigen Schwarzen an Ort und Stelle auf Papier nachzeichnen. Der 
Untergrund der Gravierung ist gelb; dariiber liegt rote Farbe. Das Hauptmuster wurde 
uns’ in Boesa von einem alten Gewahrsmann als das sogenannte Moide-Muster (= eine 
auf dem Riicken liegende nackte Frau) gedeutet, wahrend die Berufsholzschnitzer von 
Manam die Zeichnungen nicht erklaren konnten. Es 1laBt sich darum vorerst iiber das 
Alter der Gravierung noch nicht einmal eine Vermutung aussagen, bis man entsprechen- 
des Vergleichsmaterial, etwa aus der Ornamentalkunst der hiesigen Holzschnitzerei, zur 
Verfiigung hat. Nach dem Glauben der Boesa-Leute hat natiirlich ein Geist, und zwar . 
Lalau, die Steine ,,beschrieben“. Es besteht eine ganze Mythe dariiber. 


5. Merkwiirdige Steine. Im Dorfe Tanboadi liegt in der Nahe eines Hauses 
ein groBer Steinblock (etwa 50 cm hoch), wie viele als Zeugen einer friiheren Natur- 
katastrophe auf der Insel herumliegen, der weiblich ist und friiher jeden tdtete, der in 
seine Nahe kam. Im gleichen Dorf liegt am Kiistenabhang ein flacher Stein (GréBe: 
200 : 150 cm, Dicke: 80: 100 cm), der daralalali heiB®t, ebenfalls weiblich ist und friiher 
regelmaBig wie Frauen die Menstruation hatte. Es handelt sich dabei um eine natiirliche 
Vertiefung im Stein, in der sich Wasser sammelt und dann durch eisenhaltige Erde ge- 
rotet, blutfarben abflieBt. Im Dorfflecken Bukilan gibt es noch einen walzenformigen 
etwa 40 cm langen Stein mit einer schrigen Vertiefung in der. Mitte. Dieser Stein heiBt 
ingowei; er wird auch zum Fruchtbarkeitszauber fiir Brotfrucht gebraucht, Als wir den 
Stein erwerben wollten, brachte uns Murixt, der ,,GroBe Herr“ (Hauptling) des Dorfes 
einen anderen Stein und sagte, der Stein habe sich verwandelt. Tatsdchlich war dee 
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Abb. 1. ,,Steinmoérser“ und Steinkeulenknauf von der Insel Boesa (Neuguinea). 


Abb. 2. Steinsetzung mit Megalith im Dorfe V'anboadi auf Boesa (Neuguinea). 


Photos: Georc HOLTKER 


St.Gabriel-Médling/Wien, Abt, Buchdruck 
Anthropos XXXI. 
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richtige Stein unauffindbar verschwunden, d. h. von den Kanaken beizeiten in Sicherheit 
gebracht. Nach der Beschreibung, die zuverlassige Augenzeugen mir von diesem Stein 
gaben, glaube ich nicht, daB es sich um ein Artefakt handelt. 

Mit unglaublicher Zahigkeit hingen die Boesa-Leute an diesen Steinen. Es sind 
alles Geistersteine, die man nicht anriihren oder forttragen darf. 


Grorec Hotter, derzeit Insel Manam (Neuguinea). 


Ein Beitrag zur Zeichen- und Maltechnik der Qunantuna (Siidsee).— Wenn auch 
das Kunstempfinden der Qunantuna im nofdéstlichen Kiistengebiet der Insel New-Britain 
mit dem anderer benachbarter Stamme (z. B. auf New-Ireland oder Manus) nicht 
gleichen Schritt zu halten vermag, so offenbart es doch ein reiches MaB gesunder Ge- 
Staltungskraft. Allen Zeichnungen und Malereien legt der Eingeborne eine bestimmte 
Idee zugrunde, mit deren Hilfe er die Wirklichkeit erfa®t und gestaltet, ohne sich dabei 
streng an die natiirlichen Formgesetze zu binden. Er-geht dabei von konkreten Vorlagen 
aus und das, was er schafft, ist wieder eine Darstellung des Konkreten. Schon in der 
Schépfungsmythe kommt dies zum Ausdruck: Der Urgeist zeichnete die Umrisse zweier 
Menschen auf den weichen Erdboden, bestrich die Figuren mit seinem Blute, dem Trager 
und Vermittler des Lebens, und die beiden Kulturheroen To Kabinana und To Karvuvu 
traten ins Dasein. Will der Eingeborne einen Feind durch Zauber toten, so malt er 
dessen Bild auf ein Blatt oder ein Stiick Holz, bespricht es und wirft es ins Feuer. 
Menschen- und Tierreliefs, dem kindlichen Spieltrieb entsprungen, zieren in meterlangen 
Bandern allenthalben die senkrecht abgestochenen StraBenbdschungen; die glatte Rinde 
der Bambusrohre ist meist in Manneshdhe mit Ritzmustern iibersdt. 

Das Stereotype vieler (besonders Menschen-) Darstellungen erklart sich von selbst, 
wenn man ihrem Ursprung nachgeht. Sehr haufig sind Bilder von Menschen in frosch- 
artiger Stellung, d. h. mit keilf6rmigem Rumpf und rechtwinklig geknickten Extremitaten. Zu 
wiederholten Malen konnte ich beobachten, wie und warum eine solche Bildform entstand. 
Ein kleiner Kanakenbengel legte sich platt auf den blanken Erdboden, das Gesicht nach 
unten, Arme und Beine von sich gestreckt, und der Vater oder sonst ein anderer fuhr 
mit einem zugespitzten Stecken oder dem Buschmesser den K6rperumrissen nach und 
ritzte sie in den weichen Grund ein. Ein toter K6rper nimmt niemals diese Lage ein, 
darum gilt die so entstandene Ritzzeichnung immer als Darstellung eines lebenden 
Menschen. — In ahnlicher Weise werden Schattenbilder nachgezeichnet. Ich beobachtete 
des 6fteren folgenden Vorgang: Ein Kind stellt sich in den Sonnenschein, und zwar mit 
schrittweise gespreizten Beinen .und in Blicklinie gedrehtem Oberkérper, so daB der 
Schatten des Gesichtsprofils, der Schulterbreite, der beiden Arme und Beine in vollem 
Umfang auf die Erde fallt. Die so gewonnenen Schattenrisse geben eine frappante 
Ubereinstimmung mit den Menschendarstellungen, die uns aus dem alten Agypten be- 
kannt sind. Hier wie dort ist der Schatten zwar nicht identisch mit der Seele, gilt aber 
doch als ihr Abbild. Der Qunantuna sagt: i /aun ra tulugeaqu, meine Seele ist unsterb- 
lich, und: iau rua ra tulugeaqu, ich trete auf meinen Schatten, d. h. es ist Mittag. Sonst 
wird der Schatten mit malur bezeichnet. Bei den groBen Agaqar-Fluchzaubereien darf 
der Schatten des Zauberers niemals die mit Unheil geladenen Zauberingredienzen 
streifen, wenn er nicht selbst sein Leben verwirken will. 

Auffallend sind in der kanakischen Wiedergabe der Gesichtsprofile die sonder- 
baren starken Einkerbungen. Der Grund liegt in den viel starker als beim Europaer 
ausgepragten Konturen des kanakischen Profils: der hervorstehende Scheitelbusch, die 
tief angesetzte Nasenwurzel, die vorspringenden Lippen. All das soll, freilich recht un- 
genau, aber doch bewuBt dargestellt werden. Ich sammelte ohne Wissen der Eingebornen 
eine Anzahl Kinderzeichnungen und machte die Erfahrung, daB jedes der beiden Ge- 
schlechter seine eigenen Motive hat. Bei den Jungens finden sich durchwegs Bilder von 
Tanz- (besonders Tubuan-) Masken, von Tieren (Fisch, Vogel, Jagdwild), mythologische 
Schlangen, Eidechsen usw. AuBerst selten fand ich Bilder mit einer Betonung des Ge- 
schlechtlichen, bei der Wiedergabe von Frauenbildnissen wurden die Briiste einfach 
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durch zwei Striche markiert, ein Zeichen, daB sie auf den Eingebornen wenig Eindruck 
machen, Die Madchen bevorzugten in ihren Darstellungen meist Haus- und Familien- 
szenen, besonders beliebt ist das Motiv: Mutter und Kind; selbst die Schwangerschaft 
wird in naiver Weise zur Darstellung gebracht. Das, was der Eingeborne intendiert, 
zeichnet er in vergréBertem MaBe, alles andere ist ihm von nebensdchlicher Bedeutung 
und kann vernachlassigt werden, ohne da sein Kunstwerk an Verstandnis verliert. Ich 
kann nicht behaupten, daB& er ein scharferes Auge hat als der Durchschnittseuropaer, 
aber er kann sich mehr konzentrieren als wir und wird nicht durch allerlei Neben- 
umstinde abgelenkt von dem, was er sucht. So im alltaglichen Leben, so auch in 
der Kunst. 

Von Interesse ist es, zu bemerken, daB der Qunantuna bei seinen Malereien auch 
die Schablone kennt. Soll z. B. auf einer Matte von zusammengenahten Pandanusblattern 
ein geometrisches Muster aufgemalt werden, so biegt er diinngeschabte Bambusstreifen 
zu Kreisen, Spiralen, Dreiecken, Ellipsen und Kurven und heftet sie mittels Klammern 
(aus Blattstielen) oder Bastbandern an die Pandanusmatte und streicht die Farbe mit 
einem zerkauten Drazdnenblattstengel als Pinsel (a gaugau) an der Schablone entlang. 
Auf diese Weise wird eine vollkommene Symmetrie der Figuren erzielt. Leider ist es nicht 
moéglich, an dieser Stelle auf die Herstellung und Zusammensetzung der Farben naher 
einzugehen. Nur mége kurz erwahnt werden, daB Wei® gewonnen wird aus gebranntem 
Kalk (kabag), Schwarz aus RuB (lakit) oder Betelpalmblattasche (utur), Rotbraun aus 
Ockererde (tar), Hellrot aus dem Staub der Fruchtkapsel der Bixa orellana, Gelb aus 
einer Curcuma-Wurzel (/avar), Blauviolett aus einer Dioscorea-Knolle (puka). 


P. Cart Laurer, M.S.C., Rakunai (New-Britain). 


Zur Erlauterung der Textbeilage: 


Fig. 1. Knabenzeichnung. Die Kérperumrisse eines auf dem Boden liegenden Kindes 
wurden nachgezogen, Gesicht, Kopfschmuck und Lendentuch spater hinzugefiigt. 


Fig. 2. Schattenri8. Der Portratierte dreht dabei die volle Breitseite des Kérpers 
der Sonne zu. Das Bild erinnert stark an den Stil der altagyptischen Menschendarstellun- 
gen, deren Entstehung wohl ebenfalls der SchattenriB zugrunde liegen mag. 


Fig. 3. Knabenzeichnung. Eine Dukduk-Tanzmaske auf dem Kanu, feierlich zur 
sogenannten kinavai-Schaufahrt geschmiickt mit dem Blattwedel der Cysas revoluta. Die 
Wellenlinien deuten das Blattkleid an. 


Fig.4. Madchenzeichnung. Ein Haus auf Pfosten (pal na liu), deshalb die kurze 
Stiege. Auf dem Hiittendach zwei Dachreiter (burbur na pal). Im Innern Darstellung 
zweier Frauen, die stehend ihre Kinder stillen. 


Fig.5. Madchenzeichnung. Hiitte zu ebener Erde. Die Umrahmung der Personen 
zeigt an, daB die Hiitte zwei getrennte Raume besitzt, einen fiir den Ehemann, den 
anderen fiir Mutter und Kind. 


Fig.6. Zeichnung eines 14ijahrigen Madchens, das aus kinderreicher Familie 
stammt (sechs Geschwister). In kindlich-naiver Weise wird eine schwangere Frau mit 
Drillingen dargestellt. Es ist erstaunlich, wie haufig sich das Motiv der Schwangerschaft 
in ate Aegan GEN der Madchen findet; immerhin ein gutes Zeichen fiir den Willen 
zum Kinde. 


Fig. 7. Madchenzeichnung. Junge Mutter mit ihrem Erstgebornen, das sie in ei 
scharpenartigen Tuch (makulua) iiber den Briisten tragt. Die Troddein ay den Tuch. 
enden gelten als Abzeichen fiir die erste Geburt und werden nur bei dieser Gelegenheit 
getragen; friiher mit eingeknoteten Muschelgeldstiickchen (Segenszauber fiir das Kind) 
Vom Scheitel hangt der Weibertragkorb iiber den Riicken herab. ; 


Fig. 8. Illustration zur Anwendung der Stabchenschablone. Feingeschabte Bambus- 
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CaN ane er vase) oe nenicd g gebogen oder geknickt und mit Klammern an 
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Europa und Allgemeines. 


Neolithische Pfahlbaukultur (Pau 
Vouca). — Auf Grund seiner eingehen- 
den, seit 1919 betriebenen Forschungen in 
den Schweizer Alpenseen und an Hand 
des bereits vorliegenden Museumsmate- 
rials unterscheidet der Verfasser vier Pe- 
rioden der neolithischen Pfahlbaukultur, 
die er in ein Friih+, Mittel- und Spatneo- 
lithikum gliedert, denen sich dann das 
Aneolithikum anschlieBt. Beachtenswert ist 
Vouca’s klare Erfassung des Friihneo- 
lithikums, das infolge der damals statt- 
gefundenen Klimaschwankung mit einer 
einzigen Ausnahme, und zwar im Neuen- 
burger See bei Auvernier, bisher nirgends 
stratigraphisch mit den iibrigen Perioden 
vereint angetroffen werden konnte; tiber- 
all sind die Stationen dieses Friihneolithi- 
kums infolge Ansteigens des Seespiegels 
vor Beginn des Mittel- oder Hochneolithi- 
kums verlassen worden, so dafi sie sich 
von den nachfolgenden Stufen getrennt 
auf erhdhten Stellen im See fanden und 
dadurch lange ihrer Erkennung als strati- 
graphisch dlteste Kulturschicht des Pfahl- 
bauneolithikums entzogen. (Classification 
du Néolithique Lacustre Suisse. Indicateur 
des Antiquités Suisses, Neuchatel 1929, 
No.2 et 3, 31 pp. Avec 7 planches. Prix: 
25 frs.— Le Néolithique Lacustre Ancien. 
Recueil de Travaux, publié par la Faculté 
des Lettres, 17¢me Fascicule, Neuchatel 
1934. 74 pp. Avec 24 planches. Prix: 
30: irse) 


Bibliographie zur Geschichte der 
Schrift (PAtE SATTLER und G6rTz v. 
Siti’). — Diese Bibliographie bildet eine 
wertvolle Erganzung zu H. JeNsEn’s Ge- 


Europe et Généralités. 


Civilisation palafitte néolithique (PAuL 
Vouca). — Se basant sur les recherches 
spéciales qu'il pousse depuis 1919 dans 
les lacs alpestres de-la Suisse, et exploi- 
tant les matériaux déja disponibles des 
musées, l’auteur distingue quatre périodes 
de la civilisation néolithique lacustre 
qu’il subdivise en prénéolithique, en 
néolithique moyen et en _ néolithique 
postérieur, auxquels se rattache |’aénéo- 
lithique. Il est a relever que M. VouGa 
a saisi clairement l’existence du _pré- 
néolithique, lequel, a cause‘de la _per- 
turbation climatérique survenue alors, 
nia pu é€tre constaté nulle part  strati- 
graphiquement a la fois avec les autres 
périodes; une seule exception doit étre 
faite au lac de Neuchatel, pres d’Auver- 
nier. Par suite de l’élévation du niveau 
du lac les stations de ce prénéolithique 
ont été partout abandonnées avant le 
commencement du néolithique moyen ou 
haut néolithique; elles se trouvaient donc 
séparées des degrés suivants en des en- 
droits plus élevés dans le lac, ce qui 
explique pourquoi pendant longtemps 
elles n’ont pu étre reconnues comme la 
couche stratigraphique la plus ancienne 
du néolithique lacustre. (Classification 
du Néolithique Lacustre Suisse. Indica- 
teur des Antiquités Suisses, Neuchatel 
1929, ‘No.*2 et 3, 31 pp. Avec 7 planches. 
Prix: 25 frs. — Le Néolithique Lacustre 
Ancien. Recueil de Travaux, publié par 
la Faculté des Lettres, 17¢me Fascicule, 
Neuchatel 1934. 74 pp. Avec 24 planches. 
Prixeecoeits: am 

Bibliographie de Vhistoire de l’écriture 


. (Paut Satter et Gdtz von SELLE). — 


Cette bibliographie est un complément 
précieux de Il’Histoire de l’écriture par 
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schichte der Schrift. Die iibersichtliche An- 
ordnung erleichtert das Auffinden der 
umfangreichen und weit verstreuten Lite- 
ratur. (Archiv fiir Bibliographie, Beiheft 
17. Linz a. D. 1935, Verlag ,,Im Buch- 
laden“ [Franz WINKLER]. 234 SS.) 
Ausgrabungen in aller Welt (Varii 
auctores). — Die Referate der Siiddeut- 
‘schen Monatshefte iiber die neuesten Er- 
folge auf allen Wissensgebieten gehdren 
zu den beliebtesten Erscheinungen der 
popular-wissenschaftlichen Literatur. In 
dem reichen Inhalt des 7. Heftes diirften 
die Abschnitte iiber R6émerzeit und deut- 
sche Friihgeschichte, dann der iiber den 
alten Orient besonderes Interesse finden 
(F. v, OpPpELN-BRonikowskK1), da die Gra- 
bungen in beiden Gebieten ungewohnlich 
erfolgreich waren. (33. Jahrg. [1936], 
385—452. Miinchen. Verlag: Siiddeutsche 
Monatshefte. Einzelpreis: RM 1.50.) 


Himmelskundliche Ortung auf nor- 
disch-germanischem Boden (Rotr Mi t- 
LER). — Das gut ausgestattete Buch 
bringt interessante Uberlegungen und 
Zeugnisse iiber altgermanische Himmels- 
beobachtungen. Der Potsdamer Astronom 
faBt seine Resultate kurz zusammen wie 
folgt: ,,Das Ergebnis spricht ganz zweifel- 
los fiir das Vorhandensein von georteten 
(orientierten) Linien, wobei der Brauch 
einer Richtlegung nach den Haupthimmels- 
richtungen und vor allen Dingen nach den 
Sonnenwendpunkten im  Vordergrund 
steht. Die steinernen Anlagen, die unserer 
Untersuchung zugdnglich waren, sind 
letzte Reste, die der Zerstérung und Ver- 
witterung nicht anheimfallen konnten.“ 
(S. 81.) (Leipzig 1936. Verlag: Kurt Ka- 
pitzscH. 85 SS.° mit 43 ‘Abb. Preis: 
brosch. Mk. 2.80.) 


Norwegisches Volksmuseum. — Nor- 
wegen besitzt ein groBes und gut ausge- 
stattetes Museum, dessen Teile iiber das 
ganze Land zerstreut sind. Es umfaBt 
ganze Hauser mit vollstandiger Innenein- 
richtung, StraBen und Garten der naheren 
und ferneren Vergangenheit. Der erkla- 
rende Text zu den Illustrationen ist in 
norwegischer, englischer und deutscher 
Sprache verfaBt. Die gediegene auBere 


M. H. Jensen. La disposition synoptique 
permet de trouver facilement la littéra- 
ture étendue et dispersée. (Archiv fiir 
Bibliographie, Supplément 17. Linz-sur- 
Danube 1935, Editeur «Im Buchladen» 
[FRANZ WINKLER]. 234 pp.) 

Fouilles dans le monde entier (Varii 
auctores). — Les rapports donnée par 
les «Siiddeutsche Monatshefte» sur les 
résultats les plus récents constatés dans 
tous les domaines des sciences, comptent 
parmi les publications les plus appréciées 
de la littérature de vulgarisation scienti- 
fique. Les plus intéressants des nombreux 
articles que présente le 7éme fascicule de 
ce périodique, traitent l’un de l’époque 
romaine et de l’histoire ancienne des Ger- 
mains, l’autre de |-Orient antique (F. von 
OprELN-BRONIKOWSEI); les fouilles entre- 
prises dans. ces deux domaines avaient un 
succes extraordinaire. (33¢me année 
[1936], 385—452. Miinchen. Editeur: 
Siiddeutsche Monatshefte. Prix du nu- 
méro: Mk. 1.50.) 


Orientation astronomique dans _ les 
terres germano-nordiques (Rotr Mut- 
LER). — Ce livre bien aménagé présente 
des réflexions et des documents intér- 
essants sur les observations célestes chez 
les anciens Germains. M. Rotr MULLER, 
astronome a Potsdam, résume ses recher- 
ches comme suit (p.81): «Le résultat 
permet de soutenir sans le moindre doute 
lexistence de lignes d’orientation ot do- 
mine l’usage d’une orientation d’aprés 
les points cardinaux et surtout d’aprés 
les points solsticiaux. Les dispositions en 
pierre, accessibles a nos recherches, sont 
les derniers restes que la destruction et 
l’érosion ont épargnés.» (Leipzig 1936. 
Editeur: Curt KasitzscH. 85 pp. avec 
43 ill. Prix: br. Mk. 2.80.) 


Musée ethnographique de Norvege. — 
La Norvége possede un grand musée 
bien doté dont les parties sont dispersées 
a travers le pays tout entier. Il comprend 
des maisons entiéres avec leur ameuble- 
ment complet, des rues et des jardins 
datant d’un passé plus rapproché et plus 
reculé. Les explications des illustrations 
sont rédigées en norvégien, en anglais et 
en allemand. Cette brochure de bon aloi 
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Ausstattung des Heftes ist in allen Teilen 
geschmackvoll entworfen. (Friluftsmuseet 
pa Norsk Folkemuseum. Oslo 1935. Ver- 
waltung des Museums. 9 SS. Text und 
56 Bildtafeln.) 


Die Sovet-Union 1917—1932 (KLaAus 
MEuHNERT). — 1900 der wichtigsten Bii- 
cher und Aufsdtze iiber RuBland und den 
Bolschewismus, die seit 1917 erschienen 
sind, werden in iibersichtlicher, sachlicher 
Anordnung (Land und Leute, Geschichte 
und Politik, Wirtschaft, Recht usw.) und 
mit kurzem Kommentar aufgezahlt. Im 
Anhang ist auch die angelsachsische und 
franz6sische RuBlandliteratur beriicksich- 
tigt. (Im Ost-Europa-Verlag, K6nigsberg, 
Pr., und Berlin W. 35. 1933. 186 SS. 
Preis: kart. Mk. 4.—.) 


Altungarische Lieder (SzicMonp KAL- 
Los). — Verfasser untersucht die Herkunft 
der aus vorchristlicher Zeit stammenden 
Regés-Lieder. Sie beschreiben den Ge- 
brauch der Schamanen, das Bild eines 
roten Ochsen auf dem Kultplatze des 
Steingottes mit Speisen vom Opfermahle 
zu behangen, um damit Umziige zu ver- 
anstalten. Ihre Entstehung hangt damit 
zusammen, daB ein Teil des Volkes im An- 
fang der Christianisierung nach Sieben- 
biirgen auswanderte, um nach heidnischer 
Sitte weiterleben zu kénnen. Manche von 
den abgewanderten jungen Leuten kamen 
aber noch lange Zeit jahrlich zum Friih- 
lingsfeste nach Pannonien zuriick. (Regés- 
dalaink rejtélye. Vasi Szemle [Folia Sava- 
riensia] 2, 129—153; 215—249; 3, 179— 
196. Szombathely 1935/1936. Mit deutscher 
und teilweise auch franzésischer Inhalts- 
angabe.) 


Ein Keltendenkmal (V.C.C. CoLt_um). 
— Die im April 1931 bei Mesnil Tressé im 
Department Ille-et-Vilaine ausgegrabene 
,allée ouverte“ stammt, obwohl die Form 
des Denkmals, viele Steinwerkzeuge und 
teilweise auch die Keramik fiir ein 
hoheres Alter zu sprechen scheinen, nach 
der hier vertretenen Ansicht aus dem 
1. Jahrh. n. Chr. Wir hatten dann das Grab 
eines einfluBreichen Druiden vor uns, 
der sich nach Art eines untergegangenen 
Volkes bestatten lieB. Die zwei Paare aus- 
gemeiBelter Briiste werden als Zeichen 


fait preuve, dans toutes ses parties, d’un 
gotit parfait. (Friluftsmuseet pa Norsk 
Folkemuseum. Oslo 1935. Administration 
du Musée. 9 pp. de texte et 56 gravures.) 


L’Union des Soviets de 1917 a 1932 
(Kraus MEHNERT). — 1900 des livres 
et des articles les plus importants, publiés 
depuis 1917 sur la Russie et le bolche- 
visme, sont énumérés et commentés en 
quelques mots, dans une disposition claire 
et pratique. (Le pays et ses habitants, 
Vhistoire et la politique, l’économie, le 
droit, etc.) Dans un appendice il est tenu 
compte de la littérature sur la Russie 
publiée en anglais et en francais. (Edi- 
tion: Ost-Europa-Verlag, Kénigsberg, Pr., 
und Berlin W.35. 1933. 186 pp. Prix: 
cart. Mk. 4.—.) 


Vieilles chansons hongroises (Szic- 
MOND KaLtos). — L’auteur examine 
Yorigine des chansons Regos, antérieures 
a l’ére chrétienne et décrivant la coutume 
des chamans qui, pour organiser des cor- 
téges, garnissaient, au moyen de mets du 
repas de sacrifice, l'image d’un bceuf 
rouge dressée sur la place du culte du 
dieu de la pierre. L’origine de ces chan- 
sons se rattache a l’émigration en Tran- 
sylvanie qu’une partie du peuple entre- 
prit au début de la christianisation pour 
pouvoir continuer sa vie selon les usages 
paiens. Longtemps encore un certain 
nombre des jeunes gens émigrés reve- 
naient chaque année en Pannonie pour 
célébrer la féte du retour du printemps. 
(Regésdalaink rejtélye. Vasi Szemle [Fo- 
lia Savariensia] 2, 129—153; 215—249; 
3, 179—196. Szombathely 1935/1936. Avec 
des résumés pour l’allemand en entier, et 
pour le francais en partie.) 


Un monument celtique (V. C. C. Cor- 
LUM). — L’«allée couverte» trouvée en 
avril 1931 prés de Mesnil Tressé (Ille-et- 
Vilaine), quoique la forme du monument, 
beaucoup d’instruments en pierre et en 
partie les cérames puissent plaider pour 
un age plus élevé, date, selon l’avis de 
Yauteur, du ler siécle aprés J.-Chr. Il 
s’agirait de la tombe d’un druide influent 
s’étant fait enterrer selon l’usage d’un 


.peuple disparu. Les deux paires de seins 


sculptés sont expliquées comme indice du 
culte trés répandu de la mére commune. 
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des weitverbreiteten Kultes der Allmutter 
erklart. (The Tressé Iron — Age Mega- 
lithic Monument [Sir Ropert Monp’s 
Excavation]. Its Quadruple Sculptured 
Breasts and their Relation to Mother- 
Goddes Cosmic Cult, London 1935. Ox- 
ford University Press. Humpurey MIL- 
FORD. XII+123 pp., with 49 illustrations. 
Prices 100s.96 id: net.) 

Studien zur Geographie des Ptolemius 
(KuBITscHEK). — Seit etwa 15 Jahren 
wird die Geographie des Ptolemaus mit 
groBerem Ejifer bearbeitet. Prof. Kusr- 
TSCHEK, einer der Pioniere auf diesem 
Felde, erlautert auf Grund der neuen text- 
kritischen und sonstigen Spezialarbeiten 
den heutigen Stand des Problems und legt 
Seine eigenen Untersuchungen iiber die 
Begrenzung der geographischen Bezirke 
vor, die Ptolemaus Eparchien oder Sa- 
trapien nennt. (Akad. der Wissensch. in 
Wien, Phil.-hist. Klasse. Sitzungsber. 
215. Bd., 5. Abhdl. Wien u. Leipzig 1935. 
H6LDER-PICHLER-TeEmpsky. 161 SS.) 


Blutgruppen und Rasse (J. Mrior). 
— Der Verfasser bespricht in klarer 
Weise die Frage der Verteilung der Blut- 
gruppen nach dem Stand der heutigen 
Wissenschaft. Nachdem er gezeigt hat, wie 
es LANDSTEINER gelungen ist, die vier 
Gruppen beim Menschen durch Agglutina- 
tionsreaktion zu finden, betont er die Kon- 
stanz der Eigenheiten dieser Reaktionen. 
Weder Klima noch Krankheit oder andere 
auBere Einfliisse vermégen sie zu beein- 
trachtigen. Ihre Vererbung ist einwandfrei 
festgestellt. Fiir jede Rasse ist die Vertei- 
lung dieser Gruppe konstant. Diese Fakto- 
ren sind konstitutioneller Natur und haben 
nichts mit Pathogenie zu tun. — Die 
Tatsache, daB man die gleiche Antigene 
in starkem MaBe auch bei den Menschen- 
affen gefunden hat, ist von gréBter Be- 
deutung, weil das gewissen Theorien iiber 
den Ursprung der Rassen widerspricht. 
(Antiquity 9 [1935], 399—409.) 


Asien. 
Megalithdenkmaler in Palastina 
(Mosué StéKE tis). — Die wichtigsten der 


hier beschriebenen gewaltigen Bauten ge- 
héren dem Ausgang des Neolithikums an. 


(The Tressé Iron — Age Megalithic Mo- 
nument [Sir Ropert Monp’s Excavation]. 
Its Quadruple Sculptured Breasts and 
their Relation to Mother-Goddes Cos- 
mic Cult, London 1935. Oxford Univer- 
sity Press. HumpHrey Mitrorp. XII+ 
123 pp., with 49 illustrations. Price: 
10 s. 6 d. net.) 


Etudes de la géographie de Ptolémée 
(KuBitscHEK). — Depuis une quinzaine 
d’années l'étude de la géographie de 
Ptolémée est poursuivie avec une plus 
grande ardeur. M. le professeur Kusi- 
TSCHEK, un des pionniers de ce domaine, 
partant des récentes études critiques du 
texte et d’autres études spéciales, ex- 
plique l’état actuel du probléme et expose 
ses recherches personnelles sur la dé- 
limitation des circonscriptions géogra- 
phiques que Ptolémée nomme éparchies 
ou satrapies. (Académie des Sciences de 
Vienne, Classe phil.-hist. Comptes-rendus. 
Vol. 215, art. 5. Vienne et Leipzig 1935. 
H6LpDER-PICHLER-TEMPsKY. 161 pp.) 

Groupes du sang et race (J. MiLLor). 
— Lauteur expose d’une facon bien 
claire l’état actuel de la science par rap- 
port a la répartition des groupes san- 
guins. Aprés avoir rappelé comment 
M. LANDSTEINER, par les réactions d’ag- 
glutination, fut amené a distinguer parmi 
les hommes quatre groupements, l’auteur 
insiste sur la remarquable constance des 
propriétés qui sont a la base de ces 
réactions. Ni le climat, ni les maladies, 
ni les agents extérieurs ne les altérent. 
Leur hérédité est parfaitement établie. 
Pour une race donnée leur répartition est 
constante. Ces facteurs sont constitution- 
nels et ne sont point en rapport avec la 
pathogénie. Le fait que l’on ait retrouvé 
ces mémes antigénes en quantité élevée 
chez les grands singes, est d’une impor- 
tance capitale et contrarie singuliérement 
certaines théories concernant l’origine 
des races. (Antiquity 9 [1935], 399—409.) 


Asie. 
Monuments mégalithiques en Palestine 
(MosHt StéKELIs). — Les plus impor- 


tantes des constructions décrites dans ce 
volume appartiennent a la fin du néoli- 
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Die Expansionskraft der ersten Megali- 
thiker ist erstaunlich. Der Verfasser ist 
der Ansicht, daB der vorderasiatische 
Zweig der Megalithiker zu den friihesten 
von allen gehért. Bei ihnen konnte zum 
erstenmal die Nekropole neben der zuge- 
hérigen Siedlung der Lebenden untersucht 
werden. ,,Diese Tatsache erdffnet einen 
ganz neuen Ausblick auf die Frage nach 
dem Ursprung der megalithischen Kul- 
tur.“ (Les Monuments Mégalithiques de 
Palestine. Arch. de I’Institut de Paléont. 
humaine, Mémoire 15. Paris 1935. MAsson 
et Cie. 92 pp. Avec 20 figures, 5 planches 
et 1 plan.) 


Der Gottesgarten (ALBERT Brock- 

Urne). — Die alttestamentlichen Berichte 
' tiber den Gottesgarten (Gen. 2 u. 3 und 
andere Stellen, besonders aus den prophe- 
tischen Biichern) glaubt der Verfasser 
groBtenteils aus dem paldstinensischen 
Gartenleben erklaren zu kénnen. Unter- 
suchungen tiber das gleiche Motiv bei an- 
‘deren V6lkern sollen folgen. (Avhandlin- 
ger utgift av det Norske Videnskaps-Aka- 
demi i Oslo. II. Hist.-Filos. Klasse, 1935, 
Nr. 2. Oslo 1936. Jacop DyBwa cp. 136 SS. 
Preis: Kr. 7.—.) 


Die moderne Tiirkei (DJAFER TAYYAR). 
— Vor etwa zehn Jahren ist ein politischer 
und religidser Umschwung bei den Tiir- 
ken eingetreten, der durch den Fiihrer 
KamAL ATATURK eingeleitet wurde. Ein 
in Paris dozierender tiirkischer Arzt, 
DsAFER Tayyar, schildert die bisherige 
Entwicklung der neuen Einstellung, die 
als ,,Ultrapopularismus“ bezeichnet wird. 
Fast alles, was bei uns als spezifisch 
tiirkisch angesehen wird, ist in Umgestal- 
tung begriffen, z. B. die Schrift, der Fez 
und die ganze Kleidung, die Stellung der 
Frau, die Gesetze der Ehe und anderes. 
(L’Ultrapopularisme. Paris Vle, Librairie 
Orientale. PAuL GeuTHNER, 1935. 112 pp. 
Prix: 15 frs.) 


Georgische Gesange (Sircrriep F. 
NApEL). — Der Verfasser hat den eigen- 
artigen Gesang kriegsgefangener Kauka- 
sier auf Grund von Phonogrammen ein- 
gehend studiert. Dabei zeigte sich, daB 
in jenen abgeschlossenen Gebieten deut- 
lich erkennbare Reste uralter Musik er- 
halten sind, daB dort auch die Heimat 
des mehrstimmigen Gesanges liegen mag 


thique. La force d’expansion des premiers 
hommes mégalithiques est étonnante. 
L’auteur est de l’avis que la branche des 
hommes meégalithiques de |’Asie anté- 
rieure est une des: plus anciennes de 
toutes. Chez eux on pouvait examiner 
pour: la premiére fois la nécropole avec 
l’établissement attenant des vivants. «Ce 
fait permet d’envisager sous un aspect 
tout nouveau .l’origine de la civilisation 
mégalithique.» (Les Monuments Méga- 
lithiques de Palestine. Arch. de |’Institut 
de Paléont. humaine, Mémoire 15. Paris 
1935. Masson et Cie. 92 pp. Avec 20 fi- 
gures, 5 planches et 1 plan.) 


Le paradis (ALBERT BrocK-UTNE). 
— Selon l’opinion de l’auteur, les récits 
de l’Ancien Testament sur le paradis 
(Gen. 2 et 3 et d’autres passages, notam- 
ment des livres prophétiques) sont a ex- 
pliquer du point de vue de Vl’horticulture 
en Palestine. Des recherches sur le méme 
sujet chez d’autres peuples devront suivre. 
(Avhandlinger utgift av det Norske Vi- 
denskaps-Akademi i Oslo. II. Hist.-Filos. 
Klasse, 1935, No. 2. Oslo 1936. Jacos 
Dyxswap. 136 pp. Prix: Kr. 7.—.) 


La Turquie moderne (DJAFER 
Tayyar). — Une révolution politique et 
religieuse est survenue chez les Turcs il 
y a une dizaine d’années, préparée par le 
chef KamAL AtatirKk. Le Dr. DJAFER 
TayyAr, médecin turc professant a Paris, 
décrit l’évolution de ce nouvel état de 
choses tel qu'il se présente jusqu’a ce 
jour et qu’il appelle <ultrapopularisme». 
Presque tout ce qui chez nous est consi- 
déré comme spécifiquement turc est en 
train de se transformer, p. ex. |’écriture, 
le fez et tout l’habillement, la situation 
de la femme, les lois du mariage, d’autres 
choses encore. (L’Ultrapopularisme. Pa- 
ris Vie, Librairie Orientale. Paut GeuTH- 
NER, 1935. 112 pp. Prix: 15 frs.) 


Chants géorgiens (Srtecrriep F. NE- 
DEL). — L’auteur a étudié a fond, a 
laide de phonogrammes, le chant tout 
particulier de Caucasiens, prisonniers de 
guerre. Il apparut que dans ces régions 
isolées se sont maintenues avec: une net- 


. teté toute manifeste les restes d’une mu- 


sique datant de temps immémoriaux, que 
la doit étre né le chant a plusieurs yoix 
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und die’ eines musikalischen Kuriosums, 
namlich des Jodelns. Dann lage eine der 
Wurzeln des zentralen alpinen Volkes im 
Kaukasus, in ‘den Alpen wohnten also die 
einzigen echten Kaukasier Zentraleuro- 
pas. (Berlin 1933, Lautabteilung, und 
Leipzig, O. Harrassowirz. 47+35 SS.) 


Archaologische Funde auf der Lamma- 
Insel (D. J. Fryn). — Bei Hong Kong 
wurden Porzellanwaren aus dem 3. Jahrh. 
v. Chr. gefunden, die sich von 4hnlichen 
Waren deutlich unterscheiden, besonders 
dadurch, daB ihre Formen an die Bronze- 
technik erinnern. Ihre Glasurmasse ent- 
hielt  Feldspatpulver und Borax. Da 
letzterer oft als FluBmittel in der Bronze- 
gieBerei verwendet wird, so mu man 
auf einen lokalen Zusammenhang beider 
Industrien schlieBen. Die Bronzewaren 
des Lamma-Fundes erweisen sich auf 
Grund ihrer Ornamentik als Erzeugnisse 
chinesischer Kunst, entstanden allerdings 
in der ,,Provinz“. Das gleiche gilt fiir die 
zugeh6rigen Porzellanwaren. Ihre Entste- 
hungszeit ist spatestens die ausgehende 
Chou-Periode. (Hong Kong Naturalist VI 
[1935], 240—271; VII [1936], 37—60.) 


Afrika. 


Untersuchungen iiber die altagypti- 
schen medizinischen Papyri (HERMANN 
Grapow). — Im II. Teil der Monographie 
(iiber den I. Teil s. ,,Anthropos“ XXXI 
[1936], 260f.) werden die drei groBen 
Gruppen von medizinischen Texten (Dia- 
gnose, Rezept, Zauberspruch) formell und 
inhaltlich klassifiziert. Der Zauberspruch 
ist am wenigsten an bestimmte Formeln 
gebunden. Der Wortschatz der Diagnosen 
und Rezepte ist alter als die 18. Dynastie 
und scheint sich immer gleichgeblieben 
zu sein. Eine kritische Neuausgabe der 
medizinischen Texte in den ,,Urkunden 
des aAgyptischen Altertums“ ist geplant. 
(Mittlg. d. Vorderas.-Agypt. Ges. XLI, 2 
[Leipzig 1936], 138 SS. Verlag J. C. Hin- 
RICHsS. Preis: geh. Mk. 9.—.) 


Die Afrikaforschung seit 1931 (Do- 
MINIK J. WOLFEL und WALTER HirscuH- 
BERG). — D: Wo6LFEL wertet die TAatig- 


et une curiosité musicale, le chant guttu- 
ral (dit des Tyroliens). Une des racines 
de la population des Alpes centrales se 
trouverait donc au Caucase; dans_ les 
Alpes résideraient les seuls’ véritables 
Caucasiens de l'Europe centrale. (Berlin 
1933, Division des sons, et Leipzig, 
O. Harrassowirz. 47+35 pp.) 

Fouilles archéologiques dans Yile de 
Lamma (D. J. Fryn). — Prés de Hong 
Kong on a trouvé des: porcelaines du 
3eme siécle avant J.-Chr., nettement diffé- 
rentes des marthandises similaires, sur- 
tout par leurs formes rappelant la tech- 
nique de l’époque du bronze. Leur vernis 
(glacure) contenait de la poudre de feld- 
spath et du borax. Comme ce dernier est 
souvent employé comme liquéfiant dans 
le coulage des bronzes, il faut conclure 
a une relation locale entre les deux in- 
dustries. Leurs ornements prouvent que 
les bronzes trouvés a Lamma sont des 
produits de l’art chinois, mais fabriqués 
dans la «province». La méme constatation 
doit étre faite pour les porcelaines de la 
méme provenance. Il faudra les dater. au 
plus tard vers la fin de la période Chou. 
(Hong Kong Naturalist VI [1935], 240— 
271; VII [1936], 37—60.) 


Afrique. 

Recherches sur les papyri médicinaux 
de l’ancienne Egypte (HERMANN Gra- 
pow). — Dans la Iléme partie de la mo- 
nographie (sur la 1¢re partie cf. «Anthro- 
pos» XXXI [1936], 260ss.) les trois 
grands groupes de textes médicinaux 
(diagnose, ordonnance, paroles magiques) 
sont classés selon la forme et le contenu. 
L’incantation est liée le moins a des for- 
mules déterminées, Le vocabulaire des 
diagnoses et des ordonnances est plus 
ancien que la 18éme dynastie et. semble 
étre resté toujours le méme. Une édition 
nouvelle critique des textes médicinaux est 
projetée dans les «Documents de 1’Anti- 
quité Egyptienne». (Mittlg. d. Vorderas.- 
Agypt. Ges. XLI, 2 [Leipzig 1936], 
138 pp. Editeur: J. C. Hinricus. Prix: 
br. Mk. 9.—.) 

L’exploration de I’Afrique depuis 1931 
(WO6LFEL et HirscuHBerc). — M. Domi- 
NIQUE J. WOLFEL donne une appréciation 
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keit des Internationalen Instituts fiir Afri- 
kanische Sprachen und Kulturen und be- 
spricht die Forschungen tiber afrikanische 
Sprachen, wobei er den nordafrikani- 
schen Problemen gréfere Aufmerksamkeit 
schenkt. W. HrrscHBERG wiirdigt die 
ethnographische Forschung, besonders 
die letzten Arbeiten unter den Pygmaen 
und Buschmdnnern, die Kulturkreisfor- 
schung von H. Baumann, der die Kultur- 
kreislehre in etwa abdndert, und den von 
Fropenius aufgestellten Erythrdischen 
Kulturkreis. (Mittlg. des Sem. f. Oriental. 
Sprachen zu Berlin. 37. Jahrg. [1934], 
Abt. Ill: Afrik. Studien, S. 1—-35.) 


Fingerverstiimmelungen in Afrika 
(StuRE LAGERCRANTZ). — ,,Die rituellen 
Verstiimmelungen kamen in einer fernen 
Zeit nach Ostafrika von Indien oder Indo- 
nesien und wurden zunachst von den 
Hottentotten aufgenommen und von die- 
sen nach Siidafrika gefiihrt. Unter dem 
EinfluB der rituellen Fingerverstiimme- 
lungen veranderten einige Vélker — oft 
unabhangig voneinander — ihre Sitten 
in der Richtung, daB man Finger ampu- 
tierte als Strafe fiir Diebstahl. Vor allem 
ist dieser Einflu® zu verspiiren in bezug 
auf die Entstehung der Variante zu der 
Sage von dem Allverschlinger“ (S. 148). 
(Zeitschr. f. Ethnolog. 67 [1935], 129— 
157.) 


Mensch und Umwelt im Kongo- 
Ubangi-Gebiet (JEAN LrypER). — Der 
Verfasser gibt eine Geopolitik des Uber- 
gangsgebietes zwischen Wald und Steppe. 
Die verschiedenen Umwelteinfliisse bei- 
der Gebiete bestimmen nach seiner An- 
sicht wesentlich die Grundziige mensch- 
licher Kultur: die Form der Hauser, 
deren enge oder weite Bindung zum Dorf 
und auch die striktere oder losere Form 
der Hauptlingsmacht. Der Grundsatz ,,La 
Savane disperse et la forét unifie“ gilt, 
wie der Verfasser betont, auch fiir den 
Charakter der Bewohner dieser Gebiete 
und findet seinen Niederschlag nicht zu- 
letzt im religidsen Empfinden und geisti- 
gen Leben, in Dichtung und Mythologie. 
(Notes de géographie humaine sur le 
district du Congo-Ubangi. 2¢me Congrés 
National des Sciences, Section de Géo- 


de l’activité de l'Institut International 
pour les Langues et les Civitisations de 
l’Afrique et parle des recherches concer- 
nant les langues africaines, en accordant 
une plus grande attention aux problémes 
nord-africains. M. WALTER HIRSCHBERG 
apprécie l’exploration ethnographique, 
surtout les derniers travaux relatifs aux 
Pygmées et aux Boschimans, les recher- 
ches sur les cercles de civilisation faites 
par M. H. Baumann, qui modifie en 
quelque sorte ces cercles pour |’Afrique, 
enfin le cercle de culture érythréenne 
établi par M. Fropenius. (Commun. du 
Sémin. des Langues Orient. a Berlin. 
37éme année [1934], Div. III: Etudes afri- 
caines, pp. 1—35.) 


Mutilation des doigts en Afrique 
(SturE LAGERCRANTz). — «Les mutila- 
tions rituelles sont venues a une époque 
reculée des Indes ou de I’Indonésie dans 
l’Afrique et l'Est et furent admises d’abord 
par les Hottentots qui les ont passées 
a l'Afrique du Sud. Sous lV’influence des 
mutilations rituelles des doigts, plusieurs 
peuples — souvent indépendamment les 
uns des autres — ont changé de mceurs 
en ce sens que l’amputation des doigts 
est devenue chez eux une punition du vol. 
Cette influence se fait sentir surtout dans 
lorigine de la variante sur le mythe de 
lEngloutisseur universel> (p. 148). (Re- 
vue d’Ethnolog. 67 [1935], 129—157.) 


L’homme et son milieu dans le bassin 
du Congo et de l’Oubanghi (Jean Ley- 
DER). — L’auteur expose la géopolitique 
de la transition entre la forét et le steppe. 
Selon son avis, les influences de milieu 
diverses des deux régions déterminent 
essentiellement les caractéres principaux 
de l’activité culturelle humaine: la forme 
des maisons, leur liaison étroite ou large 
avec le village, la forme plus stricte ou 
plus libre de la puissance du chef. Comme 
lauteur le reléve, l’axiome «La savane 
disperse et la forét unifie» est valable 
aussi pour le caractére des habitants de 
ces régions et se manifeste avant tout 
dans le sentiment religieux et dans la vie 
intellectuelle, dans la poésie et dans la 


. mythologie. (Notes de géographie hu- 


maine sur le district du Congo-Ubangi. 
2¢me Congrés National des Sciences, Sec- 
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graphie. Bruxelles 1935, M. Hayez, 
pp. 1673—1678.) 

Afrikanische Wurimesser (Jean Ley- 
DER). — AnschlieBend an die Arbeiten 
von J. Mars und M. Encets wird das 
Problem der afrikanischen Wurfmesser 
von einem Einzelgebiete her aufgerollt. 
Durch Formengenealogie und eifrige 
Feldforschung im engeren Wohngebiete 
der genannten Stéimme kommt der Ver- 
fasser, wie fiir die Hieb- und Wurfmesser, 
auch fiir die Bwaka- und Banda-Gruppe 
sowie die Ngombe selbst zu dem Schlu8 
des gemeinsamen Ursprungsgebietes in 
Darfur. Das Problem hangt aber mit der 
Frage nach dem Ursprung der Bantu 
iiberhaupt zusammen. (Notes sur le cou- 
teau ngwolo des Ngombe de la Lulonga. 
2&me Congrés National des Sciences, Sec- 
tion de Géographie. Bruxelles 1935, 
M. Hayez, pp. 939—946.) 

Die Daza-Sprache (P. Jourpan). — 
Das Dazagada ist die Sprache der Daza, 
zu denen eine grofe Anzahl Stéamme im 
nordlichen Tschadseegebiet gehdrt. Es 
wird charakterisiert durch die Konjuga- 
tion, bei der meist zwei Suffixe, das eine 
fiir die Person, das andere fiir das Tem- 
pus, zum Stamm hinzutreten. AuBer der 
Grammatik und dem W6Orterverzeichnis 
werden auch einige Texte geboten, die 
der Verfasser, ein Kolonialoffizier, an 
Ort und Stelle gesammelt hat. (Notes 
Grammaticales et Vocabulaire de la Lan- 
gue Daza. London [1935]. Kecan Paut, 
TRENCH, TRUBNER & Co. VI+58 pp. 
Prix: sh. 6.—.) 


Amerika. 


Ungewohnliche Begrabnisform in Pa- 
tagonien (MitctapEs ALEJO VIGNATI). 
— Geleitet von dem Gedanken, ob bei 
der alten Bevélkerung Patagoniens, im 
Gegensatz zur bisherigen Auffassung, 
nicht doch vdlkische Verschiedenheiten 
festzustellen seien, hat VicNati 1929/30 
auf dem siidlichen Ufer des Rio Santa 
Cruz Grabungen durchgefiihrt. Eine groBe 
Uberraschung bedeutet die von ihm ent- 
deckte und bislang unbekannte Bestat- 
tungsweise. In dem gleichen Erdgrabe 
fanden sich zwei menschliche Skelette in 
ganzer Streckung und mit dem Riicken 


tion de Géographie. Bruxelles 1935, 
M. Hayez, pp. 1673—1678.) 

Couteaux projectiles de Afrique 
(JEAN Leyprr). — Partant des travaux 
de MM. J. Mags et M. ENGELS, on exa- 
mine les couteaux projectiles africains, en 
envisageant un domaine particulier. Par 
la généalogie des formes et !’exploration 
intense des champs dans le domaine 
limité des tribus mentionnées, l’auteur 
conclut que Darfour est le territoire com- 
mun de lorigine tant des couteaux ser- 
vant comme armes tranchantes et comme 
projectiles que des groupes Bwaka et 
Banda et méme des Ngombé. Le probleme 
est en un rapport général avec l’origine 
des Bantou. (Notes sur le couteau 
ngwolo des Ngombe de la Lulonga. 2éme 
Congrés National des Sciences, Section 
de Géographie. Bruxelles 1935, M. Havez, 
pp. 939—946.) 

La langue Daza (P. Jourpan). — Le 
Dazagada est la langue des Daza dont 
font partie un grand nombre des tribus 
fixées au nord du lac Tchad. Cette langue 
est caractérisée par la conjugaison .ot 
généralement deux suffixes se joignent au 
radical, l'un pour la personne, l'autre 
pour le temps. A part la grammaire et le 
vocabulaire on présente quelques textes 
que l’auteur, officier colonial, a collec- 
tionnées sur les lieux. (Notes Gramma- 
ticales et Vocabulaire de la Langue Daza. 
London [1935]. KecAn Paul, TRENCH, 
LRUENER@ Cte COMM Via OSs pps brix: 
sh. 6.—.) 


Amérique. 


Sépulture extraordinaire en Patagonie 
(MinciApEs ALEJO VIGNATI). — En 1929 
et 1930 M. Vicnatr a fait des fouilles 
sur la rive sud du Rio Santa Cruz, pour 
constater, si chez la population ancienne 
de la Patagonie, contrairement a ce que 
lon admettait jusqu’ici, il n’y avait pas 
eu des différences ethniques. Une grande 
surprise l’attendait: il découvrit une forme 
de sépulture jusque-la inconnue. Dans la 
méme fosse il a trouvé les squelettes de 
deux étres humains, complétement é€ten- 
dus sur le dos. Ils étaient mis exactement 
l’un sur l’autre, en bas le squelette de la 
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aufliegend. Sie lagen genau _ iiberein- 
ander, zuunterst das weibliche, dariiber 
das mannliche, doch. in umgekehrter 
Richtung. AuBerdem war der weibliche 
Schidel unmittelbar neben dem mann- 
_lichen gelagert. Vicnati deutet diesen 
Fund als ein Zeremonialopfer, insofern 
das rnannliche Skelett einem H4auptling 
zuzuteilen ware, bei dessen Tode seine 
Lieblingsfrau getétet und mit ihm in das 
gleiche Grab eingesenkt worden sei. 
(Notas Preliminares del Museo de la 
Plata [Buenos Aires] 2 [1934], 83—98.) 

Tapirapé-Indianer (HERBERT BALDUS). 
— Die Tapirapé-Indianer, wie auch die 
iibrigen Gruppen der Tupi-Guarani, un- 
terscheiden sich somatologisch ganz deut- 
lich von den iibrigen siidamerikanischen 
Stammen. Die Manner der Tapirapé wei- 
sen eine mittlere Kérpergr6Be von 160 cm 
auf, itr K6rperbau ist schlank und mutet 
jugendlich an. Der Lebensunterhalt wird 
hauptsachlich durch Ackerbau und Fisch- 
fang gewonnen, die Jagd ist unbedeutend. 
Bemerkenswert sind die sogenannten 
»EBgruppen“, die sich nach Pflanzen und 
Tieren benennen, ohne eigentliche Totem- 
clans zu sein. Die Glieder einer solchen 
Gruppe betrachten sich als Verwandte, 
essen bei Festen miteinander und teilen 
auch sonst Ernte und Jagdbeute. (Revista 
do Arquivo Municipal de S. Paulo, 1935, 
Nr. 16, pp. 13—22.) 

Metallwerkzeuge in Siidamerika (A. 
CLémENT). — Verfasser fiihrt den Nach- 
weis, daB die Werkzeuge schon vor der 
spanischen Zeit gehartet wurden, und 
zwar die aus Bronze ohne Ausnahme, von 
den kupfernen mehr als die Halfte. Ein 
kleiner Teil des mitgeteilten Stoffes ist 
der zum Teil nicht leicht zuganglichen 
Literatur entnommen, die am Schlusse 
aufgefiihrt ist. (Journ. de la Soc. des 
Américanistes, Paris, 27 [1935], 417— 
458.) 

Ausgrabungen in El! Arbolillo (Ge- 
orGE C. VAILLANT). — Umfangreiche Aus- 
grabungen, die das American Museum of 
Natural History (New York) seit 1928 im 
Valley of Mexico durchfiihrt, haben zur 
Klarung der dort vor der Conquista sich 
folgenden Kulturperioden auBerordentlich 
viel beigetragen. Die Zeitgrenzen fiir eine 
jede derselben zu bestimmen, wird aber 
um so schwieriger, je weiter man in 


femme, en haut celui de I’homme mais 
tournés en sens contraire. En outre, le 
crane de la femme était placé immédia- 
tement a cdté de celui de l’homme. 
M. VicnatTr a interprété cette découverte 
comme un sacrifice cérémonial, en tant 
que le squelette de I’homme serait a attri- 
buer a un chef, a la mort duquel sa 
femme favorite aurait été tuée et descen- 
due avec lui dans la méme fosse. (Notas 
Preliminares del Museo de la Plata 
[Buenos Aires] 2 [1934], 83—98.) 


Les Indiens Tapirapé (HerBert BAL- 
pus). — Les Tapirapé, comme d’ailleurs 
les autres groupes des Tupi-Guarani, du 
point de vue somatologique different trés 
distinctement des autres tribus de l’Amé- 
rique du Sud. Chez les Tapirapé, les 
hommes ont une hauteur moyenne de 
1°60 m; ils sont de stature élancée et 
juvénile. On se substantie principalement 
par l’agriculture et la péche, la chasse 
étant insignifiante. Il faut remarquer les 
groupes dits de mangeurs, qui portent 
les noms de plantes et d’animaux, sans 
étre des clans totémiques proprement 
dits. Les membres d’un groupe pareil se 
considérent commz2 des parents, mangent 
ensemble lors des fétes et partagent aussi 
les moissons et les chasses. (Revista do 
Arquivo Municipal de S. Paulo, 1935, 
No. 16, pp. 13—22.) 

Instruments en métal de l’Amérique 
du Sud (A. CLémENT). — L’auteur 
prouve qu’avant l’époque espagnole déja 
les instruments étaient trempés, ceux en 
bronze tous sans exception, de ceux en 
cuivre plus de la moitié. Une petite partie 
de la matiére communiquée est prise a la 
littérature peu accessible énumérée a la 
fin de l’article. (Journ. de la Soc. des 
Américanistes, Paris, 27 [1935], 417— 
458.) 


Fouilles dans El Arbolillo (GrorcrE 
C. VaILLAnT). — Les. fouilles étendues 
que l’American Museum of Natural Hi- 
story (New York) fait faire depuis 1928 
dans la Valley of Mexico, ont largement 
contribué a préciser les périodes de civi- 
lisation lesquelles s’y sont succédé avant 


‘la conquista. Plus il faudra remonter dans 


le passé, plus il sera difficile de délimiter 
la durée de chacune de ces périodes. Le 
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die Vergangenheit hinuntersteigen muB. 
SchlieBlich bleibt kein anderer Weg mehr 
offen, als die zur Bildung der Abfall- 
haufen nétige Zeit zu schatzen. VAILLANT 
hat num fiir Valley of Mexico einige 
Jahreszahlen fiir wichtigere geschichtliche 
Ereignisse schatzungsweise ermittelt, die 
bis 752 n. Chr. zuriickreichen (siehe 
S. 256). (Excavations at El Arbolillo. 
Anthropological Papers of the American 
Museum of Natural History, Vol. XXXV, 
Part II. New York 1935, pp. 139—279.) 

Aus der Geschichte des alten Mexiko 
(Konrad THEODOR Preuss). — Die 
»Historic . Tolteca-Chichimeca“  enthiilt 
eine Geschichte der Tolteken in Bildern 
und eine Erklarung durch solche India- 
ner, welche die Zeit vor der Eroberung 
noch kannten. K. Tu. Preuss hat diesen 
Bericht gemeinsam mit E. MENGIN iiber- 
setzt und verd6ffentlicht einen Auszug, 
dem schon demnachst der ganze Inhalt 
der Handschrift mit den nétigen Erlaute- 
rungen folgen wird. (Forschungen und 
Fortschritte 12 [1936], 99—100.) 

Der Ursprung der Ghost-Dance-Be- 
wegung (LesLic Spier). — Auf Grund 
umfangreicher vergleichender Untersu- 
chungen kommt Spier zu dem Ergebnis, 
da8 die bekannte, bisher als etwas ganz 
Einzigartiges betrachtete Ghost-Dance-Be- 
wegung, die sich 1890 vom westlichen 
Nevada aus in die Prarien fortpflanzte, 
und eine ahnliche Erscheinung, die zwan- 
zig Jahre vorher bei den Paviotso auf- 
trat, ihren gemeinsamen Ursprung im 
Nordwesten, bei Stammen im _ inneren 
Plateaubezirk, haben. Dort herrschte ein 
alter Glaube, daB die Vernichtung und 
Erneuerung der Welt bevorstehe, wenn 
die Toten wiederkehren wiirden; in Ver- 
bindung damit stand ein Tanz als ver- 
meintliche Nachahmung des Tanzes der 
Toten und die Uberzeugung, dafB ein- 
dringliche, beharrliche Beschaftigung mit 
diesem Tanze das Kommen des erldsen- 
den Tages beschleunigen wiirde. (The 
Prophet Dance of the Northwest and its 
Derivatives: The Source of the Ghost 
Dance. General Series in Anthropology, 
Nr. 1. Menasha, Wisconsin, U. S. A. 
Georce Banta Publishing Company 
Agent. 74 pp. 1 Map. Price: Doll. 1.—.) 

Prahistorische Funde auf Fishers Is- 
land (Henry L. Fercuson). — Fishers 


seul moyen pour y arriver, c’est d’éva- 
luer le temps nécessaire A la formation 
des tas de déchets. Pour Valley of Mexico 
M. VaILuant a établi d’une manieére esti- 
mative les dates de plusieurs événements 
historiques importants remontant jusqu’en 
752 aprés J.-Chr. (cf. p. 256). (Excava- 
tions at El Arbolillo. Anthropological Pa- 
pers of the American Museum of Natural 
History, Vol. XXXV, Part II. New York 
1935 eppuls9—279)) 


Histoire ancienne du Mexique (Kon- 
RAD THEODOR Preuss). — L’«Historia 
Tolteca-Chichimeca» contient une histoire 
des Toltéques rapportée par des images 
desquelles l’explication a été fournie par 
des Indiens qui ont connu encore I’époque 
d’avant la conquéte. En collaboration avec 
M. E. Menain, M. K. Tu. Preuss a tra- 
duit ce rapport dont il publie un extrait. 
Trés prochainement il fera paraitre le 
manuscrit complet, muni des explications 
utiles. (Recherches et Progrés 12 [1936], 
99—100.) 

L’origine du mouvement ghost dance 
(LEstig Spier). — Des recherches com- 
parées trés étendues ont permis a M. 
Spier d’établir que le mouvement ghost 
dance, considéré jusqu’ici comme un phé- 
nomene unique en son genre, répandu en 
1890 du Nevada occidental dans les 
Prairies, et un phénoméne analogue qui 
se présenta 2() ans plus tdt chez les Pa- 
viotso, ont leur origine commune au 
nord-ouest chez des tribus habitant un 
district intérieur du Plateau. Il y_ existait 
la vieille croyance que la destruction et 
le renouvellement du monde étaient immi- 
nents, si les morts revenaient; il s’y rat- 
tachait une danse, une prétendue imita- 
tion de la danse des morts, et la con- 
viction que l’exécution énergique et per- 
sévérante de cette danse haterait le jour 
de la délivrance. (The Prophet Dance of 
the Northwest and its Derivatives: The 
Source of the Ghost Dance. General Se- 
ries in Anthropology, No.1. Menasha, 
Wisconsin, U.S.A. Greorce Banta Pu- 
blishing Company Agent. 74 pp. 1 Map. 
Price: Doll. 1.—.) 


Fouilles préhistoriques dans Fishers 
Island (Henry L. Fercuson). — Fishers 
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Island, eine kleine, der Kiiste des Staates 
New York vorgelagerte Insel war bis 
1644 von Indianern bewohnt. In Frage 
hierfiir kommen besonders die Algonkin- 
Stimme der Pequot, Mohegan und Nian- 
tic. Die prahistorischen Funde (Ober- 
flachen-, Grab- und Muschelhaufenfunde) 
bestehen in der Hauptsache in Rillen- 
und einigen Walzenbeilen, retuschierten 
Pfeil- und Speerspitzen von mannigfalti- 
gen Typen, zugeschlagenen Steingeraten, 
die Verfasser als ,,hoe blades“ bezeichnet, 
Mahlsteinen und SteinmGrsern, zahlrei- 
chen Knochengeraten (besonders Ahlen) 
und Topfscherben, die auf eine Keramik 
vom Algonkin-Typ, teilweise aber auch 
auf solche vom Irokesen-Typ schlieBen 
lassen. Bemerkenswert ist das fast voll- 
kommene Fehlen von europaischen Kul- 
turrelikten. (Archeological Exploration of 
Fishers Island. Indian Notes and Mono- 
graphs, New York, Museum of the Ame- 
rican Indian, Vol. XI, No.1, 1935. XIV+ 


44 pp.) 


Ozeanien. 
Zauberei in Ost-Arnhemsland (Nord- 
australien) (TH. Webb). — Man unter- 


scheidet dort zwei Klassen von Zaube- 
rern: die einen, ragalk, tiben eine bdse 
und schadliche Tatigkeit aus, die ande- 
ren, marrngit, sind von  freundlichem 
Charakter. Bei einem Todesfall wird der 
marrngit gerufen, um  ausfindig zu 
machen, welcher ragalk die Schuld dar- 


an tragt. (Oceania VI [March 1936], 
336—341.) 

Houailou-Sprache (Maurice LEEN- 
HARDT). — Eingeleitet durch einen gram- 


matischen Abrif®, der 32 Seiten umfafBt, 
wird hier ein ausfithrliches Lexikon der 
Houailou-Sprache von Neukaledonien ge- 
boten. Bei den meisten Wortern ist eine 
Reihe von Satzen beigefiigt, die den Ge- 
brauch des betreffenden Wortes in seinen 
Nuancen erkennen lassen. Diese Beispiele 
enthalten auch viel ethnographisches Ma- 
terial. (Vocabulaire et Grammaire de la 
Langue Houailou. Travaux et Mémoires 
de l'Institut d’Ethnologie X. Paris 1935. 
VI+414 pp. Prix: France et Colonies: 
100 frs. Etranger: 125 frs.) 


Island, petite ile qui s’étend devant |’état 
de New York, était habitée jusqu’en 1644 
par des Indiens. II s’agira d’une des tri- 
bus algonquines des Pequot, des Mohe- 
gan ou des Niantic. Les objets préhisto- 
riques trouvés a la surface du sol, dans 
les fosses et dans des tas. de coquilles 
sont surtout des haches a rainures, plu- 
sieurs haches a rouleau, des pointes de 
fleche et de javelot retouchées de types 
variés, des instruments de pierre taillée 
(auteur les nomme ,,hoe blades‘), des 
pierres meulieres, des mortiers de pierre, 
une grande quantité d’instruments d’os 
(surtout des alénes), des pots cassés 
appartenant a une céramique partie du 
type algonquin, partie du type iroquois. 
Les restes d’objets dis a la civilisation 
européenne manquent presque totalement. 
(Archeological Exploration of Fishers 
Island. Indian Notes and Monographs, 
New York, Museum of the American I[n- 
dian, Vol. XI, No.1, 1935. XIV+44 pp.) 


Océanie. 


La magie dans lest de l’Arnhems- 
land (Australie du Nord) (Th. Wess). 
— On y distingue deux classes de 
magiciens: les uns, ragalk, exercent une 
activité maligne et nocive, les autres, 
marrngit, sont dun caractére  bien- 
veillant. Lors d’un décés, le marrngit 
est convoqué, pour découvrir, auquel 
des ragalk il en faut imputer la faute. 
(Oceania VI [March 1936], 336—341.) 


Langue Houailou (Maurice LEEN- 
HARDT). — On nous présente, précédé 
d'un précis de grammaire comprenant 
32 pages, un lexique détaillé de la langue 
houailou de la Nouvelle-Calédonie. La 
plupart des mots sont suivis d’une série 
de phrases permettant de connaitre les 
nuances de l’usage du mot en question. 
Ces exemples contiennent beaucoup de 
matiere ethnographique. (Vocabulaire et 
Grammaire de la Langue Houailou. Tra- 
vaux et Mémoires de I’Institut d’Ethno- 
logie X. Paris 1935. VI+414 pp. Prix: 

_ France et Colonies: 100 frs. Etranger: 
125 frs.) 
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Schrader O. Die Indogermanen, Neubearbeitet von H. KRAnHE. 130 SS. in 8°. 
Mit sechs Tafeln. QUELLE & Meyer in Leipzig. 1935. Preis: Mk. 2.—. 


Das bekannte Biichlein von O. ScHRADER hat besonders in seinem ersten Drittel 
von seinem jetzigen Herausgeber H. Krane eine Neubearbeitung erfahren. In der Er- 
orterung der Urheimatsfrage schlieBt KRAHE sich weitgehend H. GUntert (Der Ursprung 
der Germanen, Heidelberg 19341) an. Im iibrigen erscheint der Charakter des im grofen 
und ganzen wohlbewahrten und vielbenutzten ScHRADER’schen Biichleins im wesentlichen 
gewahrt. So erklart sich KRAHE vor allem auch, SCHRADER, GUNTERT und anderen 
folgend, als Anhanger der Ostthese. Er halt aber eine genauere Lokalisierung des Urvolkes 
beim derzeitigen Stande der Forschung noch nicht fiir méglich (S. 128). 

Wenn wir heute versuchen, auf ScHRADER’s Eigenart und Leistung zuriickzu- 
blicken, so fallt bald auf, daB ihn zum Unterschied von vielen seiner Fachkollegen eine 
durchaus universellere Einstellung zur gesamten Indogermanenfrage ausgezeichnet hat. 
Er sah die Dinge nicht einseitig durch die Brille des Linguisten oder des Archdologen, 
sondern lie® stets auch die ethnologisch-kulturhistorische Orientierung geiten. Rein 
duBerlich kommt das auch darin gut zum Ausdruck, daB der Erérterung der soziologisch- 
geistigen Sonderthemen immer wieder viel Aufmerksamkeit und Raum gewidmet wird. 

Anderseits aber war doch auch O. ScHRADER insofern Kind seiner Zeit, daB er der 
damals so gut wie allgemein herrschenden Evolutionsethnologie seinen Tribut zollte. An 
die Stelle dieser evolutionistischen ist unterdessen die historische Ethnologie (und Reli- 
gionswissenschaft) getreten. Diese Neu- und Weiterentwicklung auf dem Gebiete unserer 
vélkerkundlichen Wissenschaft macht auch fiir ScHRADER’s hierhergehérige Arbeit eine 
mehr oder weniger griindliche Revision méglich, ja notwendig. Besonders dort, wo die 
Fragen der Religion (z. B. die des Himmelsgottes, S. 120 ff.) behandelt werden, stoBt 
man verhdltnismaBig haufig auf evolutionistische Schlacken ziemlich groben Kalibers. 
Ahnliches gilt z. B. auch fiir das soziologische Problem, das die sogenannten urzeitlichen 
Reste von Raubehe (S. 78) stellen. KrAnE hat, soweit ich sehe, unter dieser Riicksicht 
eine Modernisierung des alten ScHRADER nicht versucht. Und doch kommen wir an diesen 
Auseinandersetzungen nicht vorbei. Vom _ ethnologisch-religionsgeschichtlichen Stand- 
punkte aus habe ich das in mehreren Arbeiten zu tun unternommen. Zuletzt in der Studie 
»Pferdeopfer und Pferdekult der Indogermanen“®. Von indogermanistischer Seite her 
unterzieht A. NewRinG in seinen ,,Studien zur indogermanischen Kultur und Urheimat“ * 
sich der gleichen Aufgabe. Natiirlich ware das vorliegende ScHRADER’sche Biichlein, soll 
es volle Freude bereiten, in diesem Sinne auf die Hohe der Zeit zu bringen. Angesichts 


1 Siehe die Besprechung durch den Referenten in ,,Anthropos“ XXIX (1934), 
570—572. 

2 Wiener Beitrige zur Kulturgeschichte und Linguistik IV, 1936, 279—411. 

3 A. a. O., T—229. — Mehr oder weniger suchen auch die iibrigen Artikel des 
in Rede stehenden Bandes ,,Die Indogermanen- und Germanenfrage“ den gleichen Zwecken 
zu dienen, selbstredend insoweit es dem jeweils gestellten Thema entspricht. 


20 Vol, 32 
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seiner weiten Verbreitung und Brauchbarkeit méchte man ihm eine baldige Neuauflage 
sehr wiinschen. Wir glauben, es sei im Interesse der Sache gelegen, wenn dann der Her- 
ausgeber ernsthaft die hier vorgetragenen Wiinsche iiberpriifen und ihnen nach Még- 
lichkeit Rechnung tragen wollte. W. KopPers. 


Krogmann Willy. Deutsch. Eine wortgeschichtliche Untersuchung. (Deutsche 
Wortforschung, Heft 1). IV + 108 SS. in 8°. Berlin und Leipzig 19360. 
WALTER DE GRUYTER & Co. Kartoniert Mk. 6.—. 

Der Verfasser hat durch eine Fiille sprachwissenschaftlicher Erwagungen die Enit- 
wicklung des heutigen Wortes ,,Deutsch“ so geschickt dargestellt, daB kaum jemand an 
der Richtigkeit seiner Resultate zweifeln diirfte. Das seit dem Jahre 780 nachweisbare 
lateinische Wort theodiscus (volkssprachlich) wurde von damaligen internationalen 
Schriftstellern irrtiimlich mit dem Stamme der Teutonen in Verbindung gebracht, als es 
in Wirklichkeit noch kein Eigenname war. Der neue Sinn gewann im internationalen Ver- 
kehr ganz langsam Geltung und drang zuletzt auch in das Germanische ein. Hundert 
Jahre spater war er, zu diutisk abgeschliffen, schon iiberall gebrauchlich. Das Stamm- 
wort, germanisch theudo (Volk), muB wegen seiner zahlreichen auBergermanischen Ent- 


sprechungen als eine indogermanische Wurzel angesehen werden. 
Dam. KREICHGAUER. 


Fraipont Charles. Les Hommes Fossiles d’Engis. (Archives de |’Institut de 
Paléontologie Humaine, Mémoire 16.) 53 pp. avec 40 fig. et 4 pl. in 4°. 
Paris 1936. Masson et Cie. Editeurs. Prix: frs. 40—. 


Die westeuropdischen Museen bergen noch eine groBe Anzahl menschheitsgeschicht- 
licher Schatze, die nicht oder nur ungeniigend verdffentlicht sind. Darum ist die vorliegende 
Monographie besonders zu begriiBen. Der bisher als Engis-Schadel bekannte Fund wird 
als Angehoriger der Briinnrasse identifiziert und geht auf eine Bestattung der Aurignacien- 
Leute in der Kulturschichte des Moustériens zuriick. Dies wird auch dadurch erhartet, 
daB sich in der Moustier-Schichte selbst der ungeheuer wertvolle Schadel eines echten 
Neandertalkindes fand. Dieser Kinderschadel erinnert den Referenten in seiner allgemeinen 
Konfiguration sehr stark an einen kindlichen Schadel gleichen Alters aus Feuerland, und 
es ware sehr wichtig, in dieser Richtung einen Vergleich durchzufiihren. Das angezogene 
Schadelchen befindet sich im anthropologischen Institut in Florenz. Besonderes Interesse 
beansprucht der Vergleich mit dem Kinderschadel von Laquina. Die wichtigsten Ver- 
gleichszahlen sind: 


Engis Laquina 
GroBtesianver s+... ct nc ear 188 ils 
GroBte™Breite™ wecetcee on oe 131 131 
Eangenurelteninde x mermer sss elete cer 69°7 770 
KE Stirnbreite= tae tee. acer eaten 70°8 88'0 
GOrPourmoreite. "'s ¢. a. cee eee 113°6 105 
Transversaler Frontoparietal I. ...... 54°1 66'6 
Frontalbogerr code. oc octet eae eas 118 105 
PaTictalDOpelt = ote ee Lares tein, 113 ag 
Cangennohenindex uc «hs ete ne 659 736 
BreitenhGhenindex ................ 94°5 95°4 


Der Kinderschadel zeigt die Neandertalmerkmale bei weitem nicht so extrem wie 
die hochspezialisierten erwachsenen Formen. Eine eingehende Beschreibung der Kultur 
und Fauna sind beigeschlossen. V. LEBZELTER f. 
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Vergleichende Zeittajeln der Vor- und Friihgeschichte Vorderasiens, Agyptens 
und der Mittelmeerlander. Unter Mitwirkung der ,,Doorner Arbeits- 
gemeinschaft“ herausgegeben vom Vorsitzenden KaisER WILHELM II. 


25 Seiten, gr.-8°. Leipzig 1936. Verlag K. F. Koenter. Preis: katt. 
Mk. 3.20. 


Chronologische Fragen gehéren zweiiellos zu den bedeutsamsten Problemen der 
urgeschichtlichen Forschung. Es ist daher ein groBes Verdienst der Doorner Arbeits- 
gemeinschaft, unter Heranziehung hervorragender Fachleute in einer iibersichtlichen 
Tabelle die bisher gesicherten chronologischen Ansadtze zusammengestellt zu haben, wo- 
bei — wie man mit Dank bemerkt — in vieler Hinsicht die allerneuesten Auffassungen 
zum Ausdruck kommen. Wer sich einen kurzen Uberblick iiber die Zeitfolge der im 
angegebenen Gebiete lebenden Kulturen verschaffen will, wird mit viel Gewinn das 
kleine, handliche Biichlein zur Hand nehmen; in diesem Sinne ist es daher auch dem 
Studenten zu empfehlen, der ein kleines Verzeichnis der wichtigsten Arbeiten bei- 
geschlossen findet. Fiir eine zweite Auflage waren zwei Druckfehler auszubessern: 
,,Veneter“ statt ,,Vineter“ und ,,Hallstatt’ an Stelle von ,,Hallstadt‘. 

RrcHARD PittTrONr — Wien. 


Menghin Oswald and Amer Mustafa. The Excavations of the Egyptian Univer- 
sity in the Neolithic Site at Maadi. Second Preliminary Report (Season 
1932). Egyptian University, Faculty of Arts. 71 pages with LXIII plates, 
49, Cairo 1936. Government Press, Bulaq. 


Es ist eines der vielen Verdienste O. MreNGHIN’s, da er wahrend seines lang- 
monatigen Lehraufenthaltes in Agypten auch der Erforschung der Steinzeit dieses Landes 
seine besondere Aufmerksamkeit geschenkt hat. Nachdem er gemeinsam mit V. JUNKER 
die wichtige Station von Merimde-Benisalame untersucht hatte, konnte er mit Hilfe des 
Kairenser Geographieprofessors A. AMER in Maadi in der Nahe von Kairo einen Fundplatz 
aufschlieBen, der nicht allein fiir die jiingere Steinzeit Agyptens, sondern auch fiir die 
europadische Urzeit von besonderer Bedeutung ist (man vgl. die Ausfiihrung von O. 
Mencuin, Merimde-Benisalame und Maadi. Anzeiger der Akademie der Wissenschaften, 
philos.-hist. Klasse, Nr. XVI—XXVII, 1933, S. 83—97; dazu noch P. Vouca, Le néo- 
lithique lacustre ancien [en Suisse], Neuchatel 1934); fiir Agypten deshalb, da sich auf 
Grund der Funde eine betrachtliche Anzahl von wertvollen Hinweisen fiir das tatsach- 
liche Werden der spateren Kulturschichtung ergeben; fiir Europa aber vor allem da- 
durch, daB die Grabungen eindeutig die engen Verbindungen zwischen Nordafrika und 
dem westeuropdischen Kulturkreise zur Jungsteinzeit erweisen. Der vorliegende Band ist 
mit einer Fiille zum allergréBten Teile sehr guter Tafeln ausgestattet, die eine an- 
schauliche Ubersicht iiber das reiche Fundmaterial geben, von denen es besonders die 
Keramik ist, die erhéhte Aufmerksamkeit verdient; sie zeigt meist eine beutel- bzw. spitz- 
bodige Form und stellt sich dadurch in die Reihe jener keramischen Erzeugnisse, die 
sehr wahrscheinlich nur Nachbildungen von natiirlichen Formen, wie Kiirbissen und 
Melonen, sind. Vom Werkzeuginventar ist die Eigenheit zu erwahnen, da die reichen 
Feuersteingeradte fast ausnahmslos in Klingentechnik erzeugt sind, wahrend in der Kultur 
von Merimde nur zweiseitig zugerichtete Typen vorkommen. Von den Beitragen, die dem 
Bericht beigegeben sind, verdient die Fettuntersuchung durch J. GancL_ Aufmerksam- 
keit, da sie die Zugehdrigkeit des Fettes zur Gruppe der Hammelfette sehr wahrscheinlich 
machen konnte. Die Samenuntersuchungen ergaben Emmer, die sechszeilige Gerste, sowie 
Ricinus und Futterwicke. RicHarp Pirtron1 — Wien. 
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Mathiassen Therkei. The former Eskimo settlements on Frederik VI’s Coast. 
Meddelelser om Gronland, Bd. 109, nr. 2. 58 pages with 28 figures in the 
text. 4°, Kobenhavn 1936. C, A. Reirzev’s Forlag. Pris: Kr. 2.50. 


Verf. gibt einen kurzen Bericht iiber 382 Hausanlagen in Siidostgrénland, die an- 
laBlich der 6. und 7. Thule-Expedition freigelegt worden waren. Die Altesten Anlagen 
gehéren dem 14. und 15. Jahrhundert n. Chr. an, wie sich aus Vergleichen mit besser 
datierten Hausern von Angmagssalik ergibt. Die altesten Hauser sind schmal, rund und 
ein wenig in die Tiefe gebaut; auch schmale, vierseitige Hauser sind dieser Zeit zuzu- 
weisen, Dem 17. und 18. Jahrhundert sind viereckige Hauser mit soliden Steinmauern zu- 
zuteilen; 56 Hauser gehoéren dem 19. Jahrhundert an. Die in wenigen Abbildungen vor- 
gelegten Funde sind nicht allzu aufschluBreich; neben zahlreichen Knochengeraten gibt 
es einige Reste von Specksteinkochtépfen. In der Nahe der Hauser von Ruinnaesset 
wurden 32 Graber gehoben, aus denen 23 Skelette geborgen werden konnten. Das 
ist ein iiberaus wertvolles anthropologisches Material, auf dessen Auswertung wir ge- 
spannt sein k6nnen. RicHAarRD PitTTioni — Wien. 


Mathiassen Therkel and Holtved Erik. Te Eskimo archaeology of Julianehaab 
district with a brief summary of the prehistory of the Greenlanders. 
Meddelelser om Gronland, Bd. 118, nr. 1. 141 pages with 60 figures in 
the text and 4 plates. 4°. Kobenhavn 1936. C. A. Reirzets Forlag. 
PrismkKrifee 


Die beiden Autoren legen hier die Ergebnisse einer im Jahre 1934 in den Julianehaab 
Distrikt (im siidlichen Grénland) durchgefiihrten Expedition vor, bei der sie Gelegenheit 
hatten, eine Unzahl von alten Siedlungen und Grabern zu untersuchen. Hiebei konnten 
Hausgrundrisse aus der Zeit der skandinavischen Besetzung festgestellt werden, die in 
die Periode von 1350 bis 1650 fallen diirften. MAtTHIAssEN glaubt daher, einen 
Teil dieser Anlagen in jene Zeit stellen zu kénnen, aus der wir durch Berichte von Uber- 
fallen von Eskimos auf die Siedlungen der siidlichen Einwanderer wissen. In den frei- 
gelegten Grundrissen konnte auch eine Anzahl von Gegenstaénden einwandfrei skandi- 
navischer Herkunft gesichert werden; sie sind als Beute- oder Tauschstiicke der Eskimos 
anzusprechen. Unter ihnen befinden sich zahlreiche Spinnwirtel, die fiir die Eskimos 
vollkommen wertlos waren; einer von den Wirteln tragt eine Runeninschrift, von der 
E. MottKe keinen Sinn festzustellen vermag. Dem 17. und 18. Jahrhundert gehdort die 
Hauptmasse der Funde an. AnschlieBend an diese Berichte bringt MATHIASSEN eine 
kurze Ubersicht der grénlandischen Eskimo-Archdologie, die demjenigen, der dem ganzen 
Fragenkreis ferner steht, wegen des Fehlens entsprechender Bildbeilagen allzu wenig 
zu sagen weif. Festgehalten zu werden verdient aber auf alle Falle das bemerkenswerte 
— und auch kaum anders mégliche — Ergebnis, daB die Besiedlung Grénlands von 
Canada her erfolgte, und zwar zu einer Zeit, die vor der skandinavischen Kolonisations- 
tatigkeit angesetzt werden muB. Im 14. Jahrhundert wurde dann Siidgrénland besetzt und 
schon im 17. Jahrhundert drangen die Eskimo an der Ostkiiste Grénlands nach dem 
Norden vor. Der Endabschnitt des Buches ist einer kurzen, zusammenfassenden Behand- 
lung des Problems nach der Herkunft der Eskimo-Kultur gewidmet: MATHIASSEN nimmt 
dabei gegen die von BirKet-Smiru vertretene Ansicht von einer Entstehung der Pala- 
eskimo-Kultur im Gebiet zwischen Mackenzie und Labrador Stellung und verweist mit 
viel Recht auf die einzige Méglichkeit der Herkunft der Eskimo-Kultur aus dem Westen, 
wo MarutassEN in der Beringsee-Kultur eine Facies zu erkennen glaubt, die bis in die 
Zeit vor Christi Geburt zuriickgehen soll und die Zusammenhinge mit dem ndrdlichen 
Asien vermuten laBt. Das ist auch aus geographischen Griinden héchst wahrscheinlich 
nur muB es noch dahingestellt bleiben, wann die Einwanderung der nordasiatischen 
Elemente erfolgte. Zu dieser Frage wird man vorlaufig wohl nur die Problemstellung 
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andeuten kénnen: hat man mit ganz alten, also paldolithischen Beziehungen (wahrend 
der letzten Zwischeneiszeit oder nach der letzten Eiszeit) zu rechnen und ist daher die 
Eskimokultur eine Relikterscheinung in abgedrangter Lage oder ist sie als eine verhaltnis- 
maBig junge Kultur aufzufassen, die das Ende im Ablauf der Kulturbeziehungen zwischen 
Asien und Amerika darstellt? Dieses Problem werden wohl umfassende archdologische 
Untersuchungen der Zukunft lésen; was schon jetzt getan werden kénnte, ware eine 
systematische Zusammenstellung des ungeheuren Musealmateriales, das unseres Er- 
achtens gerade fiir diese wichtige Frage der Menschheitsgeschichte noch viel zu wenig 
ausgentitzt zu sein scheint. Es ware eine dankenswerte Aufgabe der kulturhistorischen 
Schule, dieser Forderung gerecht zu werden. RicHARD Pirrioni — Wien. 


Bestehorn Friedrich. Deutsche Urgeschichte der Insel Potsdam. 161 SS. in 8°. 
Mit zahlreichen Abb., Karten und Skizzen. Potsdam-Berlin SW. 68, 1936. 
Verlag von A. W. Hayn’s Erben. Preis: in Leinen geb, Mk. 3.—. 


Indem er sich auf ein verhaltnismaBig kleines Gebiet beschrankt, sucht der Verf. 
unter Zuhilfenahme geschichtlicher Urkunden, siedlungsgeographischer Forschungsergeb- . 
nisse und urzeitlicher Zeugnisse ein liickenloses Besiedlungsbild der ,,Insel Potsdam“ und 
zugleich den ,,Stammbaum“ seiner Bevélkerung zu entwerfen, u. zw. zuerst auf Grund der 
Dorfnamen und der Dorfformen. Hierbei gelangt er zur Uberzeugung, daB diese beiden Fak- 
toren allein wohl einen Schlu8 auf die Entstehung eines Dorfes, keineswegs aber auf die eth- 
nische Zusammensetzung seiner Bevélkerung zulieBen; dazu sei vor allem die Erforschung 
des Ursprunges jeder einzelnen Hofstelle eines Dorfes und die Zusammenstellung der hier- 
durch erhaltenen Ergebnisse zu einer Hofstellenstatistik, den Dorfstammbaumen, ndtig, 
die dann zu den vorhandenen und zukiinftigen Ergebnissen der Vorgeschichtsforschung 
in ursdchliche Beziehung zu bringen sind, wobei natiirlich die Untersuchung eines geo- 
graphisch so kleinen Gebietes, wie es Verfasser vor sich hat, zur Erlangung: endgiiltiger 
Resultate nicht ausreichend sein kann. Eben aus diesem Grunde wendet er sich nach 
den lehrreichen, siedlungskundlichen Einzeluntersuchungen, die sich ausschlieBlich auf 
das Gebiet der Insel Potsdam erstrecken, der allgemeinen, historisch-ethnischen Stellung 
der einstigen Bevélkerung dieses Bezirkes innerhalb der Mark Brandenburg zu, indem 
er sodann auf die Wenden-Altslawenfrage unter Beriicksichtigung der durch die neueren 
anthropologischen Untersuchungen H. Busse’s geschaffenen Lage eingeht und deren 
Beziehungen zu den Germanen und Slawen untersucht, um dann schlieBlich einen Stamm- 
baum der Brandenburger von der jiingeren Steinzeit bis zur heutigen Zeit zu entwerfen 
(S. 154). Wenn nun auch dariiber wohl noch manches Wort zu sprechen sein wird, in 
etlichen Beziehungen, wie z. B. gleich der Indogermanenfrage und Ahnliches, iibrigens 
auch auf das dieser Orten bereits friiher von A. Coss (Bd. XXXI, 1936, S. 611) Gesagte 
sinngema48& verwiesen werden kann, bleibt es aber dennoch unbenommen, da Verfasser 
mit vorliegendem Buche der siedlungskundlichen Forschung einen neuen, erfolgver- 
sprechenden Weg aufgezeigt hat und es ware bestimmt nur zu wiinschen, wenn sich ihm 
bald weitere Untersuchungen gleicher Art iiber ahnliche Gebiete, wie die Insel Potsdam, 
anschlieBen wiirden. Heinricn MicHna — Wien. 


Erich Oswald A. und Beitl Richard. Wérterbuch der deutschen Volkskunde. 
KRONER’s Taschenausgabe, Band 127/128. VIII + 864 SS. in 8°. Mit 
158 Abbildungen und 6 Karten. Leipzig 1936. ALFRED KRONER Verlag. 
Preis: Mk. 6.50. 


Aus der Zusammenarbeit einer Anzahl jiingerer Berliner Forscher, von denen 
auBer den Herausgebern besonders O. Bramm, A. BRETSCHNEIDER, W. Hansen, N. MI- 
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CHAILOW und W. ScnucHHaronr beteiligt sind, ist ein Handbuch lexikalischen Charakters 
hervorgegangen, von dem man jedenfalls nachdriicklich betonen muB, daB es eine aus- 
gesprochene Notwendigkeit war. Die Zersplitterung der Volkskunde in Einzelforschungen 
laBt Laien wie Fachforscher sehr gern nach einem derartigen Werk greifen, das mit 
Umsicht gearbeitet scheint, mit Literaturangaben etwas ungleichmaBig, im ganzen aber 
doch reichlich ausgestattet ist. Einige Wiinsche fiir eine zweite Auflage sollen lediglich 
zeigen, daB der bearbeitete Stoffumfang auch jetzt schon sehr bedeutend ist und daB 
es sich nur um kleine Nachbesserungen handeln kann. Etwas stiefmiitterlich ist z. B. 
die Volksmusik weggekommen. Altartige Instrumente, wie Schwegel, Maultrommel und 
Hodlzernes Glachter sind nicht erwadhnt, die wichtigen dsterreichischen Sammlungen 
(ZopEer-Preiss, Bauernmusi, BoLteRAUER-HAAGER usw.) nicht zitiert. Beim Volks- 
schauspielwesen fehlt eine klare Durcharbeitung der Gattungen sowie eine Aufzahlung 
der landschaftlichen Sammlungen. Legende fehlt als Schlagwort; die Heiligenverehrung 
ist nicht immer ganz gut behandelt. Manche, wie Mauritius, fehlen, bei anderen sind 
wichtige Arbeiten nicht genannt, so bei Antonius B. KLeinscumiptT, bei Petrus To. Zw6L- 
FER. Auch Wallfahrt ist fliichtig, die Arbeiten von Kriss und BAveERrREIss sind nicht 
herangezogen. Manche Brauchtumsartikel besagen zu wenig, so Jungfrau, wo das Gebiet 
der Probendchte viel zu einseitig behandelt ist. Manchmal merkt man selbstverstandlich 
auch die Liickenhaftigkeit der Forschung, so beim ,,Ersten April“. Die Einbeziehung ge- 
schichtlich wichtiger Gestalten ist sehr begriiBenswert, doch miiBte sie vollstandiger 
sein; BkuEGEL darf jedenfalls nicht fehlen. — Das Buch ist sicherlich zu friih entstanden 
und weist mitunter auch grdfere sachliche Liicken, so in der Behandlung des Ausland- 
deutschtums auf. Fiir einen erstmaligen Versuch ist es jedoch trotzdem héchst an- 
erkennenswert. Die darangewendete Gemeinschaftsarbeit hat Einseitigkeiten vermieden. 
Dem Buch als solchem sind also kaum eigentliche Vorwiirfe zu machen. Eher kann man 
es als einen Priifstein fiir den gegenwartigen Stand der Volkskunde als Forschungs- 
disziplin ansehen, da es fast eine summa in nuce darstellt: was sich hier nicht findet, 
das haben meist nicht die Bearbeiter dieses W6rterbuches vergessen, das wurde noch 
gar nicht erarbeitet, was oft fiir Probleme wie fiir deren Lésungen gilt. 


LEOPOLD ScumiIpt — Wien. 


Réz Heinrich. Bibliographie zur Volkskunde der Donauschwaben. (Schriften 
der Deutschen Akademie in Miinchen, Heft 24, zugleich Heft 1 der 
Schriftenreihe der Neuen Heimatblatter.) 158 SS. in gr.-8°. Miinchen 1935. 
Verlag von Ernst REINHARDT. Preis: brosch. Mk. 3.—. 


Landschaftliche Bibliographien sind unumganglich notwendige Vorarbeiten und 
Hilfsmittel; daB gerade das Grenz- und Auslanddeutschtum hierin fiihrend sich betatigt, 
ist AuBerst bezeichnend. Ritz, der bereits eine Bibliographie der deutschen Volkskunde in 
den Karpathenlandern geliefert hat, erginzt durch die vorliegende Erscheinung, die das 
Deutschtum in Innerungarn wie anhangsweise in Westungarn-Burgenland umfaBt, seine 
Arbeit zu einer Volkskunde-Bibliographie des gesamten Deutschtums im alten Ungarn. 
Leider scheint fiir alle diese Gegenden die Zeit noch nicht reif zur bibliographischen 
Bearbeitung, da tiber wichtige Gebiete erst im Laufe der letzten Jahre maBgebliche 
Arbeiten erschienen sind und erscheinen. Anderseits hat R&z eine Unzahl von Gebieten, 
besonders Heimatdichtung, aufgenommen, die gar nicht zum Bereich der Volkskunde ge- 
horen. Eine zweite Auflage wird ruhig ein Jahrzehnt zuwarten kénnen und dann durch 
Kurzung wie Erweiterung bedeutend wertvoller sein. 


LropoLp Scumipt — Wien. 
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Metman Philipp. Mythos und Schicksal. Die Lebenslehre der antiken Stern- 
symbolik. VIII + 227 SS. in gr.-8°, Mit 16 Bildtafeln. Leipzig 1936. 
Bibliographisches Institut A.-G. Preis: in Leinen Mk. 4.80. 


Der Verfasser sucht aus den Mythen der Griechen die astrologischen Symbole 
abzuleiten. Ohne zur Frage der Berechtigung astrologischer Betrachtungen selbst Stel- 
Jung nehmen zu wollen, glaubt er ,,in den griechischen Gétterlegenden den Schliissel zum 
besseren Verstandnis der astrologischen Vorstellungswelt“ suchen zu diirfen (S. 8). An 
die einzelnen griechischen Mythen und ihre Deutung fiigt er je eine Reihe derartiger astro- 
logischer Betrachtungen und Belege, entnommen aus Geschichte und Gegenwart (selbst 
der okkulte Visionar Rupotpu Sterner und der Hauptmann von Képenick fehlen nicht), 
von denen man nie recht weiB, ob und wie weit er selber sich mit ihnen identifiziert. 
MetMANn’s Bemiihen, die mythischen Géttergestalten der Griechen aus der griechischen 
Geisteswelt selbst zu verstehen, mu8B versagen; die Vergleichsbasis ist zu eng und zu 
einseitig. Mit einer psychologisch-philosophischen Lokalinterpretation kommen wir auch 
bei den griechischen Mythen nicht aus; nur wer in miihsamer Grabungsarbeit ihre zeitlich 
tiefer liegenden und raumlich weit iiber. den griechischen Boden hinaus sich rankenden Wur- 
zeln bloBlegt, vermag ihren Ursprung und ihr letztes Wesen zu verstehen. Aber in ,,Mythos 
und Schicksal“ werden alle Mythen der Griechen ins Menschlich-Seelische hineinbezogen 
und als Symbolformen inneren menschlichen Erlebens und auBeren schicksalhaften Ge- 
schehens betrachtet. Derartige willkiirlich-psychologische Deutungen lehnt der Religions- 
ethnologe ab. Auch die Mythen Griechenlands ruhen urspriinglich, wenn nicht ausschlieR- 
lich, so zum iiberwiegenden Teil auf der Naturgrundlage; erst von ihr abgelést sind sie 
ein dankbarer Boden fiir psychologische Spekulationen und astrologische Phantastereien 
geworden. 

Schade um die Drangabe von so viel Geist und Miihe an eine verlorene Sache! 
Kaum irgendwo wird in der Interpretation eines griechischen Mythos auch nur ein An- 
satz zu historisch-wissenschaftlicher Darstellung und Auseinandersetzung gemacht; und 
es hatten mehr als eine Stelle dazu gedrangt. Fernab von aller historischen Anschauungs- 
weise gleitet alles in geheimnis- und phantasievolle Betrachtungen ab; der Verfasser 
nennt das ,,Wachrufen des bildhaften Erlebens“ (S. 206). An den Glauben und die Geduld 
des geschulten Religionshistorikers und Ethnologen werden nicht geringe Zumutungen 
gestellt; dafiir nur ein paar Beispiele: ,,Dionysos-Zagreus, der von den Titanen zer- 
fleischte Zeussohn, ist die Urgestalt der von den unbewuBten Machten zerrissenen Seelen- 
ganzheit“ (S. 71); ,,Das Rind ist ein Symbol der Seele und des Instinktes“; als ,,schénstes 
Beispiel des héheren Sinnes des dionysisch-stierhaften Wesens“ will der Verfasser uns 
Shakespeare und dessen Sommernachtstraum glaubhaft machen (S. 94, 95); , Gottliche 
Rosse sind die Erscheinungsformen durchlichteter Instinkte und 5is in die Triebtiefe 
hinabreichender Geistesoffenbarungen“ (S. 187). Erlésen von den inneren Quellen des 
Leides, leidensstark und leidenswillig machen (vgl. S. 112) werden MernMan’s geistreiche 
Verstiegenheiten niemanden. . L. WALK — Wien. 


Trautmann Reinhold. Die Volksdichtung der Grofrussen. 1. Band: Das Helden- 
lied (Die Byline). (Sammlung slawischer Lehr- und Handbiicher, herausg. 
von A. LESKIEN und E. BERNECKER, III. Reihe: Texte und Untersuchun- 
gen, 7.) XI + 446 SS. in gr.-8°. Heidelberg 1935. KarL- WINTER’S Uni- 
versitatsbuchhandlung. Preis: geh. Mk. 17.50; Ausland Mk. 13.15. 


Es ist ein hervorragendes Verdienst des Leipziger Slawisten, mit diesem Buche 
die russische Byline erstmalig in so iibersichtlicher Fiille der deutschen Forschung zu- 
ginglich gemacht zu haben *. Denn die Byline bildet nicht nur einen literarwissenschaft- 


4 Bisherige deutsche Literatur iiber die russische Volksepik siehe bei ARTHUR 
Luruer: Geschichte der russischen Literatur, Leipzig 1924, S. 477. 
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lich ungemein interessanten Fall einer nach Form und Gehalt durchaus eigenartigen, aus 
der russischen Seelenhaltung und dem Geist der russischen Kulturentwicklung bedingten 
reichsten Volksdichtungsart. Sie erédffnet auch der Vélkerkunde und vergleichenden 
Kulturforschung eine Fundgrube wertvollen Materials und wesentliche Aufschliisse. Die 
Byline als spezifisch groBrussisches volkstiimliches Heldenlied (weder Klein- noch Wei8- 
russen kennen sie) war in friiherer Zeit iiber den ganzen groBrussischen Siedlungsraum 
vom Terek bis zum Nérdlichen Eismeer, von Nowgorod iiber Sibirien bis Jakutsk ver- 
breitet. Heute sind nur mehr die Bauern und Fischer des entlegensten russischen Nordens 
die letzten Bewahrer dieser Tradition miindlich iiberlieferter epischer Dichtung, deren 
Uranfiinge noch im Kiewer RuBland liegen, die in den spateren, mittel- und nordostrussi- 
schen Zentren Nowgorod und Moskau ihre endgiiltige Pragung und im 16. und 17. Jahr- 
hundert ihre Hochbliite erlebte. Also ein letztes Stiick mittelalterlich nationalrussischer 
Volkskunst, welche durch die seit dem 17. Jahrhundert einsetzende Europdisierung RuB- 
lands immer weiter an die Peripherie zuriickwich und sich nur dort erhalten konnte, wo 
weltfern und unberiihrt von neuzeitlichen geistigen Strémungen altrussisch-mittelalter- 
licher Geist unter den Bauern der Gouvernements Olonec und Archangelsk, vor allem 
unter den hieher gefliichteten Altglaubigen bis heute weiterlebte. Durch die in unseren 
Tagen auch hier vordringende Rationalisierung des Lebens, besonders'mit der Verbrei- 
tung der Kunst des Lesens und Schreibens stirbt die Kunst des Bylinensingens aus. 


Gliicklicherweise hat die Erforschung dieser Erscheinung schon zur Zeit des roman- 
tischen Interesses fiir Volkskunst eingesetzt. Seit Rysnixov, ihrem eigentlichen Entdecker, 
HILFERDING, Vs. MILLER bis zu den Briidern B. und J. Soxoxov ist es gelungen, ein fast 
uniibersehbares Material an alten Liedern, vornehmlich im Norden und in Sibirien, zu 
sammeln, das uns iiber die formale und inhaltliche Struktur dieser Gattung, ihre Be- 
handlung durch die Sanger, ihre Wandlung im letzten Jahrhundert ein klares Bild ver- 
mittelt. Da jedoch unsere Kenntnis von Bylinentexten iiber die Mitte des 18. Jahrhunderts 
nicht wesentlich zuriickgeht, vermag man ihre friihere Geschichte, Zeit und Ort ihres 
Ursprungs, Perioden ihrer Bliite usw. nur aus Thematik, Fabeln und Motiven der uns vor- 
liegenden Textbestande zu erschlieBen. 


In der westlichen Literatur ist der Byline streng genommen nichts an die Seite 
zu stellen. TRAUTMANN umschreibt die Byline als liedhafte Erzahlung, welche die Be- 
gebenheiten so darstellt, daB im ZuhGrer die zweifellose Illusion eines historisch nationalen 
Geschehens entsteht, das an plastisch herausgestellte, als repradsentativ russisch erlebte 
Helden gebunden erscheint. Dabei ist das russische Volksepos eine alles empirisch Még- 
liche weit hinter sich lassende Phantasiekunst von duBerst geringer historischer Sub- 
stanz. Wesentlich fiir ihre volkstiimliche Uberlieferung bis heute war der mittelalterliche 
magische Glaube an ihre geschichtliche Tatsachlichkeit, an ihre gewissermaBen zu 
idealer Bedeutung erhobene, als feierlich erhaben erlebte nationalgeschichtliche Wirklich- 
keit. Die Helden der Bylinen aber sind, wenn sie auch vielfach historische Namen tragen, 
weder konkret individuelle noch iiberhaupt empirisch mégliche Persénlichkeiten, etwa 
im Sinne eines kiinstlerischen Realismus, sondern, und dies gilt besonders fiir die klassi- 
sche Byline, im Sinne einer immer zum Typischen strebenden idealistischen Kunst nur 
Reprasentanten der Formen altrussischen Heldentums; in ihrem Wesen sind dies lebens- 
wahre Trager der einzelnen Seiten des russischen Nationalcharakters, in ihrem Handeln 
Symbole der groBen historischen Ziige der russischen Vergangenheit. Die groBe Idee der 
alteren russischen Geschichte war der Kampf des russischen »rechtglaubigen“ Christen- 
tums gegen die ,,Unglaubigen“, gegen die heidnischen Petschenegen, Polovtzer, Tataren 
in der Kiewer Zeit, ebenso wie gegen die Litauer, die ,,ketzerischen“ Polen und Schweden 
im Moskauer Reich. Dies ist auch die Grundidee der klassischen Bylinenhandlung, die 
immer wieder in groBziigiger dichterischer Fiktion auf die groBe Epoche WLADIMIR’s DES 
Hrriickn, des Taufers des russischen Volkes, bezogen erscheint und sich vor dem Hinter- 
grunde der Fiirstenhalle in Kiew und WLavimir’s Tafelrunde abspielt. 


Im ersten Teil seines Buches (S. 1—126) gibt TRAUTMANN bei breitester Heran- 
ziehung der immensen russischen Fachliteratur, durch Verwertung der Ergebnisse der 
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neueren deutschen Epenforschung sowie nach eigenen Gesichtspunkten eine griindliche 
Vorstellung vom Wesen der Byline, ihrer geographischen Verbreitung in Geschichte und 
Gegenwart, der Eigenart der bauerlichen Rhapsoden, deren seelischer Haltung und Lebens- 
raum, dem unterschiedlichen Liedbestande der russischen Landschaften usw. Dem Eth- 
nologen wird besonders der Abschnitt iiber Form und Inhalt der Bylinen wertvoll sein. 
In ihrem Stoffbereich, Fabeln und Motiven erkennen wir Einfliisse aller nachbarlichen 
Kulturkreise. Hier trifft Germanisches, Byzantinisches und Finnisches zusammen, kau- 
kasisches, persisches und indisches Marchen- und Sagengut erfuhr hier seine spezifisch 
nationale Auswahl und Umformung. 

Im gréBeren zweiten Teil (S. 127—446) werden schlieBlich 65 Einzellieder, wie 
sie von den Bylinensingern mehr oder weniger variiert gesungen werden, teils in text- 
getreuer Ubersetzung, teils auszugsweise gegeben und durch eingehende Analysen hin- 
sichtlich Ort und Zeit ihrer Entstehung, der Herkunft der Fabeln und Motive, ihres histo- 
rischen Gehalts begleitet. So erfahren wir z. B., daB das ,,Lied vom Wunderbaren 
Pfliiger“ das erste russische Lied ist, das den Ackerbau verherrlicht und die Willens- 
kraft und Kulturtat des nordrussischen bauerlichen Kolonisten preist und im 14. oder 
15. Jahrhundert in Nowgorod entstanden sein soll. Doch trotz der stark heimisch land- 
schaftlichen und geschichtlichen Verankerung liegt auch dieser Byline eine zwischen- 
volkische Fabel, ein uraltes Kulturmarchen zugrunde. Sowohl kaukasische wie auch 
abendlindisch mittelalterliche Parallelen lassen sich hiezu leicht finden, wenn auch die 
russische Bylinenfassung dieses Themas wahrscheinlich unmittelbar auf eine altrussische 
Legende zuriickgeht, die ihrerseits wieder auf zwei bulgarische Bogumilenlegenden: ,,Wie 
Christus pfliigte‘ und ,,Wie Kaiser Probus Christus Bruder nannte“ fihrt. 

R. JAGopDITScH. 


Wilhelmy Herbert. Hochbulgarien 11: Sofia, Wandlungen einer GroBstadt zwi- 
schen Orient und Okzident. XI u. 220 SS. in gr.-8°. Mit 38 Figuren im 
Text und 18 Abb. auf Kunstdrucktafeln. Kiel 1936. Schriften des Geogr. 
Institutes der Univers, Kiel, Band V, Heft 3. Preis: Mk. 7.—. 
Der Charakter dieses zweiten Bandes ist viel mehr geographisch als der des ersten 
(s. ,,Anthropos“ XXXI [1936], 616), aber auch hier gehdren die historischen Exkurse 
zu den besten Teilen der interessanten Darstellung. Der Verfasser verfolgt darin ,,den 
Wandel des Landschafts- und Siedlungsbildes durch mehrere Jahrhunderte hindurch“. Da- 
bei ist er stets bemiiht, den Zusammenhang der lokalen Vorgange mit der Entwicklung 
des europdischen Siidostens aufzuzeigen. ,,Die lange Zeit der tiirkischen Herrschaft bringt 
es mit sich, daB der auf ein kleines Gebiet bezogenen Spezialforschung eine gewisse All- 


gemeinbedeutung fiir die Landerkunde Siidosteuropas zukommt.“ 
Dam. KREICHGAUER. 


Radhakamal Mukerjee. Migrant Asia. With an Introduction by CorRaDo GINI. 
Comitato Italiano per lo Studio dei Problemi della Popolazione. Serie III. 
Vol. I. 310 pp. in 4°. Roma 1936. Tipografia Fact. Prezzo. L, 30. 


Die Ubervélkerung gewisser Gebiete Chinas und Indiens auBert sich in einem 
starken Bevélkerungsdruck auf die Nachbargebiete, dem sich die europdischen Kolonial- 
michte und die Vereinigten Staaten durch Einwanderungsverbote widersetzen. Es ist 
nun von besonderer Bedeutung, daB dieses weltbewegende Problem nun einmal von 
asiatischer, genauer von indischer Seite beleuchtet wird. Der Verfasser weist zunachst 
darauf hin, daB zwischen Europaern, Chinesen, Japanern und Hindu greifbare Intelligenz- 
unterschiede nicht bestehen. Die Auswanderung der WeifBen aus Europa hat einen be- 
deutend gréBeren Umfang als die asiatische Auswanderung. Seit Beginn des 19. Jahr- 
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hunderts sind aus Europa etwa 60,000.000 ausgewandert. Die Inder eignen sich als An- 
siedler auBerhalb ihrer Heimat nur fiir die tropischen und subtropischen Gebiete, wahrend 
sich Chinesen iiberall ansiedeln konnen. Der Verfasser fiihrt dies aber nicht so sehr auf 
eine gréBere Anpassungsfahigkeit der Chinesen zuriick, sondern darauf, daB in den weiten 
Gebieten Chinas selbst die verschiedensten Klimate herrschen. Sowohl in Ostasien und 
Indien gibt es im Verhaltnis zur Gesamtflache viel weniger anbaufahiges Land wie in 
Europa und Amerika. Der verfiigbare Boden ist in der gré&tméglichen Weise ausgeniitzt 
und die dort vorhandenen Menschenmassen k6énnen nur existieren, weil ihr Nahrungs- 
bedarf ein wesentlich geringerer ist. Eine nennenswerte Erleichterung hat die bisherige 
Auswanderung nicht gebracht. Nur 10,000.000 Chinesen, 2,000.000 Japaner und 
4,000.000 Inder leben auBerhalb ihrer engeren Heimat. Der Verfasser betrachtet die inter- 
nationale Regelung der Auswanderungsfrage als ein Gebot der Stunde. 
Viktor LEBZELTER f. 


Reallexikon der Assyriologie. Unter Mitwirkung zahlreicher Fachgelehrter 
herausgegeben von ERICH ERFLina, a. 0. Professor an der Universitat 
Berlin, und Bruno Meissner, 0. Professor an der Universitat Berlin. 
1. Band: A—BepaSte. 1932. XI + 483 SS.+ 59 Tafeln in 4°. Sub- 
skriptionspreis: brosch. Mk. 47.50, geb. Mk. 50.—. 2. Band, Lieferungen 
1—4: Ber—EkeSki. 1933—1936. Preis pro Lieferung: Mk. 6.—. Ver- 
lag WALTER DE GRUYTER & Co., Berlin und Leipzig. 


Als gedrangte, zusammenfassende Darstellung der bisherigen Forschungsergeb- 
nisse der Assyrialogie, von anerkannten Fachleuten dargeboten, ist das vorliegende Werk 
geeignet, auch dem Nicht-Assyriologen eine schnelle Orientierung nebst Einfiihrung in 
die Literatur zu vermitteln und damit die Zusammenarbeit der Ethnologie mit kultur- 
historischen Spezialwissenschaften auf einem wichtigen Gebiet zu fordern. AuBer den 
oft umfangreichen Angaben iiber einzelne historische Pers6nlichkeiten, Landschaften und 
Stadte, Heiligtiimer und andere Bauwerke, die mehr den eigentlichen Fachmann angehen, 
finden sich auch zahlreiche Artikel von allgemein-ethnologischem Interesse, so die Nach- 
richten iiber einzelne Vélker und Vélkergruppen, z. B. Altkleinasiatische Vélker (andere 
werden erst unter den Stichwortern ,,.Indogermanen“ und ,,Semiten“ im Zusammenhang 
behandelt werden) oder alte Kulturbeziehungen, wie ,,Agypten und Mesopotamien“. 

Fiir die vergleichende Religionsgeschichte sind u. a. die Artikel Altar, Apotropaeen, 
Besessenheit, Blick (béser), Damonen, Eid von Wert, ferner die Abhandlungen iiber ein- 
zelne Gottergestalten, z. B. Adad, Ansar, Anu, Apsdé, Ba‘al, Dagan, und Mythenmotive 
(Astralmythen, Drachen und Drachenkampf usw.). In den mythologischen Beitragen von 
Jensen nehmen allerdings neben zuverlassigen fachwissenschaftlichen Angaben seine 
héchst anfechtbaren Theorien iiber das Gilgamesch-Epos in der Weltliteratur (vel. 
»Anthropos“ XXIV [1929], 1132f.) einen ziemlich breiten Raum ein. Etwas erstaun- 
lich ist es auch fiir einen Ethnologen, in dem Artikel ,,China und Babylonien“ den Satz 
zu lesen: ,,Die chinesische Religion ist in ihrer altesten Gestalt animistisch, wie alle 
(vom Ref. gesperrt) primitiven Religionen“, nachdem doch der Geltungsbereich der 
Tyor’schen Theorien iiber den Animismus durch die ethnologische Forschung seit Jahr- 
zehnten bedeutend eingeschrankt worden ist. Ebenso ist nicht recht verstandlich, warum 
zum Begriff des Animismus (s. d. Art.) notwendig ,,der Glaube an einen sogenannten 
Seelens to ff“ (vom Ref. gesperrt) gehdren soll. 

Auch fiir die vergleichende Rechtswissenschaft und andere Teilgebiete einer allge- 
meinen Kulturgeschichte ist hier reiches Material zuganglich gemacht. Es sei hier be- 
sonders auf den Artikel ,,Ehe“ verwiesen. 

In formaler Hinsicht empfiehlt sich das Werk durch die klare Disposition der 
gréBeren Abhandlungen und die zahlreichen Hinweise auf andere Artikel. Es ist nur zu 
wiinschen, das es den Herausgebern gelingen mége, die folgenden Lieferungen in etwas 
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schnellerer Folge herauszubringen. Die nach AbschluB des Lexikons geplanten Ergdan- 
zungshefte werden die Nachteile der langen Zeitspanne zwischen Anfang und Vollendung 
freilich in etwa wieder ausgleichen kénnen. JosEr HENNINGER. 


Granqvist Hilma. Marriage Conditions in a Palestinian Village. (Soctetas 
Scientiarum Fennica. Commentationes Humanarum Litterarum. III, 8 
und VI. 8.) I. 200 pp. in gr.-8°. 1931. II. 366 pp. in gr.-8°. With 30 pic- 
tures. 1935. Akademische Buchhandlung, Helsingfors. Orro HaRRASSO- 
witz, Leipzig. Preis: 1, Fmk. 75.—. II. Fmk. 160.—. 


In der Zeit zwischen 1925 und 1931 hat sich die Verfasserin (mit Unterbrechun- 
gen, im ganzen drei Jahre lang) in Artas, einem mohammedanischen Dorf siidlich von 
Bethlehem, aufgehalten und die dortigen Eheverhaltnisse eingehend studiert. Ausfiihr- 
liche Tabellen am Ende des I. Bandes geben Auskunft iiber samtliche Ehen (264), die 
dort wahrend der letzten hundert Jahre, also in vier bis fiinf Generationen, geschlossen 
worden sind. Auferdem behandelt der I. Band Heiratsalter, Brautwahl und Brautpreis, 
der II. die Verlobungs- und Hochzeitszeremonien und das Eheleben, besonders Poly- 
gynie, harddne (eine Frau, die aus Unzufriedenheit in ihr vaterliches Haus zuriickkehrt), 
Ehescheidung, Witwer und Witwe. Die Mitteilungen der Gewdhrsleute sind in wo6rtlicher 
Ubersetzung, oft auch im arabischen Dialekt, wiedergegeben. 

Aus dem reichen Inhalt des Werkes sei hier nur besonders erwahnt, daB, im 
Gegensatz zu den vielfach herrschenden Anschauungen, die Zahl der polygynen Ehen 
und der Ehescheidungen auffallend gering ist. Freilich darf die Statistik eines einzelnen 
Dorfes nicht verallgemeinert werden; aber jedenfalls gelten viele der Griinde, die Poly- 
gynie und Ehescheidung erschweren, auch anderswo. 

Ein besonderes Verdienst der Verfasserin besteht darin, da sie genaue Erkun- 
digungen iiber die Ursachen und psychologischen Voraussetzungen der einzelnen Er- 
scheinungen, wie Kinderheirat, Brautpreis, Endogamie und Exogamie usw., eingezogen 
hat, so daB sie statt allgemeiner Spekulationen solide, auf ausdriicklichen Aussagen der 
Einheimischen beruhende Erklarungen geben kann. Allerdings wird die endgiiltige Inter- 
pretation mancher Gebrauche, z. B. der verschiedenen symbolischen oder magischen 
Handlungen bei Verlobung und Hochzeit, deren urspriinglicher Sinn oft schon nicht mehr 
klar ist, nur aus einer umfassenden ethnologischen Vergleichung zu gewinnen sein, die 
natiirlich iiber den Rahmen und den Zweck dieser Arbeit hinausginge. Darum bringt 
die Verfasserin wohl in den Anmerkungen ein reiches Material iiber ahnliche oder 
abweichende Erscheinungen aus dem arabisch-islamischen Kulturgebiet und aus dem 
Alten und Neuen Testament, besonders im II. Band, zitiert aber fiir sonstige Parallelen 
fast nur die zusammenfassenden Werke von WeEsTERMARCK und FRAzER, chne eine 
kulturgeschichtliche Einordnung zu unternehmen. Jedenfalls sind aber ihre in der Ein- 
Jeitung entwickelten Grundsatze fiir die Forschungsarbeit durchaus richtig und geben 
die Gewahr, daB kritisch gepriiftes, zuverlassiges Material vorgelegt wird. Ihre Leistung 
soll gerade hier besonders anerkannt werden, da sie durchaus den Anregungen zur 
Individualforschung entspricht, die der Begriinder dieser Zeitschrift gegeben hat ®. 

Wenn es sich bei diesen palistinischen Fellachen auch nicht um ,,Primitive“ han- 


delt — wir haben es ja mit einer sehr komplexen sozialen Organisation zu tun, die 
durch den Islam geformt ist und auBerdem sicher auch noch jiingere Einfliisse aufzu- 
weisen hat — so findet sich in ihrem Gemeinschaftsleben doch noch viel alteres 


Gewohnheitsrecht und Brauchtum, durch dessen Darstellung die Verfasserin einen wert- 
vollen Beitrag zur Erforschung der semitischen Gesellschaftsordnung geliefert hat. 
Jos—Er HENNINGER. 


5 Vel. W. Scumipt, Die moderne Ethnologie, ,,Anthropos“ I (1906), besonders 
S. 592—643 und 950—979. 
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Nippold Walter. Rassen- und Kulturgeschichte der Negrito-Vélker Siidost- 
asiens. Bd. 1. 436 SS. in 8°. 4 Karten. Gottingen 1936, (Band 11 der 
,studien zur Vélkerkunde“.) Verlag JoRDAN & GRAMBERG, Leipzig C 1, 
BréderstraBe 19. Preis: Mk. 12.—. 


Das vorliegende Werk ist ein beachtenswerter Beitrag zur Kulturgeschichte 
der asiatischen Pygmaen oder Negritos, zu denen die Andamaner, Semang und Aeta ge- 
zahlt werden. Besonders schatzenswert ist die Heranziehung der einschlagigen Literatur 
jeder Farbung, die im vorliegenden Falle fast vollstandig genannt werden kann. Auch 
methodisch ist die Arbeit auf der Hohe. Das vorliegende Buch ist nur der erste Band eines 
Werkes iiber die Negrito, dessen zweiter Band eine Auseinandersetzung tiber deren Religion 
bringen wird. Es scheint, daB der Verfasser ausnehmend viel gerade iiber die religidse 
Kultur der asiatischen Pygmaen zu sagen hat, obwohl die Feldforschung dafiir nicht 
so breite Unterlagen bietet wie fiir die restlichen Kulturbelange, die im vorliegenden Band 
geschildert werden. Es mag aber auch sein, daB sich der Autor mit gewissen Theorien 
auseinanderzusetzen wiinscht. Auch der vorliegende Band umfaBt zwei Abschnitte: der 
erste, bei weitem umfangreichere, sichtet in kritischer Weise das Material, das auf die 
Rassen- und Kulturforschung der Negrito Bezug nimmt, wobei auch auf die Geschichte 
der Negritoforschung und auf den Einflu8 der Umwelt eingegangen wird. Die Kritik 
des so heterogenen Forschungsmaterials wird zwar nicht vernachlassigt, doch sollte sie 
stellenweise scharfer gehandhabt werden. Vieles wird namlich als Ballast in der Literatur 
mitgeschleppt, was auf irgendeinen Autor zuriickgeht, der sich ein Marchen hat auf- 
binden lassen. Obwohl genannte Berichte nachtraglich durch andere Forscher richtig- 
gestellt wurden, erscheint es fast unmdglich, sie auszumerzen (z. B. S. 166 ff. die Arten 
der Elefanten- und Rhinozerosjagden, der stumme Tauschhandel, S. 267 f., usw.). 


Wiinschenswert ware es auch gewesen, wenn der Autor bei den Auseinander- 
setzungen gewisser Theorien den neueren Ansichten der Forscher, die ihre friiheren 
Meinungen korrigiert haben, mehr Rechnung getragen hatte. So habe ich z. B. meine 
Ansicht iiber die Stellung der Familie im Wirtschaftsbetrieb der Wildbeuter wesentlich 
geandert. Ich muB es eingestehen, daB ich die Sippenwirtschaft gegeniiber der Familien- 
wirtschaft bei den Wildbeuter-Semang nicht richtig einschatzte. Es kann kein Zweifel 
dariiber obwalten, daB der leitende wirtschaftliche Faktor bei den Semang nicht die 
Familie ist, sondern die Sippe. Nrppor.p betont dagegen, wie es friiher allgemein zu ge- 
schehen pflegte, die Vormachtstellung der Familie (S. 255 f.). Zwar betont auch der Autor 
die Bedeutung der Sippe, die er Lokalgruppe nennt (S. 311f.), als Wirtschaftseinheit, 
doch miiBte das der Familie gegeniiber in viel starkerem MaBe geschehen. Sehr gut 
schildert Nrrporp die Lokalgruppe als primitiven Staat, doch 1a8t er sich Ubertreibungen 
zuschulden kommen, wenn er dessen Fiihrung und Leitung in die Hinde fahiger, junger 
Menschen legt, die sich der Gemeinschaft aufdrangen. Diese Ansicht ist z. T. aus dem 
heutigen Zeitgeist geboren, entspricht aber nicht den Tatsachen. Zweifelsohne haben 
diese jugendlichen Fiihrernaturen eine groBe Bedeutung im primitiven Staat der Wild- 
beuter, aber sie kénnen nicht den Rahmen der hergebrachten Sitte sprengen, die den 
Altesten alle Autoritét zuerkennt. Die Initiative mag in vielen Belangen bei den Jugend- 
lichen liegen, die Autoritaét aber liegt in den Handen der Altesten. 


Es ware noch zu verschiedenen anderen Darlegungen eine berichtigende Stel- 
lungnahme erwiinscht, doch sei des Raummangels wegen lieber darauf ‘verzichtet, um 
dem Il. Teil, der den Problemen gewidmet ist, mehr Aufmerksamkeit zuzuwenden. 


Im IX. Teil: ,,Ethnologische Bewertung der Negritokulturen“ werden aus den 
vorhergehenden Darlegungen Schliisse iiber die Stellung der Negrito in der Menschheit 
gezogen und auch ein Werturteil iiber sie abgegeben. Aber auch schon im vorher- 
gehenden Teil, der der Geschichte der Negritos gewidmet ist, finden sich dahinzielende 
Bemerkungen. Einzelne davon seien hervorgehoben. Nippop setzt sich mit der soge- 
nannten Geschichtslosigkeit der Negritos auseinander und sucht zu zeigen, wie unan- 
gebracht es ist, sie geschichtslos zu nennen. Auch die Negritos seien geschichtliche 
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Volker, weil sich in ihrem Kulturablauf ein Geschehen nachweisen laBt, das auf Kontakt 
mit anderen Kulturen beruht. Dabei waren die Negritos persdnlich die Empfangenden. 
Dem wird wohl niemand widersprechen, denn es ist eine Tatsache, daB es auf der Welt 
nie ein Volk gegeben hat, das im Laufe der Zeiten nicht irgendwelche Beriihrungen mit 
anderen gehabt hat. Es fragt sich nur, ob bei den Negritos Phasen der Kulturentwick- 
lung sichtbar sind. Wenn schon die Ubernahme irgendwelcher Kulturgiiter, z. B. des 
Blasrohrs, eine Fortentwicklung, ein Geschehen bedeutet, dann bleibt Nippotp’s An- 
sicht zurecht bestehen, wenn aber die Tendenz der Beharrung in der Kultur nach- 
gewiesen werden kann, dann kann von einer Geschichtslosigkeit dieses Volkes geredet 
werden, wenigstens in dem Sinne, daB ihm eine Geschichte aus sich heraus nicht eignet. 
Natiirlich werden die Negritos wie die Pygmden nicht als Repradsentanten der undiffe- 
renzierten Urkultur angesehen, sondern einer bereits differenzierten, spezialisierten 
Kultur, die aber auf dem einmal erreichten spezialisierten Stand zahe verharren. Eine 
Geschichte durch auBere Beeinflussung soll fiir die Negritos, besonders fiir die Anda- 
maner, keineswegs geleugnet werden. 


Eingehend setzt sich Niprpotp mit der Umweltbedingtheit der Negritokultur aus- 
einander und bemiiht sich, zu zeigen, daB deren Primitivitat die unzulangliche Kultur- 
fahigkeit der Negrito-Rasse erweist. ,,Er (der Negrito) konnte eine andere Wirtschafts- 
form nicht schaffen. Das ist eine Schwache und das zeigt auch die begrenzten Fahig- 
keiten der Negrito-Rasse, die sich aus eigener Kraft nicht dariiber erheben konnte“ 
(S. 381). Hierbei sei auch auf S. 386 hingewiesen, wo der Verfasser iiber die Kultur- 
fahigkeit schlechthin redet. Diese Gedankengiinge kann ich mir nicht zu eigen machen. 
DaB auch den Negritos ,,schépferische Kraft, etwas Eigenes zu gestalten“, innewohnt, 
kann nicht geleugnet werden, sie wird sich aber nur im Bereich der gegebenen Umwelt 
und der Kulturart zeigen. Die Kulturfahigkeit dokumentiert sich schlieBlich auch im 
Ablehnen fremden, heterogenen Kulturgutes, das der Eigenkultur nur schadlich sein 
kann. Nrppotp 1aBt das gelten (S. 387), schatzt es aber nicht hoch genug ein, welche 
innere Kraft dazu notwendig ist, dauernd fremde Einfliisse abzuwehren. 

Die Wertung einer Kulturform ist nicht leicht, und es ist jedenfalls falsch, eine 
Kultur an einer anderen zu messen. Der Wert oder Unwert einer Kulturform kann unter 
gegebenen Umstanden nicht nach irgendwelchen auBeren MaBstaben allein, sondern nach 
ihrer Wirkung auf ihre Trager bemessen werden. Wenn eine Kulturform einem Volk 
den seelischen Ausgleich, Zufriedenheit und Wohlsein schafft, dann mag sie vom Stand- 
punkt anderer Kulturen zwar primitiv sein, weil sie primitiven Bediirfnissen entgegen- 
kommt, sie ist aber vollwertig. Solange eine Kulturform die leiblichen und seelischen 
Bediirfnisse in der gegebenen Umwelt bestméglich befriedigt, solange stemmt sie sich 
auch dagegen, von dem erreichten Zustand abzugehen, und das ist in den Negrito- 
kulturen in weitem Ausma& der Fall. Die Ursache der Kulturstagnation, wenn 
wir es so nennen wollen, hat ihren Grund in der volistandigen, allseitig 
befriedigenden Anpassung an die Umwelt, hat also nichts mit einer rassi- 
schen Minderwertigkeit zu tun. DaB_ unter obwaltenden Umstanden in den 
Negritos der Drang nach Neuem nicht geweckt wurde, liegt auf der Hand — er wird, 
wie bei allen anderen Rassen, erst durch eine neue Umwelt und durch Kontakt mit frem- 
den Kulturen geweckt. Wenn ich einmal folgenden Satz niederschrieb: Die Semang 
, bleiben arm, bettelarm, ein Opfer ihrer Umgebung“ (S. 379), so ist das von unserem 
Standpunkt aus gesehen gerechtfertigt, die wir reich an materiellen Giitern sind. Vom 
Standpunkt der Negrito aber ist das keine Armut, sondern Unbeschwertsein, Freiheit. 
Menschen der nomadistischen Lebensweise kénnen und wollen sich nicht mit Dingen be- 
lasten, die unter seBhaften Stammen als angenehme Kulturgiiter empfunden werden. 


Die Ansicht des Autors von der rassischen Minderwertigkeit der Negritos scheint 
auch von der Meinung bedingt worden zu sein, derzufolge die Negritos gegen ihren 
Willen in den unwegsamen Urwald hineingedrangt wurden, wahrend ich die Uber- 
zeugung hege, daB der tropische, vegetationsreiche Urwald ihre Heimat ist, wo sie 
geboren wurden. Die Wildbeuterkultur der Negritos, wie der Pygmiaen iiberhaupt, 
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kann nur als waldgeborene, dem Tropenwald bestméglich angepaBte, richtig ver- 
standen und gewertet werden. Damit wird die Umwelt nicht als Kulturfaktor (S. 380) 
hingestellt, denn der ist und bleibt der Mensch, auch der primitivste, sondern als Kultur- 
regulator, der allerdings auf der Wildbeuterstufe teilweise von zwingender Gewalt ist. 

Auch kann ich der Ansicht, derzufolge die Negritos ,ehemals giinstigere Ge- 
biete innegehabt haben“ (S. 382), nicht beipflichten. Der tropische Urwald ist keines- 
wegs immer ein minderwertiges Riickzugsgebiet, ich sehe ihn fiir nomadisierende Wild- 
beuter geradezu als ideales Schweifgebiet an. Die Blutmischung der Negritos, die nach 
Nippotp ein Beweis ihrer Verdrangung aus besseren Gebieten sein soll, kann auch 
anders erklart werden. Die Bedeutung der Umwelt erkennt der Autor wohl unbewuBt 
und mit einer eigenartigen Einschrankung ein, wenn er schreibt, S. 399: ,,Vieles, was 
den Negritos an Schlechtigkeit fehlt, was aber bei starker differenzierten Kulturformen 
zur Entfaltung gekommen ist, muB aus der primitiven Einfachheit der Negritokulturen, 
aus Mangel an Gelegenheit erklart werden. Die geringe Entfaltung der Kultur gilt 
nicht nur fiir die guten, sondern auch fiir die schlechten Seiten.“ 

Die Polemik des Verfassers gegen Ansichten verschiedener Autoren iiber die 
»Urkultur“ ist teilweise iiberholt, da darin inzwischen weitgehende Meinungs- 
anderungen eingetreten sind, wie ich in meinem Aufsatz: Einheit, Ursprung und Stellung 
der Pygmaen in der Geschichte der Menschheitsentwicklung, ,,Anthropos“ XXXI, 1936, 
S. 659 ff. dargelegt habe, wo auch zu dem Begriff Kindheitsvélker und undifferenzierte 
Menschheit Stellung genommen wird. Dort wurde auch auf den Begriff ,,Urkultur“ 
zuriickgegriffen, der natiirlich nur in einem relativen Sinne zulassig ist. 

Nippo.p’s Stellungnahme zu dem Begriff Geschichtslose Vélker macht es auch 
notwendig, daB er gegen die Aufstellung des Begriffes der ,,primitiv primaren Volker“ 
von Fr. Krause polemisiert (S. 396--398). Meine Ansicht nahert sich eher jener 
Krause’s als der Nippotp’s, der die Griinde der Primitivitat der Semang-Kultur in der 
rassischen Minderwertigkeit sieht, wahrend KrausEe die Umwelteinfliisse dafiir verant- 
wortlich macht. 

Es ist klar, daB in einer Besprechung auf alle im Buch angeschnittenen Probleme 
nicht eingegangen werden kann. Nippotp’s Buch wird bald Zustimmung, bald Wider- 
spruch erwecken und wird so zur Klarlegung mancher Probleme beitragen. 

Dem Werke sind vier gute Kartenskizzen beigelegt, und ein wertvolles Literatur- 
verzeichnis von 34 Seiten bildet den SchluB des ausgezeichneten Buches. 

PAuL SCHEBESTA. 


Zach Erwin von. Ubersetzungen aus dem Wén-Hsiian (Sinologische Bei- 
trage II). 207 pp. in 4°. Batavia 1935. N. V. Drukkerij Lux. 


Das Wén-Hsiian ist eine Chrestomathie aus dem 6. Jahrhundert n. Chr. Sprache 
und Stil sind maBgebend géblieben fiir die folgenden Jahrhunderte. Es erleichtert das 
Verstandnis der Tang- und Sung-Dichtungen. 66 Stiicke hatte von ZAcH schon vorher 
iibersetzt (Asia Major, 1926, Chinesische Revue, 1927—1929, Deutsche Wacht). Der 
gegenwartige Band enthalt 322 Stiicke, so da® jetzt zwei Drittel des Werkes in Uber- 
setzungen vorliegen. ,,Diese Ubersetzungen sind nicht fiir das groBe Publikum bestimmt, 
sondern einzig und allein fiir den Studenten. Der Sinologie-Beflissene soll sie mit dem 
Text vergleichen und wird dadurch in wenigen Wochen weiter kommen, als durch jahre- 
lange Lektiire mit Hilfe mangelhafter Lexika und Grammatiken.“ Da hat von ZacH 
recht. Vor allem das Nachschlagen im Worterbuch ist fiir den Studenten oft sehr zeit- 
raubend. Und heutzutage wird auch nicht jeder Student sich die Anschaffung eines 
Gites oder Couvreur leisten kénnen. Die chinesischen Texte sind nicht so teuer. Die 
Commercial Press in Shanghai diirfte wohl alle einschlagigen Texte auf Lager haben. 
Im Namen der Sinologie-Studenten: Dem Verfasser Dank fiir die miihevolle Arbeit. 


THEODOR BRORING. 
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Zach Erwin von. Tuju’s Gedichte (nach der Ausgabe des CHANG CHIN, Buch 
XI—XxX). Sinologische Beitrage III. 171 pp. in 4°. Batavia 1936. 


Turvu ist einer der beriihmtesten Dichter der Tang-Zeit. Eine Ubersetzung aus 
den Handen des bewahrten Fachmannes Zacu muB jedom Sinologen hochwillkommen 
sein, besonders wegen ihrer groBen Zuverlassigkeit und Genauigkeit. Zacu hat nun 
schon beinahe den ganzen Turu iibersetzt. Buch VI—X erschienen 1932—1933 in der 
Deutschen Wacht“ (Batavia), Buch I—V in den ,.Monumenta Serica“ (Peiping 1935— 
1936). Zacu will mit seinen Ubersetzungen in erster Linie jiingeren Sinologen einen 
Studienbehelf geben. Was exakte Ubersetzung heiBt, kénnen sie bei ZAcu lernen. Im 
Anhang befindet sich dann noch die Ubersetzung von Tsao Ssu’s poetischer Beschrei- 
bung der Hauptstadte der Drei Reiche, kulturhistorisch interessant, sowie eine Mono- 
graphie iiber den Dichter Yt Hsrn. ,,Es handelt sich hierbei um schwierige Texte, die 
nicht aus asthetischen, sondern aus literaturhistorischen Griinden einmal iibersetzt werden 
muBten“, wie Zacu sagt. Am Schlusse folgen kritische Bemerkungen, die fiir den Gram- 
matiker von Interesse sind. Und ganz am Schlusse, nun, da kriegen einige Sinologen 
noch ein paar Nasenstiiber. Dazu méchten wir ein paar grundsatzliche Bemerkungen 
machen. Es diirfte wohl wenige Sinologen geben, die nicht schon einmal bei Vornehmen 
neuen Stoffes Ubersetzungsfehler sich zuschulden kommen lieBen. Das liegt hauptsach- 
lich in der Schwierigkeit des Chinesischen. Ein chinesisches Zeichen hat oft so viele 
Niiancen, daB es gleichsam in allen Regenbogenfarben schillert. Nun ist es manchmal 
schwer, festzustellen, welche Niiance hic et nunc in Frage kommt. Von Zacu sagt ja 
selbst in seiner Vorrede zur Ubersetzung des Wén-Hsiian: ,,Selbstverstandlich gibt es 
auch fiir mich Stellen, die sich trotz aller Miihe meinerseits widerspenstig erwiesen haben. 
Hier muB eben die zukiinftige Kritik einsetzen.“ Kritik muB allen willkommen sein. Aber 
sie sollte sich doch nach Tunlichkeit von persénlichen Invektiven freihalten. Wenn 4ltere 
Sinologen, wie FRANKE und Pettiot, Fehler machen, so handelt es sich doch sicher 


nur um solche ,,widerspenstige“ Stellen. — Wir geben uns der Hoffnung hin, daB von 
Zacu sich nun auch den anderen Dichtern der Tang-Zeit zuwendet. Wie ware es mit 
LI-T-AI-P0? THEODOR BRORING. © 


Bonneau Georges. Texte integral du Kokinshi, avec les commentaires origi- 
naux etc. (Annales du Musée Guimet. Bibliothéque d’Etudes.) Tome 
47™°, 483 pp. in 4°. Paris 1934. PauL GEUTHNER, 13, rue Jacob, VIe. 
Der Text enthalt nur die chinesischen und japanischen Schriftzeichen sowie die 

Umschrift, nicht die Ubersetzung. Die Ubersetzung der schdénsten Gedichte ist in einem 

eigenen Heft erschienen (s. unten). Es ware sehr zu wiinschen, wenn BonnEAv auch 

die Ubersetzung des ganzen Kokinshd brachte. Auf die anderen Bandchen der Sammlung 
kommen wir spater zu sprechen. TuHeEopor BRORING. 


Bonneau Georges. Chejs-d’@uvres du Kokinshi. (Annales du Musée Gui- 
met. Bibliotheque d’Etudes.) Tome 46. 80 pp. in gr.-8°. Paris 1934. 
Librairie Orientaliste Pau GEUTHNER, 13 rue Jacob. 

Bonneau hat die schénsten Gedichte des Kokinsha ausgewahit und ins Franz6- 
sische iibertragen. Die Anordnung ist wie bei der Ausgabe ,,Le Haiku“, links die japa- 
nischen Zeichen samt Umschrift, rechts die wortgetreue franzosische Ubersetzung. Hier 
ist eine ahnliche Bemerkung am Platze wie bei der Besprechung des Haiku (s. »Anthro- 
pos“ XXXI [1936], 1002f.), da& namlich Kontraktionssilben des modernen Japanisch 
in der alten Poesie nicht verwendet werden diirfen, da sonst das VersmaB nicht zur 
Geltung kommt. Also Yukamu muB es z. B. heiBen, nicht Yukan. Auf das VersmaB sollte 
iibrigens der Verfasser kurz aufmerksam gemacht haben. Wir setzen es hierher: 
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ae Pee Fi Bei den Haiku ist das VersmaB: 


ee a oe ee 


— 


Das Kokinsha schlagt die ganze Klaviatur des menschlichen Herzens an. BoNNEAU 
teilt seine Auswahl-Sammlung ein in zwei Hauptteile: Nature, Circonstances. Unter 
Nature“ sind gegliedert: printemps, été, automne, hiver, amour. Unter circonstance 
haben wir: félicitations, séparations, voyages, tristesses etc. THEODOR BRORING. 


Bohner Hermann. Legenden aus der Friihzeit des japanischen Buddhismus. 
(Nippon - koku - gembo - zenaku-ryo-i-ki.) Ubersetzt, eingeleitet und 
erlautert. Textband 245 SS., Band Anmerkungen 91 SS. in gr.-8°. Tokyo 
1934. Deutsche Gesellschaft fiir Natur- und Volkerkunde Ostasiens. 
Kommissionsverlag Otto HarrassowI!Tz, Leipzig. Preis: Mk. 8.—. 


Das Ryo -i-ki ist eine Sammlung von buddhistischen Legenden, gesammelt von 
dem buddhistischen Kleriker Kyoxar kurz nach oder vielleicht schon wahrend der Nara- 
Zeit (710—784 n. Chr.). Zur gleichen Zeit, als unter Karl dem GroBen das Christentum 
im Abendlande in Bliite kam, erlebte der Buddhismus in Japan einen gewaltigen Auf- 
schwung. Kein Wunder daher, daB die buddhistischen Gottheiten und Ideen mit einem 
Legendenkranz umwoben wurden. Japanische Forscher bezeichnen die vorliegende 
Sammlung als die alteste ihrer Art. Die spateren Riesenwerke des Mittelalters haben 
als Hauptzellkern das Ryo-i-ki. — Kyokai, der Verfasser, war ein gebildeter Mann. 
Er beherrscht das Chinesische. Er kennt auch die Gedankenwelt des Konfuzius. Und so 
spielen denn auch konfuzianische Ideen in das Werk hinein. Als Vorbilder dienen Kyoxat 
chinesische Legenden. Die Chinesen haben so was Schénes, warum nicht auch die 
Japaner? Man will sich nicht lumpen lassen. BoHNER hat sich die Miithe genommen, die 
chinesischen mit den japanischen Legenden zu vergleichen. Dieselben Motive wie im 
»fa-hua-tschuandji“« (Lotosbliiten-Uberlieferungsbericht). Kyokar ist auch in den Kiin- 
sten der Komposition unterrichtet, die wohl aus Indien stammen: Einleitung, Ausfiihrung, 
SchluB, alles ist da. Als Uberleitung von Einleitung zur Ausfiihrung dient toki ni ,,In 
jener Zeit“. — Es ist BoHNneR in hohem MaBe gelungen, auch in der deutschen Wieder- 
gabe den so herzigen Legendenstil zu treffen. Die Lektiire dieser Legenden bietet 
einen ganz eigenartigen Genu&B. Und fiihrt besser in den Geist des Friihbuddhismus in 
Japan ein als langatmige Darlegungen. Das Buch sei warmstens empfohlen. 

THEODOR BRORING. 


Ueberschaar Hans. Bashé und sein Tagebuch ,,Oku no Hosomichi‘. 140 pp. 
Tokyo 1935. Deutsche Gesellschaft fiir Natur- und Vélkerkunde Ost- 
asiens. Kommissionsverlag von Orto Harrassowi!7z, Leipzig. 


Matsuo BasuHo (1644—1694) gilt als der gréBte Lyriker des neuzeltlichen Japan. 
Er stammte aus Ueno. BAsHo (Bananenstaude) ist sein Dichtername, Martsu-o (Kiefern- 
mann) der weltliche Name. Er nahm Tonsur und Habitus eines Ménches an, ubte aber 
den Beruf nicht aus, wurde sozusagen weltlicher Monch. Er studierte bei einem beriihmten 
Abte den Zenbuddhismus, durch den der Inhalt seiner Aaiku (Epigramme, s. Ausgabe 
BonnEAU), aber auch seine ganze Lebensfiihrung beeinfluBt wurde. Wohl beeinfluBt durch 
diesen Zenbuddhismus schuf er den ernsten Haiku-Stil. Fast jedem Japaner ist das wohl 


bekannteste haiku Basuo’s bekannt, welches ‘treffend das Wesen des ernsten haiku 
demonstriert: 
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furu-ike ya Schau den alten Teich! 
Kawazi tobi-komi Eben sprang ein Frosch hinein. 
mizu né oté Wasser klatschte auf. 


. (UEBERSCHAAR iibersetzt: ,,O alter Teich! Ein Fréschlein sprang ins Wasser, hor!“ 
Die Ubersetzung gibt den Sinn, aber nicht den Rhythmus wieder.) 

Zur Erklarung der Situation hat man sich vorzustellen, daB der Dichter an einem 
Friihlingsabend, ganz auf dem Lande, den ruhigen Frieden des Abends genieBt! Kein 
Laut, kein Hauch! Da — ein kurzer, einsamer Ton. Ein Fréschlein stért mit seinem 
Platsch ins Wasser des alten Teiches die Stille der Abgeschiedenheit, die, den Nachklang 
des Tones in sich aufnehmend, schon wieder iiber Seele und Landschaft gebreitet ist! 

1689 macht der Dichter seine beriihmte Wanderfahrt ,,auf schmalen Pfaden in den 
fernen Norden“ bis an das japanische Meer und dann zuriick nach Ogaki. Was er da 
pers6nlich erlebt, was er an Naturschénheiten und geschichtlichen Beriihmtheiten ge- 
schaut, hat er niedergelegt in dem Tagebuch ,,Oku no hosomichi“ (,,Auf schmalen 
Pfaden“). Der Stil ist ,haibun“ (skizzenhaft zusammengedringt), Prosa und Schrift- 
sprache. Oft folgt ein abschlieBendes Aaiku in reinem Japanisch. UEBERSCHAAR bringt den 
japanischen Text mit Umschrift und eingehender Erlauterung sowie vollstandige Uber- 
setzung ausgewahlter Stiicke. Allen, die sich fiir Japan interessieren, besonders aber 
Studenten, die Japanisch lernen wollen, wird das Biichlein willkommen sein. 

THEODOR BRORING. 


Williams Joseph J., S. J. Ajrica’s God. I. Gold Coast and its Hinterland, 
pp. 1—82 in 8°. II. Dahomey, pp. 83—182 in 8°. Anthropological Series 
of the Boston College Graduate School. April and June 1936. Boston 
College Press, University Heights, Chestnut Hill, Massachusetts. Price: 
Single Copy $ 1.—. 

In der Einleitung zum ersten Band der Serie gibt Verfasser einen Uberblick tiber 
wissenschaftliche Betatigung der Negerwelt Westafrikas noch vor der Entdeckung 
Amerikas, vor allem der Timbuktu-Universitaét mit ihren vielseitigen Beziehungen. Es ist 
bezeichnend, da&R die Bibliothek eines schwarzen Juristen bis zu 1600 Banden zahlite; 
Biicher wurden iiberhaupt als wertvollster Besitz betrachtet. Die aus Spanien vertriebenen 
Mauren iiberfielen das bliihende Negerreich, und europaischer Sklavenhandel vollendete den Ruin. 

Um sich ein kulturgerechtes Bild von den religidsen Anschauungen der ameri- 
kanischen Neger machen zu kénnen und die Variationen festzustellen, die sich unter’ 
dem EinfluB der Sklaverei herausgebildet hatten, schlug Verfasser den kulturhistorisch 
einzig richtigen Weg ein: die Erforschung der religidsen Auffassungen im Ursprungs- 
lande. Auf Anregung seiner Fragebogen hin ging ihm reiche Information zu, die er 
mit sonst zugdnglichen Quellen einer kritischen Gegeniiberstellung unterzieht. Die AuBe- 
rungen der verschiedenen Autoren werden im Wortlaut angefiihrt. 

Das erste Bandchen befaBt sich mit der Goldkiiste (Aschanti), das zweite mit 
Dahome, speziell Togo (Foy-Leute), wo Verfasser in der Einleitung eine ausfiihrliche 
Darstellung der theologischen Terminologie fiir die AuBerungen des Kultes iiberhaupt 
bringt. Er warnt mit Recht davor, bei uns eigentiimlich anmutenden Kultformen leiclit- 
fertig auf Abgétterei zu schlieBen, so etwa wenn ein Neger vor einem ,Fetisch“ das 
Knie beugt: das Entscheidende ist eben die Deutung von Zweck und Absicht. 

Fiir die Goldkiiste hatte Verfasser den Vorteil, sich auf héchste Autoritaten stiitzen 
zu konnen, wie Professor WESTERMANN, ,,the leading authority on all points connected 
with African Dialects“, und den so griindlichen Captain Rattray, dem W. SmiTH das 
Zeugnis ausstellt: ,,his books... touch the highest level in anthropological research“. 
Die Verwirrung, die gelegentliche Forschungsreisende mitunter durch unqualifizierte 
Interpretation angerichtet haben, wird auf S. 34 gebiihrend hervorgehoben und das Urteil 
mit Zitaten belegt. 
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In solchen Schépfungsmythen, wo die ,,WeiBen“ mitspielen und in ein vorteilhaftes 
Licht geriickt werden, darf man wohl eine nachtragliche obsequidse Anpassung ihrer 
Tradition an. die gegebenen Verhiitnisse erblicken: die Urmythen reichen auf andere Zeit- 
tiefen zuriick und werden gewiB auch stilgerecht vorgetragen, wenn man sich ,,unter 
uns“ befindet. Es ist iiberraschend, wie die gleichen Anpassungen sich an der Gold- 
kiiste und in Dahomey vorfinden. 

An Hand seiner Quellen iiber das erste Gebiet bespricht Verfasser den Glauben an 
den Himmelsgott, den Ahnenkult, den Animismus, in raéumlich und zeitlich weiter aus- 
holender Schau, dann die christliche und hebrdische Beeinflussung. Es ist bemerkenswert, 
daB unverstandenes und innerlich unangeglichenes Christentum ‘eher einen Verfall der 
religidsen Anschauungen und der sittlichen Haltung herbeifiihrte. 

Wo urspriinglich in Dahome der Animismus sich auf strikten Monotheismus 
griindete, zerfiel der Glaube an ein Héchstes Wesen seit zwei Jahrhunderten mehr und 
mehr und léste sich auf in abgéttischen Pantheismus. 

Mangels zuverlassiger Informationen ist es nicht leicht, sich iiber die ersten un- 
beeinfluBten Verhdltnisse in Dahome ein klares Bild zu machen. Verfasser meint nun 
doch, den Glauben an ein héchstes Wesen unzweifelhaft annehmen zu miissen, dem eine 
geistige Welt von einer Art Zwischenwesen untergeordnet ist. Die Entartung brachte es 
dann mit sich, daB der Hochgott den WeiBen zugeteilt wurde — wenigstens ad usum 
Delphini, wie man wohl annehmen darf — wobei dann anscheinend die hédchste Ver- 
ehrung auf die Geisterwelt abglitt. Dem eingerissenen Dualismus zufolge wurde dem 
bésen Prinzip gleiche Anerkennung zuteil, um seinem schadlichen EinfluB zu steuern 
— eine Einstellung, die, positis ponendis, dem Totenkult auch eigen ist. 

Von den Europdern herbeigefiihrter Sklavenhandel mit seiner Ziigellosigkeit und. 
eine nicht viel bessere ,,Zivilisation“ vollendeten den moralischen Ruin, ohne jedoch das 
Bild des Hochgottes vollkommen verwischen zu k6énnen. Selbst der stark ausgepragte 
Animismus, besonders der Schlangenkult — im eigentlichen Dahome mehr der des 
Leoparden — wird letzten Endes auf die Gottheit bezogen. 

Dem Verfasser sind wir dankbar fiir die fleiBige Arbeit und die griindliche, ob- 
jektive Bearbeitung der Quellen. PETER SCHUMACHER M. A. — Wien. 


Kjersmeier Karl. Centres de Style de la Sculpture Négre Africaine: I1® Vo- 
lume: Guinée Portugaise, Sierra-Leone, Liberia, Céte d’Or, Togo, Da- 
homey et Nigeria. 44 pp in 4°. 58 planches. Editions ALBERT MORANCE, 
Paris. Fiscner’s Forlag, Copenhague 1936. 

Dans ce livre remarquable nous trouvons une reproduction, sur papier de luxe, 
de scuiptures, de bronzes, de céramiques, représentant des sujets profanes et rituels. 
L’auteur en fait soigneusement la description, y ajoutant les explications, notes ethnogra- 
phiques et historiques désirables. Il prouve que nous nous trouvons en présence d’un art 
authentiquement négre, pour incrédule que se soit montré le monde savant a la premiére 
apparition spécialement des ouvrages en bronze. Ce volume comme le précédent «Afrique 
occidentale francaise» (voir «Anthropos» XXXI [1936], 618) constitue une source im- 
portante pour l'étude de la sculpture négre. Deux autres volumes sont en préparation. 

PIERRE SCHUMACHER M. A. — Vienne. 


Cline Walter. Notes on the People of Siwah and El Garah in the Libyan Desert. 
N. 4 der ,,General Series in Anthropology“. 64 pp. in 4°, With 28 illu- 
strations. 1936. Menasha, Wisconsin, USA. 1936. GrorGe BANTA 
Publishing Company Agent, 

Verfasser hielt sich zunachst Ende 1926 und Anfang 1927 in Siwah auf, im Winter 

1928 konnte ér dann auf einer Durchreise nach Arabien seine Forschungen in Siwah- 
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El Garah erganzen. Er bietet uns eigene Beobachtungen, wobei er die seiner Vorganger 
zu kritischem Vergleich heranzieht und die Abweichungen hervorhebt. 

Die 28 guten Federzeichnungen sind von Dr. Lestiz Sprer nach photographischen 
Vorlagen ausgefiihrt. 

Siwah ist die bekannte Oase in Nordwestagypten, El Garah eine kleine Oase 
in nordéstlicher Richtung, sie gehért zum selben Kulturkomplex. Der Leser gewinnt 
den Eindruck, daB diese und andere berberische Oasen Kulturbriicken darstellen zwischen 
dem alten Agypten und den mehr kompakten Stéammen im Westen, vor allem in Kabylien. 
Die Ortssprache ist Berberisch, doch wird auch Arabisch durchgangig verstanden. 

Nach einer geographisch-ethnischen Einfiihrung behandelt Verfasser die Ge- 
sellschaftsformen, die materiellé Kultur, Religion, Wahrsagerei und Magie, Aberglaube 
und Lokaltradition: die knappe Darstellung erméglicht es ihm, auf den wenigen Seiten 
ein betrachtliches Beobachtungsmaterial vorzufiihren; die kurze Abhandlung gewahrt denn 
auch einen guten Einblick in die volkskundlichen Verhaltnisse. 

PETER SCHUMACHER M. A. — Wien. 


Passarge Siegfried. Geographische Vélkerkunde. Band 4: Amerika. 150 pp. in 
gr.-8°. Mit 18 Abbildungen. Frankfurt a. M. 1936. Verlag Moritz 
DIESTERWEG. Preis: kart. Mk. 4.50. 


Der vorliegende Band ist der vierte seiner Art in der Reihe ,,Geographische 
Vélkerkunde“. Uber Ziel desselben duBert sich der Verfasser in der Einfiihrung wie 
folgt: ,,Da es sich hier nicht um eine allgemeine Ethnologie, sondern um eine geo- 
graphische Vélkerkunde handelt, muB die Darstellung der Gebiete, in denen in Ab- 
hangigkeit von der Landschaft ahnliche Kulturen zu finden sind, die Hauptrolle spielen. 
Von dem Raum, der Landschaft, hangen in erster Linie ab Wirtschaft, Siedlung, Verkehr 
und materieller Kulturbesitz; aber auch die sozialen, politischen, religidsen Verhaltnisse 
zeigen bis zu einem gewissen Grad Raumabhangigkeit. Ferner sind zu betrachten die die 
einzelnen Kulturgebiete bewohnenden Vdélker. Namentlich die Kulturangleichung, die 
sich bei Vélkern vollzieht, die aus anders gearteten Raumen einwandern, sowie die Kultur- 
beharrung solcher in eine neue Umgebung versetzter Volker ist zu beachten.“ Inwie- 
weit das angestrebte Ziel erreicht wurde, liegt zur letzten Entscheidung beim Geographen. 
Die Vertreter der Vélkerkunde, allen voran jene, die sich langere Zeit hindurch eigent- 
licher Feldarbeit gewidmet haben, betonen nachdriicklich die Abhangigkeit der jeweiligen 
Kulturform von der Umwelt. Diese enge Beziehung bei der Wirtschaftsform der so- 
genannten Sammelstufe, die regelmaBig ein sehr langes Verharren auf der gleichen Stelle 
zur Voraussetzung hat, habe ich sogar als ein ,,optimum adaptationis“ gekennzeichnet. 

MartTIN GUSINDE. 


Reko Viktor A. Magische Gifte. Rausch- und Betaubungsmittel der Neuen 
Welt. VII + 160 pp. in 8°. Stuttgart 1936. FerpINAND ENKE, Verlag. 


Uber Rauschgifte, die in Amerika weit verbreitet sind und schon in der Alten Welt 
an vielen Stellen ihren Einzug gehalten haben, ist, die Koka ausgenommen, in wissen- 
schaftlichen Kreisen bislang nur wenig bekannt geworden. Der Verfasser hat zwOlf ver- 
schiedene Drogen dieser Art nach ihrer Herkunft aus dem Pflanzenreich, den Extrakt 
und die wirksamen Bestandteile, vor allem ihre physiologischen Wirkungen ausreichend 
genau bestimmt, bei Angaben tiber ihre Verwendung auch geschichtliche Uberlieferungen 
und den Aberglauben mitsprechen lassen, schlieBlich auf den bliihenden Schmuggel, der 
mit jenen Stoffen getrieben wird, hingewiesen. Das Buch ist flieBend geschrieben und 
vom Anfang bis zum Schlu8 eine laute Warnung vor den unheilvollen Folgen fiir alle 
jene, die dem Laster des Rauschgiftgenusses anheimfallen. MartTIn GUSINDE. 
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Blom Frans. The Conquest of Yucatan. X1 + 237 pp. in 8°. With 31 plates. 
Houghton Mifflin Company, Boston and New York 1936. Price: $ 3.50. 


The story of the conquistorial conquest of Central and South America is always 
a thrilling and interesting tale. But Frans Brom has not only given us an interesting 
history of the conquest. He has also endeavored to reconstruct the culture of the Indians 
whom the Spaniards found inhabiting Yucatan. This he has primarily done on the basis of 
Bishop Lanpa’s “Relacion de las Cosas de Yucatan”. This document brought to light 
by the famous Americanist Abbé Brasseur de Boubourg in 1864 is only a condensation 
of a voluminous work of Bishop Lanpa. Bishop Lanpa had burned hundreds of Maya 
books in a great auto de fé and being called to Spain to give account of his action, 
wrote the “Relacion” as his defense. From this document and others Frans Biom de- 
scribes the life, industries, amusements, government, religion etc. of the Mayas. Two 
chapters treat their highly developed numerical system, calendar and astronomical skill. 
The author has but aimed to stir the interest of his readers, as he himself says, and 
has added a fine bibliography of scientific and popular books for further reading. 
Despite his often sharp criticism of the Spaniards Brom is forced to praise the valor of 
the conquistadores, the defense of the Indians by the clergy and above all the fact be- 
comes clear that the Mayan culture was in a process of speedy degeneration brought 
about by internal dissension and wars between the tribes, shortly before the arrival of the 
Spaniards. Of the much discussed alphabet of Bishop Lanpa he thinks we shall find 
this alphabet a help in our research into the Maya association of sounds and ideas as 
given is by XVI and XVII century dictionaries. The 31 plates have been well chosen. 


SYLVESTER A. SIEBER. 


Lowie Robert H. The Crow Indians. 350 pp. in 8°. Illustrated. New York 1935. 
FARRAR & RINCHART. 


Dr. Lowte thinks that his scientific treatises on the Crow have remained buried 
as far as the public at-large is concerned. The “Crow Indians” has been written to make 
this material available for those primarily interested in human behavior, the audience 
in mind being anthropologists, sociologists, historians, and last but not least, the 
layman. An analysis might be made showing how the “popularization” was to the detri- 
ment of the scientific element in some chapters and vice versa in others. 

The highest praise however must be given to the whole picture Prof. Lowi has 
painted of the Crow. This he has done by chapters on such fundamental questions 
as tribal organization, kinship and affinity, a “cradle to grave” life history, war and 
religion. Descriptions of more elaborate ritualistic ceremonies as the bear song dance, 
the sacred pipe dance, the sun dance etc. are intended to give the added coloring to 
the everyday life described in the foregoing chapters. Mythology comes in for a fair 
treatment as well as the material culture of the people. The last chapter a summary of 
the Crow’s world-view, is popularly written and will appeal to many. Professor Lowre 
comes to the conclusion that the Indians “are a mass of contradictions”. “So with all 
the grossness of his sex life there evolved awe-inspired reverence for immaculate virtue 
(e. g. a virtuous woman had to fill the roll of Tree-notcher at the sun dance); the callous 
egotism of the daily struggle for existence could be transmuted into purest selfsacrifice 
(e. g. rescuing wounded comrades); above the formulized and sometimes tricky competi- 
tion for honor emerged the loftiest defiance of relentless destiny (e. g. when out of 
aversion to life a brave exposed himself to almost certain death).” 

The sun dance receives a culture historical treatment while this procedure is con- 
spicuous by its absence in the chapter on religion. The very fact that the “sun” and Old 
Man Coyote etc. are conceived differently by different informants of Lowe indicates 
clear enough that changes and fluctations have taken place the history of which culture 
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historical ethnology must aim to unravel. Professor Lowre with the material and 
knowledge of the Crow at his disposal could certainly have given us some sort of de 
velopmental series of Crow religion instead of such general remarks as: “some con- 
ceptions, such as imitative magic, are presumably of hoary antiquity... visions are 
doubtless very old.” He does indeed assert that the onesided stressing of individual 
visions as a source of power is a comparatively late development that largely remodeled 
the rationale of Crow religion, but he does not give the least hint what was formerly 
held and what new changes where effected by this emphasis. ; 

One is surprised to find such a predominance of the male in the life of the 
matrilineal Crow. The male dominated the world of ritual, magic and to a great extent 
mysticism as well. Being a warring tribe, a highly developed predatory system of war 
and the accompanying phenomena naturally played a great roll in the past which now 
survive in thrilling stories of war. 

Prof. Lowir’s readable book will be welcomed by a large circle of intelligent non- 
ethnological readers. Ethnologists will not be of one mind in their verdict of such a book, 
for some still prefer the detailed memoirs despite their dryness and technical dress, 
while others would rather see results of ethnological investigation published in the form 
of Lowte’s book, namely, a descriptive, interesting but academie treatise. 


SyLvESTER A. SIEBER. 


Driver Harold E. Wappo Ethnography. (Univ. of Calif. Publ. in American 
Archaeology and Ethnology.) Vol. 36, No. 3, pp. 179—220. 3 fig. in text, 
4°. University of California Press, Berkeley, California 1936. Cambridge 
University Press, London, England. Price: 50 cents. 


Die Materialien, die Driver wahrend seines vierw6chigen Aufenthaltes bei den 
Wappo-Indianern in der Reservation bei Geyserville am Russian River, Nordzentral- 
Kalifornien, im Juli 1932 zutage férderte, bilden eine wertvolle Vervollstandigung unserer 
diirftigen Kenntnisse iiber diesen zur kulturhistorisch wichtigen Yuki-Gruppe gehérenden 
Stamm. Die bisher vorliegenden Angaben iiber die Wappo, vor allem iiber ihre Religion 
und Mythologie (von KrorBER und Lors) hat P. W. Scumipt im 2. und 5. Band von 
,Ursprung der Gottesidee“ verarbeitet und die ethnologische Stellung dieses Stammes 
innerhalb des Gebietes von Nordzentral-Kalifornien festzulegen versucht. Driver fiiht uns, 
soweit es aus den alten Gewahrsmannern des Stammes noch herauszubringen war, die 
Hauptelemente der materiellen und sozialen Kultur der Wappo vor und kommt in der Zu- 
sammenfassung zu dem Schlu8, daB die Wappo mit den Yuki (nach P. W. Scumipr den 
altesten Vertretern der kalifornischen bzw. der nordamerikanischen Urkultur iiberhaupt) 
nur die Sprache gemeinsam haben, in ihrer Kultur aber (wie es auch P. SCHMIDT auf- 
gezeigt hatte) den benachbarten Pomo, die u. a. mutterrechtliche Tendenzen aufweisen, 
anzuschlieRen sind. Driver kam vor allem durch Priifung und Vergleich von fiinfhundert 
Kulturelementen, die Krorser fiir Kalifornien zusammengestellt hatte, zu dieser Er- 
kenntnis. Wir hatten hier einen Fall wie z. B. bei den Powhattan-Indianern der 
atlantischen Kiiste Virginiens vor uns, die sprachlich zu den Algonkin gehdéren, kul- 
turell aber fast vollstandig einer alten Ackerbaukultur des siidéstlichen Nordamerika 
angeglichen wurden. Aus dem Wappo-Material erscheinen mir einige Momente besonders 
beachtenswert. So fehlt diesem Stamm der Hund, hingegen werden aber verschiedene 
kleinere Tiere, wie Skunks, Eichhérnchen, Kaninchen, ferner Baren- und Hirschjunge 
gezihmt gehalten. Wenn sich eine Frau Kinder wiinscht, geht: sie zu einem bestimmten 
Felsen, in dem (angeblich durch Geister) Hand- und FuRabdriicke eines Kindes eingraviert 
sind. Das erinnert an den Felsen der Kinder bei den mutterrechtlichen Mandan am 
oberen Missouri. Die kulturhistorisch noch nicht restlos geklarte Sitte des Mannerkind- 
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bettes oder der Couvade, die nach KrorBer® ,,by nearly all Californians“ vorkommt, 
allerdings nicht in ihrer klassischen Form, sondern als sogenannte Semi-Couvade, indem 
Mann und Frau nach der Geburt des Kindes verschiedene Vorschriften und Tabus beob- 
achten miissen, soll unter allen kalifornischen Stammen nach Driver am starksten bei den 
Wappo ausgepragt sein. Wahrend z. B. bei den Pomo der Vater nur acht Tage. zu 
Hause bleiben muB, legt er sich bei den Wappo zu Bett. War das Mannerkindbett viel- 
leicht bei den Pomo friiher auch strenger betont? Es ist ja sehr wahrscheinlich, daB 
diese Sitte von den Pomo zu den Wappo kam. Die postnuptiale Residenz ist, wie bei den 
meisten Altstammen, typisch bilateral. Driver schreibt:.,,In regard to postnuptial resi- 
dence... my informants favored matrilocal one day and patrilocal the next, and, when I 
pointed out their contradictions, admitted that there was no fixed rule of residence. The 
census data confirms this“ (S. 201). Sehr beachtenswert ist das Vorkommen von nicht- 
exogamen Zweiklassen mit patrilinealer Vererbungstendenz, die nur bei Zeremonien und 
beim Ballspiel fungieren. Sie kommen in dieser Auspragung auch bei den Pomo vor und 
stellen jedenfalls die nérdlichen Auslaufer des in Siid- und Zentral-Kalifornien stark ver- 
tretenen patrilinealen Zweiklassensystems dar. Driver bemerkt, daB die nichtexogamen 
Zweiklassen anscheinend im ganzen Verbreitungsgebiet des westlichen. Kuksu-Kultes vor- 
kommen. Das wiirde vielleicht. einen weiteren Hinweis dafiir geben, daB die vielfach 
stark an das Geheimbundwesen (mit seiner Darstellung von einer Art Gottheiten durch 
Maskentanzer) gemahnenden Tanze des nordzentralkalifornischen Kuksu-Komplexes in 
vielen Punkten an das Maisbaugebiet des siidwestlichen Nordamerika (Alt-Pueblos) an- 
zuschlieBen sind. ; Dr. JosEF HAECKEL. 


Spier Leslie. Tribal Distribution in Washington. (General Series in Anthro- 
pology, Number 3.) 43 pp. in 4°. With 1 map, Menasha, Wisconsin, 
USA., 1936. Grorce Banta Publishing Company Agent. 


This is an avowedly tentative arrangement of the tribal territories in Washington 
to be used as a basis for corrections by future field work. L. Sprer’s aim is a picture 
of tribal location and boundaries of the early nineteenth century. For his purposes he 
defines a tribe as “any group which has figured in the literature as a national entity, 
avoiding as far as possible groupings that are too wide, like Teit’s dialect groups, and 
those that are too narrow like the local village and band’. ‘Tribes went upon their 
seasonal wanderings and so the author found himself faced with two alternatives: to map 
only the permanent sites or to assign boundaries. He chose the latter method, at ‘the 
same time admitting that “the procedure is not wholly valid”. 

L. Spier is to be commended for this compilation of material on the Washing- 
ton Indians and his map will certainly be fruitful of results providing as it does a 
guide to future field work. Dr. Sprer has included but a modicum of the early literature 
on the assumption “that a modern ethnographer will collate and reconcile his data with 
earlier material”. We should think historical criticism (both internal and external) de- 
mands positive proof that this collation of the younger with the older data has actually 
been made. Cultural History has also shown that the earlier ethnographers could observe 
phenomena and conditions the very traces of which are lost to subsequent generations 
through natural catastrophes or human intervention. 


SYLVESTER A. SIEBER. 


° KROEBER, University of Calif. Publ., Vol. 13, 1922, S, 293. 
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Handbook of Latin American Studies. A Guide to the Material Published in 
1935 on Anthropology, Archaeology, Economics,: Geography, History, 
Law and Literature. By a Number of Scholars. Edited by Lewis HANKE 


Ph. D. XV + 250 pp. in gr.-8°. Cambridge, Massachusetts 1936. Harvard 
University Press. 


Im April 1935 sind in New York City mehrere Fachleute zu Beratungen iiber ihr 
engeres Arbeitsgebiet zusammengetreten. Dabei hat sich ein ,,Committee on Latin 
American Studies“ gegriindet, dem als Ziel das wissenschaftliche und bibliographische 
Erfassen aller geschichtlichen, politischen und sozialen Arbeiten, verdffentlicht im Ver- 
lauf eines ganzen Jahres in Lateinamerika, vorschwebt. Als erste schéne Frucht seiner 
Arbeit legt dieses Committee ein Handbuch als Fiihrer durch die Neuerscheinungen des 
Jahres 1935 vor, und zwar aus den Gebieten der Anthropologie, Ethnologie und Archiéo- 
logie, Volkswirtschaft, Geographie, Geschichte, des Rechtes und der schénen Literatur. 
. Die in diesem Handbuch verwirklichten Ziele begriiBe ich mit um so gréBerer Freude,-als 
gerade Werke und Einzelabhandlungen, die in Lateinamerika veréffentlicht werden, euro- 
pdischen Fachleuten nur sehr verspatet bekannt und vielfach iiberhaupt nicht zugdnglich 
werden. Den Plan, Kataloge von Teilsammlungen und Manuskripten zu verdffentlichen, 
miiBte das Committee unter allen Umstanden verwirklichen; einen lobenswerten Anfang hat 
es bereits mit gutem Erfolg gemacht. Indes, wer sich mit den eigentlichen amerikanisti- 
schen Studien beschaftigt, wird trotzdem auf die im ,,Journal des Américanistes“ und im 
»Ethnologischen Anzeiger“ mit staunenswerter Vollstandigkeit aufgezahlten Neuerschei- 
nungen nicht verzichten kénnen. Martin GUSINDE. 


Rosa José Maria. Interpretacidén Religiosa de la Historia. 246 pp. in 8°. El 
Ateneo, Florida-Cordoba-Buenos Aires. 1936, 


El autor presenta como tesis de su libro la de que <toda sociedad tiene un pro- 
fundo sentido religioso». Para comprobarla, parte él de las religiorfes primitivas de los 
aborigenes del extremo Sur de América y su estudio comprende tres partes: «El! plante- 
amiento del problema, la exposicién de la teoria, y su aplicacién en la practica de inter- 
pretar la Historia.» El autor tiene por base para su interpretacién de la religién de los 
Indios de la Tierra del Fuego algunas observaciones de autores que no satisfacen a las 
exigencias de un estudio critico; ignora completamente la monografia «Die Feuerland- 
indianer» y varias otras publicaciones al respecto editadas por mi. 

MartTIn GUSINDE. 


Lunardi Federico. La Vida en las Tumbas, Arqueologia del macizo colombiano. 
Arte y culturas americanas comparadas. 119 pp. in gr.-8° con mapas 
arqueolégicos y 130 fotograbados originales. Rio de Janeiro 1935. Pro- 
priedad del Autor. 


Las estatuas de piedra en Colombia y los hallazgos arqueoldégicos en los alrede- 
dores de ellas han sido recientemente el objeto de un examen minucioso de parte del 
profesor Dr. Preuss, publicado por él en su obra: Monumentale vorgeschichtliche Kunst 
(1929). Claro que muchas otras estatuas quedan todavia por’ desenterrar. A mediados 
del afio 1931, el autor tuvo «la feliz ocasién de satisfacer [su] gran deseo de visitar 
las ruinas misteriosas de San Agustin, poco conocidas por los mismos colombianos». 
En dicha oportunidad, logré él conocer una cantidad de estatuas, monumentos y piezas 
arqueolégicas, que Preuss no habia mencionado. La descripcién detallada de esos 
hallazgos, reproducidos por parte en muchas laminas, es lo que forma este libro, lo cual 
debe juzgarse como una valiosa contribucién a los estudios arqueoldgicos realizados en 
una regién de dificil acceso de Colombia. MARTIN GUSINDE. 
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Harrasser Albert. Die Rechtsverletzung bei den australischen Eingeborenen. 
Ein Beitrag zur monographischen Darstellung des Strafrechtes der 
australischen Primitiven. (Beilageheft zur Zeitschrift fiir vergleichende 
Rechtswissenschaft, Band 50.) XV + 167 SS. in 8°. Preis: geh. Mk 10.—. 
Stuttgart 1936. Verlag von FERDINAND ENKE. 


Dem Rechtsbruch unter den Eingeborenen Australiens widmet der Verfasser eine 
Monographie, welche in erschépfender Weise alle Probleme behandelt, die zu Auffassung 
und Artung der rechtsbrecherischen Handlung in Beziehung stehen, PlanmaBig scheiden 
also sowohl die Ausgleichsakte wie das Rechtsverfahren aus der Darstellung aus. 

Den breitesten Raum in der Behandlung des so umrissenen Themas beansprucht 
naturgem4B der ,,besondere“ Teil, also die systematische und vergleichende Schilderung 
der Rechtsbriiche, welche Verfasser in vier Gruppen gliedert: 1. Vergehen gegen poli- 
tische und religidse Einrichtungen und Gebote, 2. Vergehen gegen Regeln des Geschlechts- 
und Familienlebens, 3. Vergehen gegen die kérperliche Sicherheit und 4. Vergehen gegen 
die Sicherheit des Eigentums. Wie HArrassER hierbei die einzelnen Tatbestande ange- 
faBt hat, beweist wieder einmal, daB nur der gleicherweise ethnologisch und juristisch 
geschulte Forscher erfolgreich dem primitiven Rechte naherkommen kann; denn so, wie 
dem reinen Vélkerkundler die eigentlich rechtliche Problemstellung verschlossen bleiben 
mu, versagt der Nur-Jurist gegeniiber einem Verstehen der Erscheinungen aus der 
Gesamtkultur heraus — man denke nur an den Inbegriff alles dessen, was man unter 
magischer Schadenshandlung versteht. 

Gerade bei einer Beschrankung der Untersuchung auf die Lehre vom Rechtsbruch 
verspricht man sich besonders viel von dem, was der Strafrechtler in den ,,allgemeinen“ 
Teil einbezieht. Die darin gewonnenen Erkenntnisse miissen rechts- und kulturhistorisch 
am wertvollsten sein, weil in solchen Grundgedanken, denen jede einzelne Norm erst 
ihre Pragung verdankt, sich die rechtliche Mentalitat und die rechtshistorische Schichtung 
eines Volkes offenbaren. Leider hat dieser allgemeine Teil in der vorliegenden Unter- 
suchung nicht die Abrundung und Geschlossenheit der besonderen Darstellung. Es ware 
jedoch unrecht, dies dem Verfasser in Schuld zu geben, weil zweierlei zu beriicksichtigen 
ist: die Liickenhaftigkeit der Quelleniiberlieferung, in der man leider erfahrungsgemaB 
ein auf die hier in Rede stehende Problematik gerichtetes Augenmerk vermiBt, und dann 
natiirlich auch die Nichtexistenz vieler Probleme, welche erst in fortgeschritteneren 
Phasen der Rechtsentwicklung auf den Plan treten. Immerhin finden wir das zusammen- 
getragen, was das verfiigbare Material an Gesichtspunkten bot; hierbei steht die psycho- 
logische Seite des Rechtsbruches im Vordergrund, also Probleme des Alters und der 
Zurechnungsfahigkeit, von Versuch und Notwehr, von Riickfall und Motiven straf- 
verscharfender oder strafmildernder Art. Eine wichtige Feststellung hebt Verfasser mit 
Recht hervor: auch hier schon, bei den australischen Eingeborenen, ist Recht nicht statisch, 
sondern zeigt geschichtliche Bewegung; es gibt einen Rechtswandel, eine Rechtsgeschichte 
auch schon bei den Australiern. 

Die Darstellung HarrassEr’s ist somit nicht nur auf eine Systematik der Rechts- 
briiche und auf eine vergleichende Synopsis abgestellt, sondern schlieBt die historische 
Fragestellung ein. Dankenswerterweise laBt er hierbei sein Verfahren aus dem Stoffe 
selbst erwachsen, und um so beweiskraftiger ist es fiir uns, wenn er ohne methodische 
Voreingenommenheit im wesentlichen zu einer Bestdtigung der bekannten GraEBNER- 
schen Kulturenschichtung in ihrer Anwendung auf das Recht gelangt. 

Die vorziigliche Behandlung des Stoffes im Verein mit einer griindlichen Ause 
wertung der Literatur (deren Nachweis in einem ausfiihrlichen Quellenverzeichnis der 
Benutzung der Schrift ebenso wie ein Register zugute kommt). berechtigt zu. dem 
Schlusse, daB das eingangs umrissene Thema von HaRRASSER in endgiiltiger Weise 
erschopft worden ist. Prof. Dr. HERMANN TRIMBOoRN — Bonn. 
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Ellis F. Albert. Ocean Island and Nauru. Their Story. XVI + 319 pp in 8°. 
With 50 Illustrations and 3 Maps. Sydney (Australia) 1936. ANcus & 
ROBERTSON Ltd., 89 Castlereach Street. Price: sh. 7/6. 


Die gesamte Presse Australiens hat dieses Buch gleich beim ersten Erscheinen 
mit Begeisterung aufgenommen, und das ganz mit Recht. In seiner Art ist es ein vor- 
treffliches Buch. Es bringt die Geschichte, die Techniken und die Ergebnisse der 
Phosphatgewinnung auf den beiden kleinen Inseln Ocean und Nauru. Das ist 
die ,,S tory“, die hier geschrieben ist. Der Verfasser ist kein anderer als der Entdecker 
des Phosphats und langjahriger Leiter des Unternehmens auf den beiden Inseln. Mannern 
und Interessenten der Weltwirtschaft und der einschlagigen Industrie bietet das Buch viel 
Neues in ansprechender Darstellung. Aber es enttauscht den Ethnologen, wenn man den 
Inhalt vom Buchtitel her anschaut. Gewi8 werden illustrativ einige vélkerkundliche Notizen 
eingeflochten, z. B. auf S. 75 iiber das alte Feuerpfliigen dieser Insulaner, aber im groBen 
und ganzen liegt das, wie der Autor einmal so nebenbei selber sagt (S. 84), nicht so 
sehr in seinem Blickfeld. Trotzdem hat das Buch auch fiir unsere Wissenschaft noch einen 
Wert, da der Ethnologe zwischen den Zeilen manche kraftige Linie des ,,Strukturwandels“ 
studieren kann, der sich in den letzten 35 Jahren in der Kultur dieser Eingebornen radikal 
und wohl fast vollstandig vollzogen hat. Bald wird das Alte restlos verschwunden sein. 
Der Autor wiinscht (S. 260), da& die untergehende Kultur wenigstens schriftlich der 
Nachwelt iiberliefert werde. Wir wiinschen dasselbe ebenso lebhaft und begriiBen es darum 
sehr, daB der katholische Missionar A. KAysEer auf Nauru, ,,who has spent many years 
at Nauru and enjoys the respect of the community“ (S. 257), jiingst zwei Artikel zu 
diesem Thema ver6ffentlicht hat 7. 

Der Verlag hat das Buch vortrefflich ausgestattet. Besonders die vielen und guten 
Abbildungen sind eine Zierde und ein Vorbild fiir englisch geschriebene Publikationen. 

Grorc HO.rTkKER, derzeit Neuguinea. 


Davidson Daniel Sutherland. Aboriginal Australian and Tasmanian Rock 

Carvings and Paintings. (Memoirs of the American Philosophical Society, 

Vol. V.) XI + 151 pp in gr.-8°. Philadelphia 1936. 

Die Felsbilderkunst der Eingebornen Australiens ist bei weitem nicht so bekannt 
wie die anderer Kontinente. In dem vorliegenden Werk wird erstmalig eine systematische 
Bearbeitung des reichen Materials unternommen, deren groBes und besonderes Verdienst 
vor allem in der iiberaus genauen Registrierung ethnographischer Daten besteht. Alle 
bisher erschienenen Publikationen behandelten namlich nur Teilgebiete und viele lieBen 
an Genauigkeit der Angaben zu wiinschen iibrig. 

Der Autor, der selbst im Jahre 1930 in Nordaustralien Felsbilder entdeckt hat, 
macht in der Einleitung auf den Umstand aufmerksam, daB Felsbilder meist die Pro- 
dukte von Jagervélkern sind. So z. B. die siidafrikanischen, die kalifornischen, die franko- 
kantabrischen u. a. m. In Polynesien jedoch wurde die Felsbilderkunst zweifellos von 
Pflanzenbauern eingefiihrt. Hier wie iiberall ist diese Kunstgattung ausgestorben, nur in 
Australien nicht. Das benachbarte Tasmanien scheint nur Gravierungen aufzuweisen, 
wiahrend sich in Victoria nur Malereien finden. Hinsichtlich der Technik werden sechs 
Graviermethoden unterschieden. Die drei haufigsten sind: erstens das einfache Einritzen 
von Linien, zweitens kleine gebohrte Gruben werden nachtraglich zu Linien verbunden, 
drittens das Aushimmern ganzer vertiefter Flachen. In der Malerei fallt die nahezu 
vollstandige Abwesenheit von Blau und Grimm auf, was ja nicht verwunderlich erscheint. 
(Blaue Farbe ist, Berichten zufolge, zweimal gesehen worden.) Das Kapitel iiber Form 
und Stil wird mit folgendem Satz eingeleitet: ,,The essential spirit of Australian mural 


7 Vgl. A. Kayser: Der Pandamus auf Nauru. In ,,Anthropos“, 1935; Derselbe: Die 
Fischerei auf Nauru. In: ,,Mittlg. d. Anthr. Ges. Wien“, 1936. 
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art is naturalism.“ Damit ist wahrscheinlich gemeint, daB es sich um eine vorwiegend 
gegenstandliche Kunst handelt, um. Tier- und Menschenfiguren, deren starre kon- 
ventionelle Form allerdings mit Recht betont wird. Die fiir unsere europdischen Augen 
geometrisch erscheinenden Felsbilder werden in der Folge vernachlassigt, wahrscheinlich 
ihrer relativ geringen Anzahl wegen oder weil ihnen von den Eingebornen gegenstand- 
liche Bedeutung zuerkannt wird. Ein auffalliger Mangel, den auch der Autor als solchen 
empfindet, hangt aber damit zusammen. Es bleibt namlich die Frage nach dem Alter der 
Felsbilder unbeantwortet, und zwar deshalb, weil sie falsch gestellt ist. DAvipson fragt 
nicht nach der relativen, sondern nach der absoluten Chronologie. Dementsprechend 
meint er, daB nur die Archdologie in Verbindung mit Stilanalyse eine Datierung ermdg- 
lichen kénne, und dementsprechend unterlaBt er eine stilistische Untersuchung, die be- 
sonders in Hinblick auf den Gegensatz ,,Naturgestalt — geometrische Gestalt“ fruchtbar 
wire. Allerdings laBt sich der organische Zusammenhang bestimmter kiinstlerischer 
Gegebenheiten mit éiner Kulturschicht nur unter Zuhilfenahme der Gesamtkulturbetrach- 
tung (Quantitatskriterium) erfassen. Aus einem Vergleich der Felsbilder mit der iibrigen 
australischen Eingebornenkunst kénnten immerhin gewisse kulturhistorische Folgerungen 
gezogen werden. Wichtig ist, was Davipson iiber die inhaltliche Beschrankung der 
Naturgestaltung sagt: Die Menschen, besonders Frauen, werden im Vergleich zu Tieren 
selten dargestellt, Pflanzen fast gar nicht. Von der australischen Fauna ist es aber 
auch nur ein. kleiner Ausschnitt, der auf Felsbildern aufscheint. Kanguruhs, Emus, 
Eidechsen in stereotypen Stellungen, aber mit mehr Beachtung des Details als es bei 
der Menschenfigur der Fall ist. An dieser werden Finger, Zehen, Augen, Ohren, Mund 
ganz vernachlassigt oder ungenau wiedergegeben. All das trifft fiir die Malerei gleicher- 
maBen zu wie fiir die heute nicht mehr geiibte Gravierkunst. Uber das Thema ,,Austra- 
lische Eingebornenkunst“ liegt eine fertige Arbeit der Referentin vor, die demnachst ver- 
Offentlicht werden wird und einen Versuch darstellt, einige kulturhistorische Ausblicke zu 
geben. MarIA WEIGCL. 


Geurtjens H., M.S.C. Unter den Kaja-Kajas von Siidneuguinea. (Aus dem 
Hollandischen iibersetzt von G. J. Winanps, M.S.C.) 268 SS. in 8°. 


Paderborn 1935. Verlag: Ferp. ScHonincH. Preis: brosch. Mk. 3.80, 

geb. Mk. 4.80. 

Im gemiitlichsten Plauderton schildert hier der verdiente Missionar und Forscher 
das Alltagsleben seiner primitiven ,,Pfarrkinder“. In 67 ,,Momentaufnahmen“: stellt er sie 
dem Leser vor, echt und wahr, wie sie sind, mit ihren Licht- und Schattenseiten. 

Der Ethnoioge wird dem Verfasser dafiir dankbar sein, da8& er ihn an den indi- 
viduellen Menschen heranfiihrt und an die Dinge in ihrer lebendigen Wirklichkeit und 
ihrer Verbundenheit mit dem Denken und Tun der Naturkinder. 


ARNOLD BuURGMANN. 


Milankovitch Milutin. Durch jerne Welten und Zeiten. Briefe eines Weltall- 


bummlers. 389 SS. in 8°. Leipzig 1936. Verlag: KoEHLER & AMELANG. 
Preis: geb. Mk. 4.80. 


MILANKovitcH, der Professor fiir Himmelsmechanik in Belgrad, will in fesselnder 
und allgemeinverstandlicher Form allerlei Wissenswertes aus der Astronomie und ihrer 
Geschichte vermitteln. An drei Stellen streift er auch das Gebiet der Urgeschichte und 
Volkerkunde. Unter anderem erfahrt man dort, daB das Leben unseres Urahnen ein 
ewiger Kampf mit wilden Tieren und seinen Mitmenschen war“ (S. 258). 


ARNOLD BURGMANN. 
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Allen Thomas George: ,,Egyptian Stelae in Field Museum of Natural History.“- Anthro- 
pological Series. Field Museum of Natural History, Vol. XXIV, No. 1. Chicago 1936. 
Aparicio Francisco de: ,,El Parana y sus Tributarios.“ S.-A. aus Historia de la Nacién 

; Argentina, Vol. I. Buenos Aires 1936. — 

— — ,La Antigua Provincia de los Comechingones.“ S~-A. aus Historia de la Nacién 
Argentina, Vol. I. Buenos Aires 1936. 

Arning W.: ,,Deutsch-Ostafrika gestern und heute.“ Koloniale Fragen im Dritten Reich. 
Schriftenreihe der Deutschen Kolonialgesellschaft. Dietrich Reimer (Andrews & 
Steiner). Berlin SW. 68. 1936. . : 

Augustin Reinhard: ,,Durch Mandschukuo.“. Abenteuerliche Erlebnisse im Lande des 
Opiums. Sudetendeutscher Verlag Franz Kraus. Reichenberg 1936. 

Baldus Herbert: ,,.Die Erbfolge der Hauptlinge bei den Tereno.“ S.-A. aus Ethnologischer 

_ Anzeiger, Bd. IV, Heft 1, 1935. 

— — ,,Ligeiras notas sobre duas tribus tupis da margem paraguaya do Alto Parana.“ 
(Guayaki e Chiripa.) S.-A. aus Revista do Museu Paulista da Universidade de 
S. Paulo, Tomo XX, 1936. Sao Paulo, Brasil. 

Bateson Gregory: ,,Naven.“ A Survey of the Problems suggested by a Composite Picture 
of the Culture of a New Guinea Tribe drawn from Three Points of View. Cam- 
bridge 1936. 

Bauer Viktor: ,,Zentraleuropa.“ Ein lebendiger Organismus. Verlag Friedr. Irrgang. 
Briinn-Leipzig 1936. 

Bennet W. C.: ,,Excavations in Bolivia.“ Anthropological Papers of the American Museum 
of Natural History. Volume XXXV, Part IV. New York City 1936. 

Brandenstein Wilhelm: ,,Die erste ,indogermanische‘ Wanderung.“ Klotho. Historische 
Studien zur feudalen und vorfeudalen Welt. Band 2. Verlag Gerold & Co. 
Wien 1936. 

Brunner August: ,,Laatste bevindingen in de godsdienstgeschiedenis.“ In ,,Streven“. Band 
II, No. 6, 1935. Antwerpen. 

Bukofzer Manfred: ,,Magie und Technik in der Alpenmusik.“ S.-A. aus Schweizer 
Annalen, Heft 3, 1936. 

Bunzel Ruth L.: ,,Zuni.“ S-A. aus Handbook of American Indian Languages, Vol. IV. 
New York 1935. Columbia University Press. 

Burssens A.: ,,Het Tschiluba en de phonologische Africa-Spelling.“ S-A. aus ,,Kongo- 

. Overzee“, III/1, 1936. ,,De Sikkel“, Antwerpen. 

Butavand F.: ,,L’Enigme Etrusque.“ Adrien-Maisonneuve, Paris 1936. 

Callegari G. V.: ,,Dei toponimi grafici degli Aztechi.“ S.-A. aus ,»Bollettino della Accademia 

; Italiana di Stenografia“, XIV/63, 64, 1936. ,Antoniana“, Padova. 
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Callegari G. V.: ,,Americanistica.“ S.-A. aus Nuova Antologia, XIV/1936. Societa Anonima 
La Nuova Antologia“, Roma. fn 

_— — ,,Bibliografia Americana.“ 1906—1936. Tipografia Editrice Mutilati e Invalidi, 
Trento 1936/XIV. 

Capito Giuseppe: ,,La Psicoanalisi e le Origini dell’ Architettura Monumentale.“ V. Belotti, 
Palermo 1936, XIV. 

Casteret Norbert: ,,Zehn Jahre unter der Erde.“ Héhlenforschungen eines Einzelgangers. 
F. A. Brockhaus, Leipzig 1936. 

Charles Henri: ,,Le Christianisme des Arabes Nomades sur le Limes et dans le Désert 
Syro-Mésopotamien aux Alentours de |’Hégire.“ Bibliothéque de l’Ecole des Hautes 
Etudes. Vol. LII. Ernest Leroux, Paris 1936. 

Cuisinier Jeanne: ,,Dances magiques de Kelantan.“ Travaux et Memoires de 1|’Institut 
d’Ethnologie. XXII. Paris 1936. 

Das Tarak Chandra: ,,Sun-worship amongst the aboriginal tribes of Eastern India.“ 

Dictionnaire de Spiritualité.“ Ascétique et Mystique, Doctrine et Histoire. Publié sous 
la Direction de Marcel Viller, S.J. Fascicule VI. Bibliothéques, Byzance. Gabriel 
Beauchesne et ses fils, Paris 1937. 

Dollman Guy: ,,African Antelopes.“ Supplement to the ,,Journal of the Royal African 
Society“, Vol. XXXV, No. CXLI. October 1936. 

Ducceschi Virgilio: ,,L’alimentazione umana nelle eta  preistoriche.“ C. Ferrari, 
Venezia 1936. 

Dumézil Georges: ,,Flamen-Brahman.“ Annales du Musée Guimet. Bibliothéque de Vul- 
garisation. Tome 51. Paul Geuthner, Paris 1935. 

Eickstedt Egon Frhr. von: ,,Arier und Nagas.“ Das historische Gegenspiel in der Kultur- 
dynamik des indo-ceylonesischen Volkerkreises. S.-A. aus Festschrift fiir Hermann 
Hirt, Germanen und Indogermanen. Band 1. Carl Winters Universitatsbuchhandlung 
in Heidelberg. 1936. 

Ellis Albert F.: ,,Ocean Island and Nauru.“ Their Story. Angus & Robertson, Sydney 1936. 

Erich Oswald A. und Beitl Richard: ,,W6rterbuch der deutschen Volkskunde.“ Alfred 
Kroner Verlag, Leipzig 1936. 

Exspectatio Gentium. Compte Réndu de la XIIle Semaine de Missiologie de Louvain 1935. 
Museum Lessianum — Section Missiologique — No. 24. L’Edition Universelle, S.-A., 
Bruxelles. Desclée de Brouwer & Cie., Paris. 

Felipe Guaman Poma de Ayala. Nueva Coronica y Buen Gobierno. (Codex peruvien 
illustre.) Travaux et Memoires de |’Institut d’Ethnologie. XXIII. Paris 1936. 
Festgabe der Deutschen Gesellschaft fiir Natur- und Vélkerkunde Ostasiens zum 70. Ge- 
burtstag von Prof. Dr. K. Florenz am 10. Januar 1935. Mitteilungen der Deut- 
schen Gesellschaft fiir Natur- und Vélkerkunde Ostasiens, Band XXV, B. Tokyo 

1935. Otto Harrassowitz, Leipzig. 

Festschrift zur Hundertjahrfeier des Museums vorgeschichtlicher Altertiimer in Kiel. Karl- 
Wachholtz-Verlag, Neumiinster i. H. 1936. 

Finn D. J.: ,,Archaeological Finds on Lamma Island near Hong Kong.“ Part XII. S.-A. aus 
Hong Kong Naturalist“, Vol. VII, No.2, June, 1936. The Newspaper Enterprise 
Ltd., Hong Kong. 

Firth Raymond: ,,Art and Life in New Guinea.“ The Studio Limited. London 1936. 

— — ,,We, the Tikopia.“ A sociological study of kinship in primitive Polynesia. George 
Allen & Unwin, London 1936. 
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Furlani Giuseppe: ,,La Religione degli Hittiti“ Storia delle Religioni. A cura di Raffaele 
Pettazzoni. Vol. XIII. Nicola Zanichelli, Bologna 1936. 
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Ss », Les Paysans du Delta Tonkinois.“ Etude de Géographie Humaine. Publications 
de l’Ecole Francaise d’Extréme-Orient. Les Editions d’Art et d’Histoire, Paris 1936. 
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bethville). IV. 1936. 


11: Ferry J., Le ,,Lusalo“ ou mariage monogamique par échange de sang. — 
Burton Wm. F. R., Barbarie des coutumes funeraires des Balubas. — Montenez P., 
Notes sur lidentité coutumiére des indigénes d’origine Lunda. — Van Malderen A., 
Organisation politique et judiciaire coutumieres des Bazela de Kiona Zini. — Galdermans 
C. J., Fiancailles et mariage chez les Bakumu. — De Jonghe Ed., Crimes et superstitions 
indigenes. Formations recentes de sociétés secrétes au Congo Belge. — 12: Burton Fer; 
Crimes et superstitions indigenes: Epreuve judiciaire ou ordalie ,,.Mwavi". 


Bulletin du Comité d’Etudes Historiques et Scientifiques de Afrique Occiden- 


tale Francaise (Paris). XIX/1. 1930. 


Aubréville A., Les Foréts de la Colonie du Niger. — Joleaud L., La Faune des 
vertébrés et le Peuplement humain de la Céte Occidentale d’Afrique aux temps de 
Vantiquité classique. — Laforgue P., Note bibliographique sur la préhistoire de l'Ouest 
africain. — Haillot J., Sur la Géomancie et ses aspects africains. 


Bulletin of the Raffles Museum (Singapore). Series B, No. 1, May 1936. 


Collings H. D., Report of an Archaeological Excavation in Kedah, Malay Peninsula. 
__ Tweedie M. W. F., Report on Cave Excavations carried out in Bukit Chintamani, near 
Bentong, Pahang. — Van Stein Calleniels P. V., An Excavation of three Kitchen Middens 
at Guak Kepah, Province Wellesley, Streits Settlements. — A Remarkable Stone Imple- 
ment from the Malay Peninsula. — The Melanesoid Civilisations of Eastern Asia. — 
Von Koenigswald G. H. R., Early Palaeolithic Stone Implements from Java. — Sheppard 
M. C. F., ,,Bantu Hidop“-Megaliths in Malacca Territory. 


Bulletin of the School of Oriental Studies (University of London). VIII/4. 


Bailey H. W., Ttaugara. — Hvatanica. — Herzfeld Ernst, Old-Iranian ,»Peership“. 
— De Willman-Grabowska H., A propos du génitif absolu en vieil indien. — Emeneau 
Yoshitake S., A New Classi- 


M. B., Phonetic observations on the Brahui Language. — 
fication of the Constituents of Spoken Japanese. — Firth J. R. and Rogers B. B., The 
Structure of the Chinese Monosyllable in a Hunanese Dialect (Changsha). — Ivens 
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W. C., A Grammar of the Language of Florida, British Solomon Islands. — Ashton E. O., 
The Structure of a Bantu Language with special reference to Swahili, or Form and 
Function through Bantu Eyes. — Ashton E. O. The e and o of Luganda and the o of 
Swahili. 


Congo (Bruxelles). II. 1936. 


3: Heyse Th., Cessions et Concessions fonciéres. — Struyf L, De verhuizingen 
bij de Kamtsha. — Denis L., Proverbes des Bakongo. — Vanneste M., De benamingen 
der familiebetrekkingen bij de Alur. — 4: Bureau d’Ethnographie. Bibliographie ethno- 
graphique de Congo belge et des regions avoisinantes, 1935. — 5: Sluys M., La premiere 
exploration scientifique au Congo. — L’Expédition du capitaine J. K. Tuckey en 1846. 
_— Bittremieux L., Enkele aanteekeningen over de te weinig bekende Bateke’s. — Hul- 
staert G., Les idées religieuses des Nkundo. — Caeneghem R. van, De Kasala-zang van 
den Bakwanga-stam. 


Der neue Orient (Berlin). X/9—10. 19306. 


Kriiger Karl, Umwertung der Vélkerpsychologie. 


Deutsche Kolonial-Zeitung (Berlin). 48. Jahrgang. 1930. 


11: Pfeiffer Hans Ernst, Eigenleben und Eigenkultur der afrikanischen Einge- 
borenen. — 12: Mohr Paul, Berber und Germanen. 


EI Mexico Antiguo (Mexico). IV/1—2. 1936. 


Beyer Hermann, Decipherment of a greatly-damaged inscription at Palenque. — 


Eine weitere Mayahieroglyphe fiir ,,Tag“. — Solares José Avilés, Tabla para Convertir 
Annos Christianos en Xixihuitl Tezcucanos. — Soustelle Jacques, Notas sobre un Docu- 
mento Otomi de la Biblioteca Nacional de Paris. — Reko B. P., Star-names of the 


Chilam Balam of Chumayel, 
En Terre d’Islam (Lyon). XI. 1930. 


17: R. C., Arabisation ou islamisation. — 18: Dargent Jean, Le Sandjak d’Alexan- 
drette. 


Ethnographia-Népélet (Budapest). XLVII. 1936. 


1—2: Graf Zichy I., Volkskunde und Kulturgeschichte. — Honti J., Marchen und 
Mythen iiber Tod und Unsterblichkeit. — Tagan G., Pferderennen bei den Baschkiren 
und Kirgisen. — 3: Szendrey A., Volkskunde und Rechtsgeschichte. 


Ethnos (Stockholm). I. 


5: Bergman Folke, A note on ancient laminae armour in China. — Kleen Tyra de, 
Serimpies. — Wohigemuth Norbert, Ein Fante-Tiermarchen. — Linné §., A sepulchral 
urn from Paraguay. — 6: Lindblom Gerhard, A Kwakiutl totem pole in Stockholm. — 
Bolinder Gustaf, Ethnographical researches in Colombia. — Santesson C. G., Notis iiber 
Kurare der Piaroa-Indianer des westlichen Venezuela. — Alm Josef, Bows and Bow- 
Shooting among the Lapps. — Bergman B., Das Rococo und China. 


Etnologiska Studier (Géteborg). III. 1936. 
Ryden Stig, Archaeological Researches in the Department of La Candelaria (Prov. 


Salta, Argentina). — Santesson C. G. and Wassen Henry, Some'Observations on South 
American Arrow-poisons and Narcotics. 


Folk-Lore (London). XLVII. 1936. 


_ 3: Dawson Warren R., The Magicians of Pharaoh. — Jackson Kenneth, The Inter- 
national Folktale in Ireland. — Lee D. Demetracopoulou, Folklore of the’ Greeks in 
America. — Gallop Rodney, Couwade and the Basques. — Bastow A., Peasant Customs 
and Superstitions in Thirteenth Century Germany. — 4: Krappe Alexander Haggerty, 
Diarmuid and Grainne. — Brewster Paul G., Specimens of Folklore from Southern 
Indiana. — Koenig Samuel, Cosmogonic Beliefs of the Hutsuls. — Ericson Eston Everett 
Burial at the Cross-Roads. — Roy David, Principles of Khasi Culture. — Rézler Mar. 


garete, Rattles on Good Friday and Maunday Thursday in Austria. — Myres M. W., 


Bell Tune (Beltane) Sung Mayday-Lammas Eve. — Rose H 
Banks M. M., Hot Cross Buns. ih SeMGIe Ga ee 
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Forschungen und Fortschritte (Berlin), 1936. 


XII/28: Berckhemer Fritz, Der Urmenschenschadel aus den zwischeneiszeitlichen 
FluBschottern von Steinheim an der Mur. — 30: EiBfeldt Otto, Baal Hammon und Tanit. — 
32: Bethe Erich, Ahnenbild und Familiengeschichte in der Antike. — Ei®feldt Otto, Zeus 
Ammon. — 33: Scheurleer Lunsingh, Zur Datierung der sogenannten Gnathiavasen. — 
34: Trimborn Hermann, Juan Antonio Tornos. —— Harrasser Albert, Die Rechtsverletzung 
bei den australischen Eingeborenen. — Bossert Helmut Th., Vorlaufige Mitteilung einer 
neuen lydischen Inschrift. — Oberhummer Eugen, Medizinische Geographie. — 35/36: 
Krause Wolfgang, Neue Wege der Runenforschung. — XIII/1: Meyer Herbert, Volkstum, 
Rasse und Recht. — CloB Alois, Semnonenreligion. 


Geistige Arbeit (Berlin). III. 1936. 


21: Krogmann Willy, Leistung und Aufgabe der Sprachwissenschaft in der Heimat- 


frage der Indogermanen..— 22: Kausche G. A., Zur Problematik der modernen 
Ziichtungsforschung. 


Hespéris (Paris). 1936. 


XXII/1: Brunot Louis, Notes sur le parler arabe des Juifs de Fes. — Marcy G., 
Le Dieu des Abdadites et des Bargwata. — Allouche I. S., Deux épitres de théologie 
abadite. — XXIII/2: Ricard Robert, Le Maroc septentrional au XVe siécle d’aprés les 
chroniques portugaises. 


Human Biology (Baltimore). VIII/4. 1936. 

Valaoras Vasilios G., A Comparative Study of the Mortality of the Population of 
Greece. 
Ibero-Amerikanisches Archiv (Berlin). X/3. 


Wittich E., Die Geschichte der Miinze in Mexiko seit ihrer Griindung (1535—1935). 
— Praesent H., 25 Hefte ,,Ibero-Amerikanische Bibliographie“. — Quelle O., Der Struk- 
turwandel der Bevélkerung Limas in vier Jahrhunderten. 


Indian Culture (Calcutta). III. 1936. 


2: De S. K., The Theology and Philosophy of Bengal Vaisnavism. — Ledrus M..,. 
The Lost Arya of the Samkhya-Karika. — Reu Bisheshwar Nath, Rajputs. — Sahai 
Ishwar, The Crime of Thagi and its Suppression Under Lord W. C. Bentinck. — Banerji 
S. K., Bahadur Shah of Gujrat (1526—1537). — Law B. C., Distinguished Men and 


Women in Jainism (III). — Saletore B. A., The Ancient Kingdom of Punnata. — 
3: Keith A. Berriedale, Varuna and Ouranos. — Majumdar Girija Prasanna, Hearth and 
Home II. 


Journal Asiatique (Paris). CCXXVIII. 1936. 


Lévi Sylvain, Kaniska et Satavahana. 


Journal de la Société des Américanistes (Paris). 


XXVII/1: Bonnerjea Biren, Reminiscences of a Cheyenne Indian. — Bunge O. D. E., 
Signes et noms des jours et des mois tzental. — Harcourt R. d’, Gestes rituels de 
fécondation dans l’ancien Pérou. — Métraux A., Contribution a l’ethnographie et a la lin- 
guistique des Indiens Uro d’Aucoaqui (Bolivie). —- Les Indiens Uro-Cipaya de Carangas. 
— Soustelle Jacques, Deux contes otomis. — Vellard J., Les Indiens Guayaki. — 2: 
Clément Andre, Contribution a l'étude de la métallurgie précolombienne. — Drapkin 
Israel, Contribution al estudio antropolégico y demografico de los Pascuenses. —— Har- 
court Raoul d’, Deux instruments de musique des peuples mochia. — Métraux A., Les 
Indiens Uro-Cipaya de Carangas. — Weitlaner Robert et Soustelle Jacques, Canciones 
otomies. — XXVIII/1: Métraux Alfred, Les Indiens Uro-Cipaya de Carangas. — Roberts 
F, J. et Symes S. P., Vocabulary of the Guajajara dialect. 


Journal of Chinese Folk-Lore (Canton). I/1. 19306. 


Ching-Chi Young, History and Terminology of Modern Folk-lore. — Wong Hing- 
Shue and Ng Ka-Wo, The Folk-lore of Hainan Island. — Liu Wei-Ming, An Analytic 
Study of the Marriage Custom in Tong-Kwang. — Cheng Wai-Kung, The Folk-lore in 
Nan-Chang, Kiangsi Province. — Wang Ki-Tze, The Funeral Rites in Kwai-Yang, Kwei- 
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Chow Province. — Chen Hing, The Practice of Employing Tea and Honey-Preserves in 
Tong-Hsien, Hunan Province. — Ko Ying-Ming, At Birth in_Po-Ning. — Kuo Yao-Nan, 
A Chinese New-Year in Ling-Hsien, — Chen Ying-Kwai, The Religion, Marriage and 
Funeral of Pre-Ts’in Dynasty. — Oug-She-Ts’ang, The Cult of Tai-wang-P’o-Sha in 
Tsu-Ling Village of Sun-Hwai. — Zin Kin-Sing, Calling the Gods (Kwang-Shen) in Tsu- 
Chow. —- Kau-Kwei Lung, Some Local Legendes in Kao-Yu. — Wang Fong-Yu, Some 
Local Legendes in Meu-Hsien. — Cheng Ping-Ngang, A Folk-tale on A-Kwei-Sze. — 
Cheng Tin-Fat, The Social Back-ground of Folk-songs of Kha-Hka People. — Cheng 
Kam Po, A Collection and Explonation of Children-Rhymes in Nan-Ching. — Wo Kai- 
Tse, The Daily Life and Folk-songs of Boat People in Leang-Yang. — Chen Ka-Sing, 
The Sociol Life Revealed by the Folk-Songs in Luk-Chuan. 


Journal of the University of Bombay ( Bombay). 1936. 


IV/6: Ghurye G. S., Account of an Exploratory Tour in Certain Parts of Sind in 
Search of Pre-historic Culture. — Ghatage A. M., Maharashtri Language and Literature. 
— Damle P. R., The Study of Indian Philosophy. — V/1: Heras H., The Religion of the 
Mohenjo Daro People According to the Inscriptions. — Sohoni Shridhar N., The Great 
Temple at Elephanta. — Ghurye G. S., A Note on Cross-Cousin Marriage and Dual 
Organization in Kathiawar. — Rege P. S., Racial Change and Social Change. 


Journal of the Royal African Society (London). XXXV. 


CXLI: Meyerowitz H. V., A Visit to the Bafokeng of Basutoland. — Dennis 
Gabriel L., Liberia To-Day. — Harris P. G., A Note on Mungo Park and the Upper Niger. 


Kongo-Overzee (Antwerpen). III. 1936. 


1: Burssens A., Het Tshiluba en de phonologische Africa-Spelling. — Boelaert A., 
Waar komen onze Pygmoiden vandaan? — Van Bulck G., De invloed van de Westersche 
cultuur op de gesproken woordkunst bij de Bakongo. — 2: Hulstaert G., Het Talen- 
vraagstuk in Belgisch Kongo. — Bittremieux Leo, Brief van Musiri. — Liesenborghs 0O., 
Aanvullende nota’s over enkele volksstammen uit Noordoost-Kongo. — Maes J., Kant- 
teekeningen bij de ,,Kritiek op een inventaris der Kongoleesche volksstammen“. — Mon- 
teyne Lode, Nederlandsche koloniale literatuur. — Burssens A. und G. v. Bulck, Het Ibo 
als toontaal. — 3: Burssens A., Accent in de Kongoleesche talen. 


La Géographie (Paris). LXVI. 1930. 


4: Raineau Michel, Gens et choses d’Annam. — Maurice R. Pére, Le pays des 
Bapimbwe. — 6: Durandin M. Paul, A travers les mythes et les rites. 


Man (London). 


XXXVI/233—250: Starkey J. L., Discovery of Skulls with Surgical Holing at Tell 
Duweir, Palestine. — Parry T. Wilson, Three Skulls from Palestine showing Two Types 
of Primitive Surgical Holing. — Roth Kingsley, A Note on the Fijian ,,Fire-Walking“ 
Ceremony from an Ethnological Standpoint. — Firth Raymond, Tattooing in Tikopia. — 
251—269: Chubb E. C., The Zulu Brass Armlet ,,Ingxota“: A Badge of Distinction. — 
Drower E. S., The Mandaean New Year Festival. — Garzouzi Eva, The Zaar of Egypt. — 
Métraux A., Numerals from Eastern Island. — Aiyappan A., Blood-Groups of the Pre- 
Dravidians of the Wynad Plateau, India. — 270—292: Schuster Carl, A Prehistoric Sym- 
bol in Modern Chinese Folk Art. — Earthy E. Dora, The Social Structure of a Grande 
Town, Liberia. — Mandelbaum David G., Friendship in North America. — Addison W., 
The Wunde Society: Protectorate of Sierra Leone, British West Africa. — Van Stein 
Callenfels P. V., Recent discoveries of Skulls and Pleistocene Stone Implements in Java. 


— Milward Marguerite, Anthropological Material from the Deccan. — Woolley Leonard, 
Excavations in North Syria. — XXXVII/1—29: Dubois Eugene, On the Fossil Human 
Skulls Recently Discovered in Java, and Pithecanthropus erectus. — Daniel F., Bead 
Workers of Ilorin, Nigeria. — Brown Geo W., The Poro in Modern Business. — Field 
Henry, Two Circular Ornaments from France. — Forde C. Daryll, Social Change in a 
West African Village Community. — Ingrams W. H., A Dance of the Ibex Hunters in 
the Hadhramaut. Is it a Pagan Survival? — Elwin Verrier, Myths and Dreams of the 


Baigas of Central India. — Duyvis Guda E. G., The Culture of the Mexican Highlands. 

- 30—53: Gates R. Ruggles, Genetics and Race. — Ingrams W. H., Bee-Keeping in the 
Wadi Du'an. — Tindale Norman B., Natives of the Western Desert of Australia. — 
Marston A. T., The Swanscombe Skull. — Human Remains from Kanam and Kanjera 
Kenja Colony. —— Evans-Pritchard E. E., The Nuer Family. ‘ 
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Man in India (Ranchi). XVI/2—3. 1936. 


Chakladar H. C., Problems of the Racial Composition of the Indian Peoples. — 
— Roy R. C., Notes on the Chawte Kuki Clan. — Tripathi N., A Few Fasts, Festivities 


and Observances in Orissa. — Chakladar H. C., Caucasic Peoples between India and 
the Pacific. 


Mitteilungen der Anthropologischen Gesellschaft in Wien (Wien). LXVI/5—6. 
1936. 


Schad’n H. P., Hausberge und verwandte Festungsanlagen im Marchfeld. — 
Reschke H., Tunggal panaluan. Der heilige Stab der Batak. — Rosensprung L. M., Die 
menschlichen Skelettreste aus der Bejciskala-Héhle (Hallstattzeit). — Miller G., Zur 
Anthropologie der Langobarden. 


Mitteilungen der Geographischen Gesellschaft in Wien. Band 79. 7—9. 


Oberhummer Eugen, Armenische Geographie. — Kallner D. H., Landschaft und 
Mensch im Siid-Urdal. 


Népiink es Nyelviink (Szeged). 1936. 


; VIlI/7—10: Talasi Istvan, Die Brunnen und das Viehtranken in Kleinkumanien. — 
Kiss Lajos, Das Fleischhauer-Handwerk in Hédmezévasarhely. — Erdédi Jézsef, Soziale 
Mundartenforschung. — 11: Mészaros Gyula, Kumanische Sprachdenkmaler in Kerb- 
schrift. — Elemér Moor, Rakos. — 12: Elemér Moor, Pseudogallica. —IX/1: Cs. Sebestyén 
Karoly, Die Bank im ungarischen Bauernhaus. — Szendrey Akos, Die Beweinung. 


Oberdeutsche Zeitschrift fiir Volkskunde (Biihl-Baden). X/2—3. 1936. 


Fehrle Eugen, Geschichtliche Bedeutung des alamannischen Volkstums. — Krappe 
Alexander Haggerty, Uber die altnordische Entsprechung einer Bodenseesage. 


Oceania (Sydney). VII/1. 


Wedgwood Camilla H., Report on Research Work in Nauru Island. — Stephen 
Ernest, Notes on Nauru. — Vial L. G., Disposal of the Dead among the Buang. — 
McConnel Ursula H., Totemic Hero-Cults in Cape York Peninsula, North Queensland. — 
Campbell T. D., Gray J. H. and Hacket C. J., Physical Anthropology of the Aborigines of 
‘Central Australia. 


Onze Taaltuin (Rotterdam). V. 


6: Grauls J., Van vrijen en vrijers I. — Wijk N. van, Rekking en Stoottoon in het 
Limburgs. — Klatter J., Geen cultureele contingenteering. — Daan J. C., Stijl en klank. 
—— 7: Grauls J., Van vrijen en vrijers Il. — 8: Ginneken Jac. van, Het Woord Ill. — 
Overdiep G. S., Imperatieven, commando’s en signalen in het Katwijksch. — Grauls J., 
Van vrijen en vrijers. III. — 9: Schrijnen Jos., Taal- en volksleven op Corsica. — Over- 
diep G. S., Volkstaal en algemeene taal. 


Orientalia (Roma). V/3—4. 1936. 

~ Gordon C. H., Nuzi Tablets Relating to Theft. — Witzel M., Gilgamesch erobert 
Kisch und bereitet dessen Dynastie (unter Agga) ein Ende. — Steinmetzer Fr. X., Zur 
Datierung undatierter Grenzsteinfragmente. — Mittwoch E. und Schlobies H., Altsiidara- 
bische Inschriften im Hamburgischen Museum fiir Volkerkunde. — Kraus P., Raziana II. 
— Federn W., Die Kénigin Seschseschet. — Wiet G., Un nouveau tissu fatimide. — 
Burrows E., The Number Seventy in Semitic. 


Ostasiatische Zeitschrift (Berlin). XII. 1936. 


3—4: Palmgren Nils, Yinstil-Studien. — Glasenapp Helmuth von, Tantrismus und 
Saktismus. — 5: Umehara Suéji: Uber die Bronzezeit in China. 


Prahistorische Zeitschrift (Berlin). XXVI/3—4. 1935. 


Kahrstedt Ulrich, Ausgrabungen auf der Vogelsburg, Kreis Northeim. — Pittioni 
Richard, Das Griiberfeld von Bernhardsthal, N.-O. — Tuppa G., Die anthropologischen 
Funde in Bernhardsthal. — Schaeffer Claude F. A., Neues zur sumerischen Anschirrung. 
— Janssen H.-L., Die Verbreitung der Bronzenadeln mit seitlicher Ose. — Richthofen 
Bolko Frhr. v., Neue Wege der Vorgeschichtsforschung in Osteuropa. 
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Religions (London). 17. 1936. 


Heimann Betty, The Absorbent Power of Indian Religions. — Page Sutton W., 
The Story of Hariscandra. 


Revue anthropologique (Paris). XLVI. 1930. 


7—9: Jousse Marcel, Le Mimisme humain et l’Anthropologie du langage. — Renaud 
Etienne B., Stations paléolithiques du sud-ouest du Wyoming (Etats-Unis d’ Amérique). 
—— Marchand H., Les hommes fossiles de la Mouillah (Oran). — Jankowsky W., Les 
bases et les limites de l’anthropologie. — 10—12: Patte Etienne, L’Indochine préhistorique 
(Prix d’Ault du Mesnil, 1935). — Thooris A., Etude objective du milieu social: sa défi- 
nition, ses ceuvres. — Delmares Ch., Les R’Ma Aounat et leurs fétes saisonnieres en 
territoire Doukkala. — Denis L. et Duvalier D. F., La Civilisation haitienne (notre men- 
talité est-elle africaine ou gallo-latine)? — Roffo P., Stéles funéraires anthropomorphes 
du cimetiére musulman de Sidi Youcef (Algérie). 


Schweizerisches Archiv fiir Volkskunde (Basel). XXXV/2—3. 


Baldinger Max, Aberglaube und Volksmedizin in der Zahnheilkunde. — Oliver ES 
Recettes de médicine populaire recueillies dans le Pays de Vaud, au 18¢ siécle. — 
Wesselski Albert, Probleme der Sagenbildung. 


Sinica (Frankfurt a. M.). XI. 1936. 


3—4: Eberhard Wolfram, Volkspoesie an Tempelwanden. — Rousselle Erwin, 
Buddhistische Studien: Sutra des Sechsten Patriarchen, Kapitel IV und V. — Speiser 
Werner, Chinesische Geraite. — 5—6: Otte Friedrich, China: Land und Volk. — Trefzger 
Heinz, Die Musik in China. — Einige Volksdichter der letzten Generation, iibertragen und 
erlautert von Friedrich Otte. 


Sudan Notes and Records (Khartoum). XIX/1. 1936. 


Evans-Pritchard E. E., Zande Theology. — Robinson A. F., The Camel in Anti- 
quity. — Walkley C. E.J., The Story of Khartoum. — Bolton A. R. C., The Dubab and 
Nuba of Jebel Daier. — Beaton A. C., The Bari: Clan and Age-Class Systems. — Arkell 
A.J., Kohl Pins. — Reid J. A. and Maclaren J. F. P., Arab Court Procedure. — Lorimer 
F. C. S., The Rubatab. 


Tanganyika Notes and Records (Dar es Salaam). 2. (October 1936.) 


Raymond W. D., Native Materia Medica. — Culwick A.T. and G. M., Indonesian 
Echoes in Central Tanganyika. — Koritschoner Hans, Details of a Native Medical Treat- 
ment. — Griffiths J. E. S., The Aba-Ha of the Tanganyika Territory. — Some aspects of 
their Tribal Organizations and Sleeping Sickness Concentrations. 


The Journal of Polynesian Society (New Plymouth). XLV/3. 1936. 


Davidson D. S., The Pacific and Circum-Pacific Appearances of the Dart-Game. 


The Journal of the Anthropological Society of Tokyo (Tokyo). LI. 


585: Yoshimi Tsuneo, Measurement of the Japanese Iliac Bone with Derry’s 
Method. — Sameshima Museo, On the Female Pelvis of the Micronesians. — Kohama. 
Motoji and Sato Masayoshi, Contribution to the Physical Anthropology of the Islanders 
of Chyéi-jyu-to, Tsushima and Iki. — 586: Kuroda Seikichi, Studies on Some Characters 
of Face of Modern Koreans. — Shimamoto Mitsuaki and Naniwa Mitsushige, Studies on 
the Finger Patterns of the Inhabitants of Tosa Province. — Kohama Motoji and Sato 
Masayoshi, Contribution to the Physical Anthropology of the Islanders of Chydi-jyu-to, 
Tsushima and Iki. — 588: Seiichi Mizuno and Kazuchika Komai, Neolithic Sites at Shi- 
p'ei-ling and Tieh-ling, Manchoukuo. — Mitsuhige Naniwa and Shimamoto Mitsuaki, 
Studies on the Palm Patterns of the Inhabitants of Tosa Province. — Tsuneo Yoshimi, 
Measurement of the Japanese Iliac Bone with Straus’s Method. — 589: Soetsu Miyake, 
Palm Patterns of the Inhabitants of Amami-oshima. — Kazuchika Komai, Form of the 
Wooden-chamber Tombs at Chint’sun near Lo-Yang. — Takeo Sato and Hisakichi Ma- 
kino, Studies on the Finger Pattern of the Mongols and the Tunguses. — 590: Soetsu 
Miyake, Studies on the Palm Patterns of the Inhabitants of Satsuma Prov. — Ichiro 
Yahata, Some Notes on the Neolithic Pattery from Imosaka, Echigo. 
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The Journal of the Royal Anthropological Institute of Great Britain and Ire- 
land (London). LXVI. January to June 1936. 


_ Harrison H. S., Presidential Adress. Concerning Human Progress. — Morant G. M., 
Craniology of Ireland. — Contribution to the Physical Anthropology of the Swat 
and Hunza Valleys based on Records collected by Sir Aurel Stein. — Fisher R. A., 


Coefficient of Racial Likeness and the future of Craniometry. — Amer Mustapha M. A., 
The Excavations of the Egyptian University in the Prehistoric Site at Maadi, near Cairo. 
-— Thomson Donald F., Notes on Some Bone and Stone Implements from North Queens- 
land. — Chadwick Nora K., Shamanism among the Tatars of Central Asia. — Arundell 
R. D. H., Rock Paintings in Bukoba District. —- Rowe W. Page, A Study of the Geo- 
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Deva, das Hichste Wesen der Ngadha. 
Von P. P. Arnot, S. V.D. (Flores). 
(SchluB.) 


11. BHaRA VaGo aus Guru Sina: Déva kéla zéta néé nitu riku zalé. Puii tevé 
Mu Loko néé Gadhi Mai, kita cata da vunga vunga cému dongo zili nuca Vico, 
cému veta nara kenana go Déva da lozu ya vai go tana, vunga vunga dheyana 
go lozu tai xati, vai néé méma do ngizu ngica banéé go vai lima, kenana voé 
lé lu lé; vai ya nenga gena néé go rara leza, lo cému kena toto mu tigi. 

Déva ist gefleckt und ist oben, Nitu ist buntfarbig und ist unten. Zur Zeit, 
da Mu Loko und Gadhi Mai, die ersten Menschen, dritben auf der Insel Sumba 
wohnten, da war es Déva, der sie, Bruder und Schwester, aus der Erde hervor- 
gebracht hatte; anfangs war es, als ob Regenwiirmer aus der Erde kamen, 
bald aber bekamen sie auch ein Gesicht und Arme und Beine; doch waren sie 
noch ganz weich; erst als die Sonnenhitze sie getroffen, wurde ihre Gestalt hart: 
und fest. 

Puii vunga vunga cému kena mu lé ngongo ro, ba lé bhongo bhesé. Se 
leza tevé cému kena go lo da degi, cému noé mara lad mara lad, vi tau dhéya 
dhéya. Bhai yo dhéngo cému noé mud néé go nuca se nuca da mu cana mézé 
laga; go saé mu lé piti ba go turé mu lé gédhi. 

Anfangs waren sie stumm und dumm und kannten keine Arbeit. Eines 
Tages, nachdem sie Starke und Festigkeit erlangt hatten, machten sie sich auf 
den Weg und wanderten und wanderten, um sich zu vergniigen; es dauerte 
nicht lange, gelangten sie zu einem Dorfe mit langen Hauserreihen und wber- 
einander ansteigenden Steinterrassen. 

Cému kaé cazi kenana ciso mu mara nganga pa; bavali go veki cému mu 
mara lei sera. Tevé kenana noé ngodho se mori puii zélé coné nuca vi mai tana 
cému kenana da ngodho puii dé; vai cému kena da sezu voé busa, ba lé zungu 
zanga. Cata mori tana kena noé vado nuka zélé nuca beno tuku néé méd cist 
nuca nama go neka cana kedhi mori zuca kenana, mocédé cému kena da sezu 
busa ba lé ngongo ro. 

Die beiden Geschwister sahen und sahen, machten Mund und Augen auf 
und waren starr vor Verwunderung und bebten vor Schrecken. Da kam jemand 
aus der Stadt herab, um sie zu fragen, woher sie kamen; aber sie konnten noch 
nicht reden, schiittelten mit dem Kopfe und taten sehr verlegen. Der Frage- 
steller aber ging wieder ins Kampong zuriick und meldete den Bewohnern, was 
er mit den beiden erfahren hatte, wie sie noch nicht sprechen kénnten und wie 
schrecklich dumm sie waren. 
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Bhai yo dhéngo gazi mori tuku kena toto lad vi tuku go neka méd 
cana kedhi mori zuca kena ngica go Déva da mori lozu na, mocédé méd 
cana kedhi kena bela busa masa go vae sezu banéé go ngo tau. Mali 
gazi ya nenga pedza kena ngica da mori lozu na, gazi toto tuku masa 
masa go neka kenana. 

Bald darauf begab sich der Berichterstatter zum Déva, der sie hervor- 
gebracht, und teilte ihm alles mit itber die Kinder, wie sie noch nichts wiBten 
und nicht reden und arbeiten kénnten. Angekommen beim Sch6pfer, erstattete 
er ihm iiber all dieses Bericht. 


Tuku ya nenga moli, Déva mori lozu kena toto lésé gazi, vi véro go cila se 
calu buku pali beno zové néé go raru, vi pusi masa masa go vae sezu banéé 
méé go padé ngo tau nuka zalé coné cila, Moli da kenana beno lésé gazi nadzi: 
To6si kau vi lad pita cana kedhi kenana! Mali ya nenga mud, kau toto bhé cému, 
vi zupi go cila dicana zéta culu vuvu! Lé bhoé bhaé se lama cému kena nenga 
papa mazi néé kau, ba veki kau dicana bodha vi géco modhé modhé néé cému 
mori zuca kenana dhu dhano cému lé mata! 


Nachdem er alles berichtet, befahl ihm der Schépfer, ein Stick dunnes 
Bambus mit Knoten an den Enden abzuhacken und dann die Knoten mit einer 
Nadel zu durchstechen, um jegliche Rede und alle Fahigkeiten zur Arbeit 
darin einzuschlieBen. Darauf beahl er ihm: Gehe und suche die Kinder! Wenn 
du sie gefunden hast, dann rufe sie, um iiber ihrem Scheitel das Bambus aus- 
zublasen; und sogleich werden sie mit dir reden! Du aber muBt die beiden 
sorgfaltig bewachen bis zu ihrem Tode! 


Ba mali cému kenana leza vaiimuzi ya nenga dhadhi voso mesa kapa, 
kau dhano bodha vi pado séga masa méa rivu coné nuca kau, vi géco cému 
kenana gé kobé leza; mali cému da ngo tau bhai yo molo, kau nenga lésé cému 
kena, vi tuku ngica dzaé masa méé go ngo tau cému da bhai yo molo kenana, 
ba dzaé nenga lid cému vi mata! 

Wenn sie spater aber schon viele Kinder geboren und sich stark ver- 
mehrt haben, dann muft du sie in deinem Kampong verteilen und ihnen ihren 
Platz anweisen, um sie Tag und Nacht zu bewachen; wenn sie Ungehoriges 
tun, dann muf8t du ihnen sagen, daB sie mir alles mitteilen, was sie Unrechtes 
getan haben; daftir werde ich sie strafen und sterben lassen. 


Lésé ya nenga moli gazi kena toto vado vi lad gae méé cana kedhi kena 
ngica lae cému da dongo na. Gae gae ya nenga mud, gazi toto cavé go culu 
cému beno cala go cila kena toto zupi zéra vavo culu vuvu; ba lé bhoé bhaé 
cému veta nara kena toto bé6 ya vi papa mazi néé gazi kenana. 

Nachdem er diesen Befeh! erhalten hatte, begab er sich zuriick, um die 
Kinder zu suchen, wo sie sich niedergelassen hatten. Nachdem er sie gefunden 
hatte, zog er sie mit ihrem Kopfe an sich, holte die Bambusdose und blies damit 
auf ihren Scheitel und sogleich konnten sie mit ihm reden. 


Mali cému kena bé6 ya nama méé go vae sezu banéé méai go ngo tau, gazi 
kena toto péra lae se ngica, cému vi tau sad dhanga dongo; cala veki gazi 
kenana toto pota bhai vali célo go lo gazi. 


Déva, das Héchste Wesen der Ngadha. 349 


Als jene jegliche Rede und alle Arten von Arbeiten kannten, zeigte jener 
ihnen einen Platz, wo sie sich ein Haus zum Wohnen erbauten ; jener aber ver- 
schwand und war seitdem nicht wieder zu sehen. 


Leza vatimuzi mali cému da vaké moli ya go saé kenana, cému noo lad 
pita vali go nuca ngica cému da tei ya kenana; vai cému mu pita pita vula 
telu bholo, bhai dhu da mud; cému nob maya nadzi: Dica veki go déva da 
nagu ya vi tit kita; cému toto vado vali culu kena ngica go saé cému da vaké 
ya na. 

In spaterer Zeit, als sie ihr Haus fertiggebaut hatten, machten sie sich 
auf und suchten das Kampong auf, wo sie ihn gesehen hatten; aber sie suchten 
und suchten ganze drei Monate und konnten ihn nicht finden; da dachten sie 
bei sich: Das hat sicher Déva so angeordnet und uns verliehen; da kehrten sie 
zu ihrem Hause zuriick, das sie errichtet hatten. 


Se deka se deka dhano célo néé cému lo cata da mori tei vunga vunga 
néé cému kenana, beno gegé cému vi dhanga ngo tau molo molo; se deka se 
deka cému dhano noé nipi, vi célo néé mori da mori lozu ya cému kenana; veki 
mori mézé kenana kita dhanga tamé Déva zéta; cala veki da mori géco kenana 
kita dhanga tamé déva sad. 

Hin und wieder erschien ihnen auch jener Mann, den sie zuerst gesehen 
hatten, der ihnen dann befahl, daB sie recht handeln sollten; bisweilen hatten 
sie auch einen Traum, in dem ihnen derjenige erschien, der sie hervorgebracht 
hatte; diesen groBen Herrn aber nennen wir Déva oben, den, der sie bewachte, 
Déva des Hauses. 


Bhila kita nenga da mata, bodha Déva zéta da kéco lésé moli ba da céé 
néé déva sad; puii ngii Déva da lésé ya kita cata da mata, peké puii tuka ciné 
kita, mali da mata ribo yo da lova dhudha, kena lésé méma pegé puii ciné; 
veki go mata kema bhai yo dzéro; Déva da kéco ya, latu néé da mata cadé 
bavali latu néé da golo bavali latu néé da sugu du. 


‘Wenn wir sterben sollen, dann mu Déva oben es so festsetzen und der 
Déva des Hauses seine Zustimmung geben; denn Déva hat bestimmt, daB wir 
sterben, und zwar vom Mutterleibe an, ob wir in jungem Alter sterben oder in 
hohem Alter, das steht schon vom Mutterleibe an fest; der Tod aber ist nicht bei 
allen gleich; Déva hat bestimmt, daB manche auf gewohnliche Weise sterben, 
daB andere auf gewaltsame Weise und wieder andere plétzlich sterben, 


Go Déva néé kita cata sama sama bhila kita cata néé go boro buté; bhila 
kita da tau buku, kena kita nenga véla méé go kaba yo vela médé go vavi, vi 
tau ka, bhila kenana dhano néé Déva. Mali cému da tau buku, kena nenga 
véla nama mae go kita cata, vi tau ka maki ngata, mali voé miko, kena kita 
voé muzi, vai mali ngata nga véla, kena veki kita nenga mata, kena veki kita 
da bé6 meta kenana. 

Unser Verhaltnis zu Déva ist dasselbe wie das der Menschen zu den 
Tieren; z. B. wenn wir ein Fest feiern, dann schlachten wir Kerbauen und 
Schweine zum Essen, so auch die Déva. Wenn sie ein Fest feiern, dann toten 
sie die Seelen der Menschen als Essen fiir sich selbst; wenn sie uns aber noch 
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pflegen, dann bleiben wir noch am Leben; wenn sie uns aber toten, dann sterben 
wir; und wir wissen, daB dies die Grenze unseres Lebens ist. 


Nitu kena dhano biya penga néé kita cata; veki kita cata dongo dica 
vavo cota cola; cala veki go nitu kena dongo zalé coné tana; go nuca cému 
léca ngica go mata vae yo léca puri maii. Nitu mézé kenana da cana jai, dongo 
mena lica Loga; vali vali mali kita cata ya nenga mata dica vavo tana, go 
mae cému nenga lad vi pita nitu mézé kenana. 

Nitu ist zusammen mit dem Menschen entstanden; doch wohnen die 
Menschen hier auf der Erde, die Nitu aber unter der Erde; ihre Dérfer haben 
sie an Quellen oder am Meeresstrande. Der grofe Nitu aber ist eine Frau, 
die in der Héhle Loga wohnt; wenn die Menschen auf Erden sterben, kommen 
ihre Seelen zu der groBen Nitu. 

Ba Nitu mézé kenana nenga séya dhano néé sa6é néé cuma cému vi dhanga 
dongo ba vi dhanga rau tau; ngii bhila kenana kita tamé gazi kenana Ciné nitu, 
puii ngii gazi kena da dhanga polu paya méé go mae kita cata da mata ya. 

Die groBe Nitu aber teilt ihnnen Hauser und Acker zu, damit sie dort 
wohnen und Ackerbau treiben kénnen; daher nennen wir sie Mutter Nitu, weil 
sie die Seelen der Verstorbenen bewacht und fiir sie sorgt. 


Mali kita da lad loza gé nuca tana, lad bodha lé bepi; mona maé mara 
mazi mara mazi yo tana médé go capa capa, ngii go nitu gé lae lae tuku beno 
zanga; mali kau da mara bé mara bé, kena nitu nenga maya, kau dicana veki da 
ngica muzi, cata puii ngica nuca tana gob da yaya loza vi kenana, ba vatimuzi 
nitu nenga redo kau. 

Wenn wir in verschiedenen Dérfern und Landschaften umherwandern, 
mtissen wir schweigend dahergehen; wir diirfen nicht um dieses und jenes 
fragen noch von diesem und jenem reden, da die Nitu auf uns, wo wir auch 
sind, aufpassen und uns genau ansehen. Wenn du neugierig allerlei fragst 
und nennst, dann wird Nitu meinen, du bist noch ein Neuling dort, ein Mensch, 
der weit hergekommen aus fremdem Lande, und wird dich dann anhalten und 
zurtickhalten. 


Hier ist also die Eigenschaft ,gefleckt‘ und ,buntfarbig‘ zum erstenmal auf 
das Héchste Wesen und auf Nitu selbst tibertragen, nicht blo®B auf deren Er- 
scheinung; Lié loko sind die groBen Friichte der Weinpalme; die Weinpalme 
ist von Vidzo und Vadzo hier eingefiihrt, also von mondmythologischen Per- 
sonen; gadhi ist ein SchépfgefaB aus Lontar-Blattern. Die ersten Menschen 
glichen zuerst Regenwiirmern bzw. wie deren Exkrementen; auch dies ist wieder 
mondmythologisch, der neuerscheinende Sichelmond. Desgleichen haben sich 
die Steinterrassen, wie die Steinbauten der Ngadha iiberhaupt, als zusammen- 
hangend mit dem Mond erwiesen, Im Sikanesischen haben wir einen Mythus, in 
dem es heiBt, daB der Scheitel des Kopfes durchbohrt werden miBte, um weise 
zu werden, um dort die Weisheit einzugieBen; eine ahnliche Anschauung haben 
wir also auch hier. Die erwahnte Logahohle ist ein kleiner Tunnel an der Siid- 
kiiste des Ngadhagebietes; beim Schachten desselben starben eine Reihe 
Arbeiter, was auf Rechnung der Nitu gesetzt wurde. Nitu Mézé, die groBe 
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Nitu, ist sicher nichts anderes als die Erde selbst; sie wird ja auch Nitu Ciné, 
Mutter Nitu genannt, da sie in der Unterwelt fiir die abgeschiedenen Seelen 
sorgt; die Erde wird Mutter genannt, weil aus ihr der Leib des Menschen ge- 
bildet ist, weil sie den Menschen mit ihren Erzeugnissen nahrt und ihn nach 
dem Tode wieder in ihren Scho aufnimmt; hier kommt dann also noch ein 
weiterer Grund hinzu. Ubrigens wird auch die Erde Ciné Mézé, groBe Mutter, 
genannt und wird als solche besonders im Regenopfer angerufen. 


12. Moses Loko SoLt aus Ruto: Puii vunga vunga do Déva dhomi se 
ngata; Déva kenana go lo gazi da bila tuii tuii; sabo veki gazi vai go lué gadza, 
sapu gadza, keru saka tobho, lega ju rongo yo lega dzara, deyo mézé kava. 

Im Beginne gab es nur einen Déva; sein Aussehen war iiberaus prachtig; 
seine Kleidung besteht aus einem feinen Umschlagetuch, einem feinen Bein- 
kleid, einem prachtvollen Giirtel, einer Hangetasche aus Ziegen- oder Pferde- 
fell und tellergroBen Armringen. 


Gazi kena puti bhai lobo bhai, mona sei da bhu gazi. Mori Déva kena 
ngaza gazi Kéli da vuga zalé mata Kelo vai go para bhara. Déva kena nga 
gedho puti kena para bhara noé dongo zéta gédha. Ya dongo zéta gédha, gazi 
no6 maya: Dzaé dica go cana bhai. Ngii mocé kenana gazi noé davi da vunga 
go ngica malé zalé noé kapu go cana veta nara, noé tamé dhano Cana Vara. 

Er ist ohne Anfang und ohne Ende; keiner hat ihn geschaffen. Der Name 
jenes Herrn Déva war Kéli, der aus der Quelle Kelo hervorging nahe bei der 
weiBen Erde (ein Platz bei Ruto); nachdem er von dort hervorgekommen war, 
wohnte er oben auf der Anhéhe. Nachdem er dort seinen Wohnort genommen, 
dachte er: Ich habe keine Kinder. Deswegen stellte er sich hin mit dem Ge- 
sichte nach Westen zu, worauf er einen Bruder und eine Schwester gebar, die 
er Cana Vara, Westwindkinder, nannte. 

Vado ngica malé zalé no6 ngica malé mena, angi nga ji, nod kapu veta 
nara, Moli da kena noé ngica malé lau, no6 kapu vali veta nara; cana dica 
tamé ngaza Cana Pusu Lema. Vado ngica malé lau noé ngica malé zélé, beno 
tamé go cana Ciné Bo noo kapu veta noo nara. 

Er wandte sich um von Westen und schaute mit dem Gesicht nach Osten; 
dann blies der Wind und er gebar wieder Bruder und Schwester. Alsdann 
drehte er sich dem Siiden, der See zu, und gebar wieder Bruder und Schwester, 
diese Kinder nannte er Cana Pusu Lema (Herz Zunge; oder Mitte des 
Meeres). Von der See wandte er sich nach oben dem Berge zu und nannte das 
Kind Ciné Bo (Mutter vieler Nachkommen) und gebar Bruder und Schwester. 


Kau da kapu ya kami; vai kami dica vi ka go capa? Ngii mocé kenana 
cému nob kédé go cuma. Kéé go cuma kena ya nenga moli, nod maya vali 
nadzi: Dicana kita velé mocédé? Micu ladsi, nukasi! Masa méd da cana 
kena noé nuka. Gazi nod lé ciki zili pongo; Bupu Kéli noé moku léca kisa; moku 
léca kisa kena nga nédu nédu dhu dhano lépota. 

Du hast uns nun geboren; wir aber, was sollen wir essen? Daher 
machten sie sich daran, Holz und Gebiisch zu hacken, um ein Feld anzulegen. 
Nachdem sie mit dem Hacken fertig waren, dachten sie wieder: Was fangen 
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wir nun an? Gehet ihr! Gehet nach Hause hinauf! Da begaben sich alle 
Kinder nach Hause. Darauf schaute er lange in die Hohle, in deren Mitte 
Bupu Kéli, der (die) Alte Kéli saB; er saB lange in ihrer Mitte, bis er ver- 
schwand. 

Sai kobé limasa leza limasa, méé da cana noé pita mocé da ngagé dhano 
go cuma. Cému ngagé cuma kena toto tei go sae, bési, kosu, cuvi, nico... 

Nachdem sechs Tage und sechs Nachte um waren, machten sich die 
Kinder auf, um das Feld zu besichtigen; und da sie hinsahen, erblickten sie 
Mais, Kiirbis, Reis, Jams, Kokospalmen etc. 

Veki Kéli kena no6 dhadhi da cana gazi ngaza Padzi. Cana Cangi da 
lié gaé tamé ngaza Sa Godo Zili Tolo, cana Pusu Lema tamé ngaza Sa Godo 
Dica Maza Giku Zéta Lizu; go ngaza gazi Manu Tao Leka Manu Teéru. 

Kéli aber gebar wieder ein Kind und gab ihm den Namen Padzi. Das 
erste Windkind nannte er Sa Godo Zili Tolo, Pusu Lema erhielt den Namen 
Sa Godo Dica Maza; Giku Zéta Lizu aber hie® Manu Tao Leka Manu Teéru. 

Meté yé zalé tana Catu Varu Végé leka ngaza Catu Coba. Veki Catu Coba 
kena no6 kapu cana se culu, tamé ngaza Tanga Dala. Cana go Tanga Dala 
ngaza Pada Vodo; bhila tevé tau boka gocé, rivu dhanga nabhé mocé dicana: 
Cebu Cawa zéta léna késo culi Tanga Dala. 

Nachdem sich Catu Varu Végé in der Erde (mit der Erde?) begattet 
hatte, bekam er ein Kind und nannte es Catu Coba. Catu Coba bekam alsdann 
ein Kind, das er Tanga Dala nannte. Das Kind des Tanga Dala war Pada 
Vodo; wie man beim Gottesurteil Joka gocé also rezitiert: Ahn Cava in den 
Héhen 1a8t sich beim Rechten von Tanga Dala nicht besiegen. 


Im Vorstehenden ist, wie aus der Erzahlung selbst erhellt, manches un- 
klar. Dieselbe geht in der Aufzahlung von Kindern und Kindeskindern noch 
weiter; anscheinend sind es alles nur mythologische Personen; so erscheint 
unter ihnen auch Lai, der von seiner menstruierenden Frau am Bein geschwan- 
gert wurde und ein Kind bekam, das Tangi Toro genannt wurde. Fiir den 
Déva-Begriff als solchen haben sie aber keine Bedeutung; und so breche ich 
die Mythe hier ab, Was hier noch interessiert, ist dies, daB die Windmythologie 
mit in den Gottesbegriff hineingezogen wird. Durch den Wind werden die ersten 
Menschen hervorgebracht. Der Déva ist deshalb jedenfalls weiblich aufgefaBt, 
da er vom Winde empfangt. Eine ahnliche Mythe haben wir im Lio-Gebiet. Die 
dort Empfangende heiBt Iné Rica, die groBe Mutter; Kéli bedeutet im Lionesi- 
schen der hohe Berg; Ruto aber, woher die vorstehende Erzahlung stammt, 
liegt am Siidabhange des héchsten Berges von Ngadha, und der heift bekannt- 
lich Iné Ricé, groBe Mutter; nach den Mythen der Ngadha hat auf der Spitze 
desselben Iné Ricé, die Frau des Déva Dzara Masi, ihren Wohnsitz. Der Déva 
Kéli ist dann wohl nichts anderes als die Erde, aus der Déva Kéli hervorging. 
Eine noch ganz ahnliche Mythe ist auch auf Celebes zu finden. 


13. Sovo Pitt aus Boba: Déva kenana mu cana voso kadhi; cému kena 
dhano renga bhila kita cata dica vavo cota cola; vai kita cata dica vavo cota 
cola latu go mae néé tebo; cému kenana bula go mae kana. 
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Es gibt eine sehr groBe Zahl von Déva; sie sind gleich mit uns Menschen 


auf der Erde; doch haben die Menschen auf der Erde Leib und Seele, jene 
haben aber nur eine Seele. 


Masa kita cata dica vavo cota cola ciné puti ngica se mori da ngaza Yé 
Mézé (Yé Yéna); Déva.da nena gazi yalé puii ngica méd go tana da dhanga 
mid; vunga vunga noé lozu kolé gazi puii zalé coné rano léca kisa vae bata 
dhano néé ngizu ngica ngata kenana, vai vunga vunga voé lé lu lé; moli da 
kenana ya nenga gena go mata leza toto tigi go tebo veki gazi; vatimuzi Déva 
noo mica masa rapo veki néé go tana mica dicana. 

Alle Menschen auf der Erde haben eine gemeinsame Stammutter, die 
hieB Yé Mézé oder Yé Yéna; Déva bildete sie aus bunter Erde; zuerst brachte 
er sie hervor aus dem Schlamme inmitten des Meeres, sie hatte bereits ihre 
eigene gewohnliche Gestalt; doch war sie anfangs noch ganz weich; erst als 
sie von der Sonne beschienen wurde, erhielt ihr Leib Festigkeit und Harte; als- 
dann farbte Déva ihren ganzen Leib mit der bunten Erde. 


Vunga vunga Yé Mézé kena voé dheyana go kaba néé go dzara, mona 
6é6 go neka capa; se leza go Déva noé tau go mae gazi vai go ruka, beno tugi 
nuka zalé coné tebo veki; tevé kenana gazi toto bé6 masa nama ngaza go 
Déva da mazi néé gazi. 

Antfangs war Yé Yéna noch wie die Tiere, sie wuBte nichts; eines Tages 
machte Déva alsdann ihre Seele von einer griingelben Heuschrecke und brachte 
sie in ihren Leib; da verstand sie alles, was Déva zu ihr redete. 


Puii tevé gazi koémara dhadhi cana, Déva dhano papa tei néé gazi gé leza 
leza; vai tevé gazi ya nenga dhadhi cana, Déva noo lésé néé gazi bhila dicana: 
Dau dau kita nenga bhai vali papa tei, napa go nipi kobé kita ba yaya papa 
célo. Bavali Déva noo lésé néé gazi bhila dicana: Masa nama cana cebu kau 
vali vali dzaé nenga kéco puti coné tuka ciné gazi masa méé go mata yo da 
golo kena napa boro dzaé da péka; kita cata bhai yo tolo mata, mali vivi dzad 
da kéco koé yo reti; yo bhai kita cata bhai yo tolo gena dzéra, mali dzaé da 
bhai yo lid; dau dau kita nenga papa beta, napa tevé tuki lésé, kita ba yaya 
papa tei; bhila kenana dhu dau dau dhano kita bhai yo tei Déva. 

Als sie noch kein Kind geboren hatte, erschien ihr Déva jeden Tag; nach- 
dem sie aber ein Kind bekommen hatte, sprach Déva folgendermafen zu ihr: 
Von jetzt an werden wir uns nicht mehr wiedersehen; nur nachts im Traume 
werde ich dir erscheinen. Und wiederum sagte Déva zu ihr: Ftir alle deine 
Nachkommen will ich vom Mutterleibe an ihr Los bestimmen, ob sie aut ge- 
wohnliche Weise oder eines gewaltsamen Todes sterben sollen, mein Mund 
wird dies festsetzen; und wenn die festgesetzte Zeit noch nicht um ist, dann 
sollen sie nicht sterben, wie auch immer; ebensowenig sollen sie von Unheil 
getroffen werden, wenn ich sie nicht strafe; jetzt werden wir uns trennen,; ist die 
bestimmte Zeit voriiber, sehen wir uns wieder; so sehen wir denn Déva jetzt 
nicht mehr. 

Veki Déva dicana kita tamé Mori Mézé yo Déva bhayi ngica; ngica Déva 
dicana latu vali néé déva xédé, kenana bhila déva sab banéé méd déva da 
dongo léca volo ngaza, bhila Inéricé, volo Déru kena lae cému da dongo na. 
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Diesen Déva nennen wir den Hochsten Herrn oder den Déva aller 
Menschen; bei diesem Déva befinden sich noch andere Déva, so der Déva des 
Hauses und die Déva, die auf bekannten Bergen wohnen, so auf der Inerie 
und auf dem Déru-Berge haben sie ihren Wohnort. 

Cému kenana ka kita cata bhila kita dhanga ka kaba vavi; veki go kaba 
kenana kena go mae déva; mali kita dicana nenga véla kaba, kena déva zéta 
nenga mata, ba mali Déva zéta nenga véla kaba, sabu da tau buku, kenana 
kita cata nenga mata. 

Sie essen die Menschen, wie die Menschen Kerbauen und Schweine essen; 
die Kerbauen sind die Seelen der Déva; wenn wir hier auf Erden einen Kerbau 
schlachten, dann sterben die Déva oben, wenn aber die Déva oben Kerbauen 
schlachten, dann sterben Menschen auf Erden. 

Déva dhano vo néé kita cata, dhano laka kita cata, mali kita da dhanga 
baii ngica gazi, bavali ngica kita cata modhé da bhai yo tau zéé néé xoga voce; 
Déva dhano voé néé kita cata vi ngai; mali kita cata da ngai, kita tamé; Déva 
soko voso néé ngata; yo Déva da bai ngata vi voso; bavali Déva dhano ro néé 
kita cata vi tii cému go dzongo yo go lié lénga; kenana mali gazi da péngi 
cému tau zéé kama laga yo bhai gazi nenga xaka cému kena vi lobé (lobo) 
bhoko. 

Déva segnet auch die Menschen, auch hilft er den Menschen, wenn sie 
ihm opfern; ebenso allen Guten, die ihren Nebenmenschen nichts Béses tun; 
in solchen Fallen segnet Déva die Menschen, daf sie reich werden; und wenn 
die Menschen reich sind, dann sagen wir: Déva hat ihnen reichlich verliehen; 
oder Déva hat ihnen viel zugeteilt. Déva kann uns aber auch ziirnen, und dann 
laBt er sie arm werden oder schickt ihnen Ungltick; das geschieht, wenn er 
auf sie herabsieht und merkt, daB sie allzuviel Boses tun; oder er wird es auch 
fiigen, daB sie kein langes Leben haben. 


Bhila cata da kama rodho puva (redhi), cata nga noba ngédé gazi vi 
mata; yo bhila cata-da tau sala, méé cata teké rasu ngédé ngica Déva, vi tau 
mata cata kenana. Mali Déva da yiri cata kena sala tuii tuii, nga dulu boro 
cata da mori ngédé kenana; vai mali cata da radza bhai, célé goté gazi da tau, 
kita bhai yo mata, puii ngii rasu kena bodha tana kolé colo déva saé kita; 
mali déva sao kita da sélé, kena-kita nga kovo; vai mali déva saé kita da maya 
kita radza bhai, rasu kena nga vado, vi tau vali cata mori rasu na. 

So wenn ein Mensch allzuviel Schlechtes tut, dann fluchen ihm die Leute 
und bitten, daB er sterbe; oder wenn ein Mensch Béses getan hat, dann bitten 
die Zauberer Déva, daB er den Menschen tote. Wenn nun Déva sieht, daB der 
Betreffende wirklich Béses getan hat, dann erfiillt er dem Bittsteller seine 
Bitte; wenn der Betreffende aber kein Unrecht getan hat, dann stirbt er nicht, 
mag der Zauberer auch immer was tun, da er zuvor den Déva des Hauses 
fragen muB; wenn der Déva des Hauses nachgibt, dann tritt es ein; wenn aber 
der Déva des Hauses glaubt, daB wir keine Schuld haben, dann wendet sich 
der Zauber auf den zuriick, der ihn gemacht hat. 


Bhila kenana kita maé mizo néé rasu bé6; ngata Déva néé déva saé kita 
da ngado, ngii masa masa kita cata latu néé déva bhayi ngica. 
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Daher sollen wir den Zauber nicht fiirchten, da wir wissen, daB Déva 
selbst und der Déva unseres Hauses seine Zustimmung geben mu; denn alle 
Menschen haben ihren eigenen Déva. 


Nitu kenana ciné kita; gazi dongo zalé coné tana; gazi géco masa nama 
ngaza zalé coné tana; zalé coné tana gazi polu masa méd kedhi banga da 
mata dica vavo tana na, puii ngii mae kita cata mali ya mata, mae cému nga 
lad pita ciné, ciné nenga kébo cému. 

Nitu ist unsere Mutter; sie wohnt in der Erde; in der Erde iiberwacht 
sie alles; in der Erde sorgt sie fiir alle Kinder, die hier auf Erden gestorben 
sind, da die Seele der Menschen nach dem Tode ihre Muteer aufsucht: die 
Mutter aber wird sie dort aufnehmen. 


Deya kenana nitu nga tii ngica cému go saé vi dhongo banéé go cuma 
vi rau bhila kita dica vavo cota cola na; mali cému bhai yo rau, nitu kena 
nenga kogo cému yo bhai nenga ngéré cému velé zu zé tako tana. Nuca cému 
da dhanga dongo kenana molé zéta tivu Nalo zalé lica Loga néé mena Vae 
Varu; deya ngica méd lae kenana léca go nitu kapa; cata mali da lad ngica 
nama lae kenana, bodha maé tolo bé tolo bé; mali da tolo bé, gazi kenana 
nenga séki, ngii go nitu da zanga ya gazi léca kenana. 

Dort geben ihnen die Nitz Haus und Ackerland, um es zu bebauen, wie 
wir es auch hier auf Erden tun; wenn sie das Feld nicht bearbeiten, dann legt 
sie Nitu in den Block oder jagt sie davon, damit sie unstet auf der ganzen Erde 
umherwandern. Ihren festen Wohnsitz haben sie am Teiche Nalo (unterhalb 
Déru), bei der Loga-Hohle und am Bache Varu; an diesen Orten gibt es Nitu 
in groBer Zahl; wenn die Leute an jene Orte kommen, diirfen sie nicht plau- 
dern; plaudern sie, sticht sie Nitz und macht sie krank; denn Nitw hat sie 
angesehen und sie angehalten. 


Yé und yé yéna bedeutet ,,immer mehr zunehmen“; mézé heiBt ,,groB“; 
Yé Yéna ist sicher niemand anders als die Erde selbst, die ja auch die grofe 
Mutter genannt wird, Sie steigt aus dem Meere empor, das ja auch oft genug 
als Symbol des Mondes erscheint, hier des Hellmondes; Yé Yéna, aus dem 
Schlamm des Meeres gebildet, ist dann der nach dem Vollmond erscheinende 
Dunkelmond, der ,,immer mehr zunimmt“, je mehr der Hellmond abnimmt; 
die Urmutter wird ja auch haufig Ciné Mité, schwarze Mutter, genannt; sie 
ist also die Mond-Erdmutter-Stammutter. Die Idee vom Immer-fester-werden 
durch die Sonne kommt sicher daher, daB sich der Dunkelmond, je mehr er 
zunimmt, sich immer mehr der Sonne nahert und im Neumond direkt bei der 
Sonne steht. Nach dem Neumond tritt wieder der Hellmond in die Erscheinung: 
Yé Yéna erhalt nun das ,,bunte Gewand“, die bunte Bemalung im zunehmen- 
den Mond. Die Seele, die sie in Gestalt einer griinen oder griingelben Heu- 
schrecke erhalt, ist dann wieder der nach dem Vollmond eintretende Dunkel- 
mond. Traumen schwangere Frauen von Déva, dann gilt dies auch heutzutage 
noch als ein besonderer Segen. Die sonderbare Ansicht, daB die Kerbauen die 
Seelen der Déva seien, daB sie die Menschen aufessen, da8 oben Déva sterben, 
wenn unten auf Erden Kerbauen geschlachtet werden, und auf Erden Men- 
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schen, wenn letzteres im Himmel geschieht, hat sicher nur darin ihren Ursprung, 
daB ihe Mond selbst vergottlicht wurde, nachdem er zunachst als Symbol 
der Gottheit gegolten hatte, daB ferner der Mond als erster Mensch aufgefaBt 
und spiter der Mensch iiberhaupt in ihm gesehen wurde, daB fernerhin die 
Kerbauen-Hérner und dann der Kerbau selbst Symbole des Mondes waren. 
Indem die Mondsichel, die ,, Kerbauen-Hérner“ und damit der Kerbau am Ost- 
lichen Himmel bei Neumond verschwinden, stirbt der Kerbau, der Mensch und 
sogar Déva; der Mensch totet einen Kerbau, und damit stirbt ein Déva; Déva 
14Bt den Menschen sterben, er i®t ihn gleichsam auf im Verschwinden des 
Mondes. Ahnlich wie der Kerbau ist auch das Schwein ein mondmythologisches 
Tier. Nitu ist wiederum nichts anderes als die personifizierte Erde selbst, die 
Erde, von der wir stammen, die uns mit ihren Erzeugnissen nahrt, die uns 
nach dem Tode wieder in ihren SchoB aufnimmt und auch dann noch fur uns 
sorgt. Unfolgsame Seelen, die den ihnen anvertrauten Boden nicht bebauen, 
werden in den Block gespannt oder davongejagt; der Block ist dann der Hell- 
mond, auf den die Seele, der Dunkelmond, gespannt wird. Dieses Los traf 
frither Irrsinnige und Kriegsgefangene. Die Strafe fiir die Vernachlassigung 
des Bodenbaues zeigt dann auch wieder den Zusammenhang zwischen Mutter- 
recht, Mond-Erde-Kult und primitivem Ackerbau. Das Fortjagen kommt im 
‘Verschwinden des Hellmondes zum Ausdruck. DaB die Nitu im Wasser ihren 
Wohnsitz haben und Wasser spenden, kommt daher, daB der Mond auch 
Wasser- und Meeresgott ist. 


14. Rivu Seco aus Boba: Peko vatu raké tana, kenana Mé Niki néé Né 
Vatu. Kenana go déva cému kenana da puii colo colo. 

Die Steine harten und die Erde festigen, das taten Mé Niki und Né 
Vatu; diese aber waren die Déva der Menschen, die vor Urzeiten lebten. 


Dicana nabhé dhano Nitu Déva, da sa mori, Déva zéta Nitu zalé, bid 
puii zalé Vae Meéré. Vae kenana puti vunga vunga béré nuka mena béré 
palé mena zalé; napa ya bid puii zalé mai culu dica, siba cidi néé lié tuca; da 
lié kenana cana fai, da maka kenana cana xaki. 

Jetzt sagt man auch Nitw Déva, und der ist einer, Déva oben und Nitu 
unten; sie wurden vom Vae Mézé (Grenzflu8 gegen die Manggerai hin) ab- 
getrennt. Dieser Flu8 strémte zuerst nach Osten, wandte sich dann und 
stromte von da aus nach Westen. Als sie sich dort im Westen getrennt hatten 
und hierher nach Osten gekommen waren, brachten sie zu gleicher Zeit Wein- 
palmenfriichte mit; die Friichte waren weiblich, die Stile, an denen sie saBen, 
aber mannlich. 


Puii zalé mai nuka dica kobé ya mézé, gazi siba meza dii puii mudé mi sa 
kobé. Cola ya sica gazi siba lad dii zélé Boba Dzéré; gazi ya zélé Boba Dzéré, 
siba mula vatu kenana, siba nabhé néé Culu Béco néé Céko Boba, siba nabhé 
Ciné dza6 Ségo Bué Béco, Béi Xoga Boba, Dhavé radza nuca ladho zéta vavo. 

Nachdem sie vom Westen her hier in unserem Dorfe angekommen 
waren, war es bereits tiefe Nacht; als es hell geworden, begaben sie sich auf 
den Berg Boba Dzéré (hinter Boba) und wohnten dort; dort angekommen, 
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setzten sie einen Stein, von dem man sprichwortlich sagt Anfang und Ende 
des Kampong Boba“; desgleichen hei®t es: Meine Mutter ist Ségo Béco und 
mein Vater Béi Boba, Dhavé aber (der Sohn der beiden), ist Konig der Stadt, 
erhaben tiber die MaBen. 


Cebu dzaé Nagé vi tara vadza, bodha vadza pé tara catu pé kabu siba 
ravu néé vatu, mula néé vatu dica kisa nuca kenana, saé dzaé dica Demu 
Dzava. 

Mein Vortahr Nagé, der der starkste ist, fest und stark wie Kernholz 
bis auf die Wurzel hinab, hob den Stein aus und errichtete ihn mitten in 
diesem Kampong; das Haus, in dem ich wohne, heiBt Demu Dzava. 


Mali kita da véla kaba, kita bodha vi bati bhé ciné cema kita kena: Néé 
cema Déva zéta néé ciné Nitu zalé mai ka go culu kaba caté kaba! Kau pécu 
sai kami vi ngé, pécu sai kami mi ngala; kami dhépo micu ciné culu, tedu micu 
cema colo, kako mocé manu dzago, icé mocé dzara ngai, vi sadho Inéricé, 
léba Suru Laki! 

Wenn wir einen Kerbau schlachten, miissen wir diese unsere Voreltern 
erwahnen und sagen: Mit Vater Déva oben und der Mutter Nitu unten 
kommet und esset den Kopf des Kerbauen und die Leber des Kerbauen! 
Fuhret uns auf dem rechten Wege, damit wir das Gewiinschte erreichen, leitet 
uns, daB wir dessen teilhaft werden! Wir folgen eurem Beispiele, Stammutter, 
wir tun so wie ihr, Stammvater, damit wir krahen kénnen wie ein schlauer 
Hahn und wiehern wie ein kraftvolles Pferd, damit wir hinaufreichen bis zum 
Gipfel der Inerie und erreichen den Gipfel des Embu Rombo! 

Déva da goo bhai laga gazi kena; go veki gazi kena kita ngé tei lo gazi 
mocé lo kita. 

Kein anderer Déva kommt ihm gleich oder ibertrifft ihn (Niki und 
Vatu); die Gestalt seines Leibes kénnen wir sehen wie unsere Gestalt. 


Zu dem Gesagten wurde mir noch erklart: Die beiden Déva Niki und 
Vatu schieden von Aeméré, da die Leute ihre Wurzel von einem dort stehenden 
Baume abhackten und so mit der Strémung des Baches nach Osten getragen 
wurden; hier haben wir dann wohl auch den Welt- oder Menschheitsbaum. 
Nach einer frither erhaltenen Mythe wurde die Weinpalme durch Vidzo und 
Vadzo eingefithrt, indem sie ihren Hahn mit mehreren Friichten derselben 
nach Flores schickten; Vidzo und Vadzo sind mondmythologische Personen 
und werden an manchen Orten als Stammeltern verehrt. Niki bedeutet im 
Lionesischen Fledermaus, auch ein mondmythologisches Tier, vatu — Stein, 
kann sich auf Mond und Erde beziehen. Das Strémen des Baches nach Osten 
und Westen sind die Bewegungen des Mondes, der auch eine scheinbar ost- 
liche Bewegung ausfiihrt, indem er jeden Tag eine Strecke éstlicher erscheint 
und so sich auch (scheinbar) nach Osten bewegt. Sie errichten einen Stein 
nach ihrer Ankunft, was wiederum die Ansicht, die Steinkultur hange mit dem 
Mondkult zusammen, stiitzen diirfte. Nagé bedeutet auch Stein, Fels Das 
Krahen und Wiehern soll der Ausdruck der Freude tber die erhorten Bitten 
und den erlangten Wohlstand sein. Inerie ist der hochste Berg im Ngadha- 
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Gebiet, Suru Laki im Nage-Gebiet; das Hinanreichen bis zu deren Gipfel soll 
die lange Lebensdauer bedeuten. 


15. Xod Pops aus Sod: Déva tuga se mori véé; Déva zéta néé nitu 
zalé; Déva zéta da cana xaki, nitu zalé da finé gaé; Déva tuga se mort; tuga 
cata da dhoma yélé go rana da dhanga rana gé mori kadha Déva za6 go Déva 
kau. Bhila dhanga kadha: zaé madu Déva bhai? 

Déva ist nur einer; Déva oben und Nitu unten; Déva oben ist ein Mann, 
Nituw unten eine Frau; Déva ist nur einer; doch pflegen die Menschen Sprich- 
worter zu gebrauchen und zu sagen: Mein Déva und dein Déva. So z. B.: 
Habe ich etwa keinen Déva? (Er wird dir vergelten, was du an mir Béses tust.) 


Dau ngata Déva da dhanga ngira masa bapo neka, kita cata da tau; 
voé dau ro da tod, voé da tei masa bapo neka, kita cata da dhanga tau. _ 

Déva sieht alles, was immer wir tun; er weiB alles, er beobachtet alles, 
was immer wir Menschen tun. 

‘Veki nitu dau ro da finé gaé; Déva da rona ya nitu dau ro; puii nitu 
dau ro siba tei vaii masa kita cata dica dau dau ro. Vai cucé nitu dau ro kita 
bho go tod ngaza. Cata dhanga kadha: Cema Déva kéla zéta, cucé nitu 
riku zalé. 

Nitu aber ist eine Frau; Déva hat die Nitw geschaffen; von der ge- 
nannten Nitu stammen alle jetzt lebenden Menschen ohne Ausnahme ab. Doch 
kennen wir den Namen der Mutter Nitu nicht. Die Menschen pflegen zu 
sagen: Vater Déva, der gefleckte, ist oben; Mutter Nitu, die bunte, ist unten. 


Déva kéla, Déva da latu puii culu culu, nitu riku Déva da rona ya 
dému da riku, Déva da zéta lizu, vali latu dhano di ngica kita leva dé leva 
de voé latu. Dica kita da rana ro, voé dhano xévé, vai kita bho go tei voé. 

Déva, der gefleckte, ist von uralten Zeiten; Nitu, die bunte, aber hat 
Déva geschaffen und so bunt gemacht. Déva befindet sich oben im Himmel, 
aber auch bei uns an allen Orten; was wir hier reden, das hort er auch, aber 
wir kénnen ihn nicht sehen. 


Déva dau voé da ngai mézé, puii voé da rona ya kita néé masa bapo neka 
dica vavo tana ro; bhai du se mori da ngai mézé sama noé Déva, tuga voé 
méd méd cata xédé bhai; kita tei talo nod Déva, puii voé dau kéé puru go tebo 
bhai latu, kita bho go tod; tuga cata dhanga kadha tevé da dhanga punu 
pédé kadha: Déva da latu; lo voé kita bho go tod; tuga cata da dhanga nipi 
lo voé dau ro sama noé kita cata. 

Déva ist sehr machtig; denn er hat uns alles andere auf der Erde ge- 
macht; kein Mensch ist so machtig wie Déva; er allein und kein anderer; 
wir kénnen Déva nicht sehen, da er wahrscheinlich keinen Leib hat, wir 
wissen es nicht; nur pflegen die Leute, wenn sie ein Sprichwort gebrauchen, 
zu sagen: Es gibt einen Déva. Seine Gestalt sehen wir nicht; nur die Traum- 
seher sehen ihn im Traume, und dann ist seine Gestalt gleich der unsrigen. 

Nai néna voé sama noo nai néna kita; voé dhanga ka dau kita dhanga 
kuvi bati dhi fedhi puzu pica; voé dau bho go xoga bho go bupu, voé latu 
puti colo colo; cata xédé bho go rona voé; tuga cata da dhanga nipi, voé dau 
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ro xoga bila tuii. Xabo veki voé kana da bila lé bhiru bhéra; cata dhanga 
méra: Lo voé mocé cana Déva. Vali mali paké pela dému da nama neka, cata 
dhanga méra: Paké veki mocé cana nitu. 

Seine Kleidung ist wie die unserige; er i®t, was wir ihm an Speise- und 
Trankopfern zu geben pflegen; er ist nicht jung und nicht alt; er ist aber 
vor alters her; niemand hat ihn gemacht; nur wenn die Leute traumen, dann 
sehen sie ihn als einen sehr schénen Mann. Seine Kleidung leuchtet und 
strahlt; im Sprichwort heiBt es: Seine Gestalt ist wie die Gestalt Déva’s. Und 
wenn jemand schéne Kleidung tragt, sagt man: Seine Kleidung ist wie die 
der Nitu. 


Voé dau ro da tod tuii tuii, puii voé da rona ya kita. Déva dau ro fai bhai, 
cana bhai, tuga ngata méaé méd; voé dau dhanga polu paga kita; voé dhanga 
mesu kita; voé tii kita vae cuza néé leza, kobé néé sica, bhila voé da zugu 
ya ngica koka nod buru zu. Buru zu kadha: kobé se xiva, sica se xiva! Koka 
kadha: Kobé cama sica cama! Déva siba dhéko, bhila rana go koka, siba tii 
kobé se roca noo sita se roca. 

Er hat groBes Wissen; denn er hat uns gemacht. Déva hat keine Frau 
und keine Kinder; er ist allein; er sorgt fiir uns und schiitzt uns; er erbarmt 
sich unser; er gibt uns Regen und Sonnenschein, Tag und Nacht, wie er es den 
Vogeln Burudzu und Kuau befohlen, Burudzu sagte: die Nacht ein Jahr 
und der Tag ein Jahr! Kwau aber sagte: Die Nacht kurz und der Tag kurz! 
Und Déva tat, wie Kuau gesprochen und gab eine kurze Zeit Tag und eine 
kurze Zeit Nacht. 


Déva dau dhano nazi kita, mali kita da tolo naka go da tau sala god, 
dau ngata nenga nazi; cata dhanga kadha: Voé dau ro Déva da lid ya voé. 
Lié bhila: tii laza petu, ro petu go nama méaé go sangé (sani). 

Déva ist auch auf uns erziirnt; wenn wir stehlen oder andere Fehler 
tun, wird er uns ziirnen; dann sagen die Leute: Déva, er hat ihn gestraft. Er 
straft, indem er allerlei Krankheiten schickt oder Ungliick verhangt. 

Cata mizo go6 noé Déva, bho go tolo geta; mali cata tolo geta, voé bho 
go dheya capa capa, dau Déva nga lid voé. Cata cola zazi bho go tolo geta 
ngaza Déva; tuga mali neka da molo, tevé bhabho bolo, mali ngata da bho 
go sala, dau nenga geta néé ngaza go Déva. 

Die Menschen fiirchten Déva; sie sprechen seinen Namen nicht ohne 
weiteres aus; wenn sie ihn so mir nichts, dir nichts aussprechen und nichts 
dabei denken, dann muB Déva sie strafen. Man schwort auch nicht so darauf 
los und nennt dabei den Namen Déva, nur wenn es eine gerechte Sache ist 
bei einer gerichtlichen Untersuchung und wenn der Betreffende ohne Schuld 
ist, dann darf man den Namen Déva’s nennen. 

Tevé cata da noba, dhano geta néé ngaza go Déva. Dau bhila nama cana 
kedhi da bho go dhéko cucé cema da zugu yo nama cata da naka méd go ngavu 
kita, dau kita nga noba kadha: Déva véla céké gau! Déva téki céké gau! 
Déva sega céké gau! 

Wenn die Leute fluchen, nennen sie auch den Namen Déva’s. Wenn die 
Kinder Vater und Mutter nicht gehorchen und nicht tun, was sie ihnen befohlen 
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haben, oder die Leute stehlen unsere Sachen, dann fluchen wir und sagen: 
Déva soll dich téten! Déva soll dich hinwegnehmen! Déva soll dich erstechen! 

Cata mali da tau sala tuii tuii, da naka yo da zaki réké, dau leva da 
tuki laé, voé nenga mata. 

Wenn er nun bestimmt Béses getan hat, er hat gestohlen oder gelogen, 
falsches Zeugnis gegeben, dann wird er sterben, noch bevor seine Zeit ge- 
kommen ist. 

Cata cola tau pata teké bhila dica ro: Mora réta bola ngata cana Déva 
rora! Déva kéla réta léna rona noé tivu xéd, vati dica vavo tana, polu paga 
kedhi banga. 

Man pflegt im Bilde zu sagen: Liebet den, der oben im Speicher weilt, 
Déva der Herr hat geschaffen! Déva, der gefleckte, hoch in den Héhen hat den 
See so groB wie eine Kokosschale geschaffen, 1a8t ihn herabsteigen auf die 
Erde und sorgt fiir seine Kinder sorgfaltig. (Nach der Erklarung bedeutet es: 
Liebet Déva, der alles geschaffen; der Kokosschalensee ist nur ein Bild des 
Regens, den Déva spendet; wahrscheinlich ist darunter wiederum der Mond 
zu verstehen, der See- und Wassergott. Gefleckt soll nur ein Bild seiner 
Schénheit sein; wie schon 6fter bemerkt, weist es wieder auf den Mond hin.) 


Nitu dau ro Déva da rona ya puii leva ngica go tana; nitu dau ro cebu 
kita puii vunga vunga; voé dau noo xaki cai, yo da xaki bhai cai, kita bho go 
tod; tuga cata dhanga punu pédé: Déva da rona ya nitu dau go lo voé da 
riku bhela go suru patola; vali voé dau ro cucé kita da puii vunga vunga; 
puii voé dau na vaii ya péca kita ro. 

Nitu hat Déva aus Erde gebildet; Nitu ist unsere Stammutter von An- 
beginn; ob sie einen Mann hat oder keinen, das wissen wir nicht; nur pflegen 
die Leute zu singen: Déva hat Nitu geschaffen, ihre Gestalt bunt gebildet wie 
ein buntes Tuch; und sie ist unsere Stammutter; von ihr stammen wir alle ab. 


Cola dii voé leva mata vae noé leva puii kadzu méré noé leva vatu pogo 
so6 ngara loci vali lau maii leva dhiri vae bata. Mali kita cata da mata peké 
puii cebu kita péca dau dau na nenga kesa vali dhongo penga noo nitu dau 
dhano dhongo papa véé nod Déva. 

Ihren Wohnort hat sie an Quellen, bei hohen Baumen, bei gewaltigen 
Felsen, meistens jedoch an der See am Meeresstrande. Wenn die Menschen 
Sterben, angefangen von unserer Stammutter bis auf unsere Zeit, dann ver- 
sammeln sie sich bei Nita und wohnen mit ihr zusammen und in der Nahe 
Déva’s. 

Mali cata da lad leva mata vae yo leva ngica xédé cola nitu da dii, maé 
tolo geta go capa capa; mali kau da tolo geta, dau nitu nenga redo, kita nenga 
rango ro; bodha kita soro kéé, dau veki kita ba yaya zid. 

Wenn die Menschen zu Quellen kommen oder an andere Orte, an denen 
Nitu wohnen, dirfen sie nichts reden; wenn du so mir nichts, dir nichts redest, 
wird Nitu dich zurtickhalten und du wirst krank werden; sie muB erst versohnt 
werden, dann erst werden wir gesund. 


Soro nitu bhila dica ro: Kita cala dhao tora se vuca tau nod ngizu 
ngica noo poro xété livo voé dau na, téki nod telo manu se vuca siba lad tu pica 
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leva mata vae yo leva xédé, laé nitu da dii ro; kita kadha bhila dica ro: Calasi 
cata kau dica mai nod telo manu dica ro, vi dhété cidi kau tau baku nalu 
kau; xakasi cata kami dau, vi lad penga noo kami, veki voé vi roké zid, lo vi 
roké pavé! Kita nod péka dhao nod telo dau ro, kita siba vado nuka leva 
sao kita. 

Die Verséhnung Nitu’s geschieht so: Wir holen eine rote Batate, bilden 
davon eine menschliche Figur und bekleiden sie mit einem Fetzen Tuch, fiehmen 
ein Hthnerei und begeben uns damit zu einer Quelle oder einem ander Ort, 
wo Nitu wohnen,; dort sagen wir: Hol dir diesen Menschen hier und das Ei 
dazu, damit du es mitnimmst und als Proviant gebrauchest; gib frei unseren 
Menschen (den Kranken bzw. dessen Seele), damit er zusammen mit uns 
gehe und sein Leib gesund werde und sein Aussehen wohl und munter! Dann 
legen wir SiiBkartoffel und Ei nieder und begeben uns nach Hause. 


Die vorstehenden Angaben stammen aus einem Gebiet, in dem sich der 
EinfluB des Nachbarvolkes, der Nage, schon stark geltend macht; neben 
materiellen Kulturelementen tritt dies auch in der Sprache hervor, die be- 
deutende Verschiedenheiten vom Ngadha aufweist. Auch die drei folgenden 
Zeugnisse stammen noch aus diesem Gebiet. 


16. Lupa Naai aus Soa: Déva dau ro latu dhomi se ngata; voé dau ro 
ta cana xaki; laé voé ta dhanga dhongo dau ro zéta lizui; voé dau ro da rona 
peka masa masa kita cata dica vavo tana; voé latu ngai mézé tuii tuii, bhila 
dhanga rona kita cata boro buté vila leza dala noé go lizu; vali voé dhanga 
tau debu go ngai kita cata noo go boro bute. 

Déva ist nur einer; er ist ein Mann; der Ort, wo er wohnt, ist droben 
am Firmament; er hat alle Menschen auf der Erde gebildet; er besitzt eine 
sehr groBe Macht; so bildet er die Menschen, die Tiere, Mond, Sonne und 
Sterne und das Himmelsgewélbe; er nimmt den Menschen und den Tieren 
auch ihren Atem (ihr Leben). 

Negica voé dau latu vali-menga déva da god; déva dau ro ta dongo leva 
nama volo ngaza bhila zélé mai Lobo Lika, zili Inéricé nod lau Ebu Lobo. 
Dému dau ro kana véla ko mae kita cata, véla dau dému da ka sama véé noo 
kita dica cota cola ta kana toca bada, vela xaé; dému da ka ko mae kita 
cata sama véé noo kita ta kana ka mocé bada. 

AuBer ihm gibt es noch andere Déva; diese Déva wohnen auf hohen, 
bekannten Bergen, wie z. B. auf dem Lobo Lika, auf der Inerie und auf dem 
Embu Rombo; sie toten die Seele des Menschen, und getdtet essen sie 
dieselbe, wie wir auch einen Kerbau oder ein Schwein schlachten und deren 
Fleisch verzehren. 

Mali tevé ta tu culu, dau kita nenga mata; sama véé noé kita dica vavo 
cota cola, mali kita da tau neté para véla, mali kita da tu culu leva sad mori 
dhadhi, mae go déva zéta nenga mata. Dému dhano tau buku neté zéro noo 
kita; kita ta tau ka bho go sama noé dému; tau ka dému ngara yelo vali; neti 
leza dému dau ro dhanga tau para véla. 
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Wenn sie Kerbauen opfern, miissen wir sterben; in gleicher Weise ver- 
halt es sich mit uns hier auf der Erde; wenn wir das Fest des Kerbauen- 
stechens halten und wir dann den Kerbauenkopf opfern im Hause des Stamm- 
vaters, dann stirbt die Seele eines Déva oben. Sie feiern auch Feste gleich 
uns; doch essen wir nicht dasselbe wie sie; sie essen nur Auserlesenes; Tag 
fiir Tag feiern sie das Fest des Kerbauenstechens. 


Cata bho go rona dému; dau kita dhanga tod, vai puii tula culu noo 
cata da rona dému, kita bho go toé. Lo go Déva dau kita bho go tei; menga 
leva nipi kobé ko leva cata ta mata dara dau dému dhano célo méa go lo, vai 
dému dau ta ngodho puii dé dé, kita bho go tod; dhomi leva cata ta punu 
pédé: Déva latu zéta lizu noé nama cana kapo dému, bhila kita dica vavo tana 
vali leva volo ngaza dhano noé nama cana kapo dému zéro noo zéta lizu. 


"Sie sind nicht von Menschen gebildet, das wissen wir bestimmt; aber 
ob sie vor Urzeiten von Menschen gemacht sind, das wissen wir nicht; die 
Gestalt Déva’s kénnen wir nicht sehen; nur nachts im Traume oder den 
Geistersehern erscheint er wohl; indessen kennen wir ihre Herkunft nicht. 
Nur sagt man in Liedern: Déva wohnt oben im Himmel mit all seinen Leuten, 
wie wir hier auf Erden, aber auch auf Bergen mit.beriihmten Namen geradeso 
wie im Himmel. 


Vai nama zéta lizu ngai ngara mézé, ngii zéta lizu dému dhanga tau 
mata cata; cala veki ta dica cota cola dému bodha noé pai kolé nod Déva 
zéta lizu, vi kana tau mata kita cata dica cota cola; mali zéta nenga sélé dému 
vi tau mata, dau dému nga véla kita cata vi mata vi tau ka dému; vai mali 
zéta bho go sélé, dau dému bho go bani vi tau mata kita cata. 


Aber der im Himmel ist viel machtiger, da sie droben im Himmel die 
Menschen téten; die Déva hier auf Erden miissen erst den Déva droben im 
Himmel fragen, um uns Menschen hier auf Erden téten zu kénnen; wenn sie 
im Himmel Erlaubnis dazu geben, dann werden sie uns téten, um uns zu 
verspeisen; wenn sie es oben aber nicht gestatten, dann haben sie auch nicht 
den Mut, uns zu toten. 


Ngica dému dau ro latu vali noé déva saé kita; nama déva saé kita dau 
dongo leva coné saé kita; dému dau ro kana laya kita gé kobé leza, vali 
dhanga yila nama méé ko ngani, kita ta dhanga ngo neti kobé leza. 

AuBer den genannten gibt es auch noch Déva des Hauses; alle Déva des 
Hauses wohnen in unsern Hausern, sie bewachen uns Tag und Nacht und 
geben acht auf alles, was wir tun und lassen Tag fiir Tag. 


Mali kita ta ngo sala, dému nenga lad toda nod déva zéta; mali déva 
zéta tod ya, voé nenga tii kita nama veki vi laza ro ko vi mata. Mali kita da 
mata, déva zéta bodha noo payo kolé nob dému dau kéé nob déva sad; mali 
déva saé da yila ngo tau kita da réé, dau voé nenga sélé kita vi mata; mali kita 
da bho go tau réé, dau déva saé bho go sélé kita vi mata. 


Wenn wir Béses tun, begeben sie sich zum Déva oben; wenn Déva oben 
weiB, daB wir Béses getan haben, dann lat er unsern Leib krank werden 
oder sterben; wenn wir sterben, muB sie Déva oben erst fragen; wenn der 
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Déva des Hauses sieht, daB wir Béses getan haben, dann wird er uns sterben 


lassen; wenn wir aber nichts Béses getan haben, dann 1a8t uns der Déva des 
Hauses nicht sterben, 


Lo rupa dému dhélé ta bila kana; masa kita cata dica vavo tana bho go 
zéro néé dému. Paké pela dému dhélé ta bila kana; bhela dau ro cana rivu 
dhanga soza, mali se mori ta lo yelo: Lo voé lo cana déva. 

Ihre Gestalt ist herrlich; kein Mensch auf Erden kommt ihnen darin 
gleich; ihre Kleidung ist auch prachtig; deshalb pflegen die Leute zu sagen, 
wenn jemand schén von Gestalt ist: Er hat das Aussehen eines Déva. 


Masa kita cata mizo réé nob Déva; mali ta kobé mézé ya, dau cata bhai 
ka lad leva nama lésa déva, bhila leva turé lésa yo leva puii nunu mézé; 
ngti leva dau déva dhanga méda yo leva zala déva. 

Alle Menschen fiirchten die Déva sehr; wenn es spat in der Nacht ge- 
worden ist, dann darf man nicht an die Orte gehen, wo die Déva zusammen- 
kommen, so an den steinernen Ruheplatzen, bei groBen Beringin-Baumen, 
wo sich die Déva niederlassen, und auf einsamen Wegen. 


Cata mata dara da dhanga tei deka voso déva dau dhélé da meka; vai 
se deka se deka tei dhano ta bué xoga. Dému dau cana sica tuii; dému dhano 
zéro nod kita dica cota cola ta dhanga dheké fai; no6é fai cana dhano zéro 
noo kita. 

Die Hellseher kénnen die Déva des 6fteren sehen, und zwar als betagte 
Leute; bisweilen aber erscheinen sie als junge Leute. Sie sind sehr sehr weise; 
sie sind auch darin uns Menschen auf Erden gleich, daf sie heiraten und 
Frauen und Kinder haben wie wir. 


Dému dau dhano mora mesu noé kita, mali kita ta tau modhé nod 
dému; mali kita bho go tau modhé, dau dému nga li6 kita vi zéra, bhila kita 
ta laza ro kama laga yo ta lid lénga kama laga. 

Sie kiimmern und sorgen sich auch um uns, wenn wir uns recht gegen 
sie benehmen; handeln wir aber nicht recht, dann strafen sie uns mit Ungliick, 
indem wir schwer krank werden und Ungliick ohne Aufhéren erleiden. 


Tevé polo ta zoko vae cuza, dau kita nenga baii ngica déva, vi pai valo 
leva voé zugu polo vi péra valo go vae cuza, vali voé nga tii ngica kita. Kita 
dhano mizo no6 Déva; ngaza go déva kita bho go tolo kadha; mali da kadha 
tevé cola rana, bodha kadha mavé mavé lé govi, dau déva bho go ngazi; mali 
kita mazi rana kama vengu, dau voé nenga ngazi caté ro nod kita, tii kita 
vi laza ro. 

Wenn der Polo den Regen verborgen hat, miissen wir Déva opfern, um 
ihn zu bitten, damit er dem Polo befehle, den Regen wieder zu zeigen, und er 
gibt ihn uns wieder. Wir fiirchten auch Déva; den Namen Déva’s dirten wir 
nicht leichtfertig aussprechen; in der Unterhaltung diirfen wir nur ganz leise 
und sacht von ihm reden, sonst ziirnt uns Déva; reden wir dabei zu laut, 
wird er iiber uns ziirnen und uns krank werden lassen. 


Kita dhanga rana ngaza déva loci vali tevé kita da zazi, bhila kita 
dhanga kadha: Déva zéta ba péngi! Zéta riga telu ba sega! Cebu Cava zéta 
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léna! Cebu Cava zéta ladza léva! Vali dhanga noba cata. Tevé cata ta tau 
pata teké, dhano dhanga mani noé déva, bhila cata cola soza: Turé gili cola 
cana Déva rona, vaké vatu léva, Déva dhoro dhéya. 

Wir pflegen den Namen Déva’s auch bei Verwtinschungen auszu- 
sprechen; so z. B. pflegen wir zu sagen: Déva in der Hohe sieht auf dich 
herab! Der auf den drei Zweigen soll dich erstechen! Vater Cava oben in den 
Hohen! Vater Cava auf dem hohen Segel! Auch werden die Menschen so 
verflucht. Zur Zeit, wenn die Teke-Lieder gesungen werden, wird auch Déva 
gelobt: Den Steinbau um die Erde hat Déva errichtet. Errichtet den hohen 
Stein, damit Déva darauf herabsteige zum Vergntgen! 


Nitu dau biya penga sama noé kita cata; vai vunga vunga rona kolé 
nitu tula culu, moli dau péé rona kita cata. Nitu da rona vai go vatu; kita 
cata rona vai go tana. Dému da dongo leva mata vae noé leva vatu pogo 
noo nama lumi lo leva mala mézé vali leva fao kadzu. 


Die Nitu wurden zusammen mit uns Menschen gebildet; zuvor wurden 
die Nitu gemacht und darauf wir Menschen. Die Nitw wurden aus Stein, wir 
Menschen aber aus Erde gebildet. Sie wohnen an Quellen, bei groBen Felsen, 
an FluBufern, auf weiten Ebenen und in Waldern. 


Tevé kita da tei go lo dému, deka voso vai go nipa riku, goka, naga 
nod tuna; dongo leva nuca, kita kadha ngebu nuca, leva cuma kita, kadha 
ngebu cuma. Dému dau dhanga tau réé noo kita; mali kita da puri leva mata 
vae, maé tolo rana nama go capa capa. 


Sehen wir ihre Gestalt, dann ist es meist eine buntgefleckte Schlange, 
eine Riesenschlange, eine Naga oder auch ein Aal; wohnt sie im Kampong, 
heiBt sie ngebu nuca, wohnt sie auf dem Felde, nennt man sie ngebu cuma. 
Sie tun uns Béses; wenn wir an Quellen vorbeigehen, diirfen wir nicht das 
Geringste reden. 


Kita bodha dii xemi xemi; bodha cata ta dhoma ya leva dau, dau tolo 
rana; mali cata ta ngica muzi, maé tolo rana; mali ta tolo rana, dau nitu nga 
zanga, valimuzi nga redo go mae dému leva dau kita nenga laza. 

Wir mussen uns ganz still verhalten; Leute, die dort bekannt sind, diirfen 
ruhig sprechen; ist man unbekannt, darf man nichts sagen; sprechen wir, 
kommt Nitu untersuchen und halt die Seele daselbst zuriick; dann werden 
wir krank. 


Mali kita da laza ya ba cata mali da yila ko mae kita nitu da redo, kita 
xévé poi mori mali da kadha; mali voé kadha, bodha 1é sélu go mae kita; nga 
lad sélu, raba mori mali roké cénga mae kita; mali voé kadha, lé gazo go vae 
leva voé da lad vi zico, bodha vi laé gazo go vae dau vi zico, raba mori mali 
roké cénga go mae cata laza dau, vi tugi vado leva tebo, voé vi roké zid. 


Wenn wir krank sind, muB der Zauberer untersuchen, ob Nitu unsere 
Seele zuriickgehalten hat, und wir héren nur den Zauberer sprechen; wenn er 
redet, muB er einen Ersatz fiir unsere Seele geben; er mu8 dies tun, um 
unsere Seele zuriickzurufen; wahrend er -spricht, schépft er Wasser an dem 
Orte, wo er sich wascht; denn das muf er tun, um die Seele des Kranken 
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zuriickzurufen und sie wieder in seinen Leib zuriickzubringen, damit er wieder 
gesund werde. 


Tevé cata da nipi, mae dému da kana kono nuca nitu, dému da yila nama 
go nitu dau dhélé da lo yelo kana; paké pela dému go ragi dhélé da yelo; 
bhila dau mali cata da tenu go xabo veki ta lé riku réké, rivu dhanga soza: 
Tenu mocé lima nitu; bavali mali cata da lo molo, rivu dhanga soza: Lo 
mocé cana nitu. 

Wahrend die Menschen traumen, begibt sich ihre Seele in die Stadt der 
Nitu, wo sie die Nitu sehen in herrlicher Gestalt; auch ihre Kleidung ist 
prachtig; wenn deshalb die Leute schéne bunte Kleider weben, pflegt man 
zu sagen: Wie von Nitu-Hand gewebt. Und wenn man Menschen von schoner 
Gestalt sieht, sagt man: Er hat ein Aussehen wie ein Nitu. 


Ngebu nuca dauna dému dhanga laya nama cana nuca vali dhanga vo 
nama go vesi peni. Mali ngana ta logo dego yo manu ta ngoro ngii, dau 
veki ngebu nuca ta po. Kita bodha vi tau baii ngica voé. Veki ngebu cuma 
dau voé dhanga dongo leva cuma, vi géco vali vi vo nama go vuca ka; bhila 
mali vuca ka ta payo, dau veki dému d vo, mali vuca ka yedhé, dau veki dauna 
da ngédeé. 

Die Ngebu nuca beschiitzen die Dorfbewohner und verleihen der 
Hiihner- und Schweinezucht Segen. Werden die Schweine von einer Seuche 
hinweggerafft oder sterben die Hithner, muB der Ngebu nuca angegangen 
werden. Wir miissen ihm opfern. Der Ngebu cuma muB die Felder bewachen, 
damit er die Feldfriichte segne; gibt es viel Feldertrag, dann haben sie ihn 
verliehen; gibt es wenig, miissen wir sie darum bitten. 

Ciné nitu dongo zéta mala Piga; tevé da rori vitu yo da tau lako, dému 
bodha noo baii kolé vi pai nama xui koya; mali bho ga baii leva dau, dému 
rori vitu bho go ngé; xui koya lé pota nonga. 

Die Mutter Nitz wohnt auf der Ebene von Piga. Zur Zeit der Jagd 
muB8 man ihr erst opfern, um das Wild herbeizurufen; wenn sie dort nicht 
opfern, kénnen sie nicht auf die Jagd gehen; alles Wild schwindet. 

Nama mae cata mata bodha lad kolé leva ngica cugé Nitu dau ro, raba 
cugé Nitu vi pa dému go laé, dému vi dongo; bhela dau ro masa nama: mae 
cata mata dongo masa zalé nitu; dému dhano tau cuma Dhila kita dica 
vavo tana. 

Alle Seelen der Verstorbenen miissen zuerst vor Mutter Nitu er- 
scheinen, damit Mutter Nitu ihnen einen Platz anweise, wo sie wohnen sollen; 
deshalb wohnen alle Seelen der Toten unten bei den Nitu; sie bestellen auch 
ihre Felder wie wir auf der Erde. 


Der Gewahrsmann wufte die Ausdriicke ,,auf den drei Zweigen“, , auf 
dem hohen Segel“ nicht zu erklaren; auch ich wiiBte nur vom letzteren zu 
sagen, daB® es wahrscheinlich wieder auf den Mond hindeutet, da der Mond 
ja haufig mit einem Boot verglichen wird. Der Steinbau, der die Welt umgibt 
oder umkreist, ist wohl auch wieder der Mond, da er ja oft unter dem Namen 
Stein figuriert. Die Mutter Nitw soll die erste Nitu, die zuerst geschaffene, sein. 
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17. Menat Rupa: Déva kica tuga se imu véé; Déva makica ngata ta 
cana xaki. Latu vali néé déva déva, kai da rona, vi tau cana kapo ngata, 
voé vi dhanga zugu lad culu leva dé dé; dému kica dongo leva volo léva, 
bhila zéta Inéricé dau kica nuca ngata déva maké. 

Déva ist nur einer, und zwar ist er ein Mann. Es gibt auch noch andere 
Déva, die er geschaffen hat, damit sie ihm als Untertanen dienten, um ihnen 
zu befehlen da® sie wohin immer gingen; diese wohnen auf hohen Bergen, 
wie z. B. auf der Inerie; das ist ihre Stadt. 


Déva kica mono go ngodho puii ba, voé latu leva dé dé dica ngica kita 
voé dhano; mona go tuga réta lizu yo mona go tuga dica tana voé da dongo, voé 
latu leva tako cola; bhila ba go neka ngata kica puii colo dzeka dau kita 
mona go tod, tuga nama da cema meka ko nama da mosa dhanga kadha: Déva 
latu réta lizu; kica cata dhoma namé: Déva kéla réta, nitu riku raleé. 


Déva ist nicht irgendwoher gekommen, er ist tiberall, auch bei uns ist 
er; nicht nur im Himmel und nicht nur auf der Erde, er ist an allen Orten; 
wie seine Verhaltnisse friiher bis auf unsere Zeit gewesen sind, wissen wir 
nicht; nur sagen die Altesten oder Vornehmen: Déva wohnt oben im Himmel. 
Von ihm sagt man auch: Der gefleckte Déva ist oben, die bunte Nitw unten. 


Déva makica cata da ngai méré; voé da ngai méré; voé da rona peka 
kita cata néé méd déva kedhi dau; mona dhu se mori da sob ngai méré laga 
zéro nob déva méré. Puti déva dau tuga se mori; voé da rona ya peka masa 
bapo neka dica vavo tana ké. 


Déva ist ein Mann mit groBer Macht; er hat uns Menschen und all die 
kleinen Déva gebildet; kein einziger Mensch kommt ihm an Macht gleich; 
von diesem Déva gibt es nur einen; er hat auch alle Dinge auf Erden gemacht. 


Kita mona ngala tei Déva, puii voé dau tebo bhai; voé puru go mae kana © 
latu, kita mona bé6; lo ngata kita mona ko tod; tuga cata cola nipi tei, nama 
da meka cola kadha, lo imu sama néé lo kita cata; vai imu soo méré soo léva; 
tebo imu bhara ngéré lo rongo; paké veki imu dhélé ko véca; sad imu dhélé 
ko tana vada véca; lo bhila baru Tuxa lé giku galé; ka imu tengé imu tuga 
ko vuii véca néé kita cata da dhanga pudzu pica néé dhi jedhi tevé para véla 
néé tevé neté go da laza ro, 


Wir kénnen Déva nicht sehen, da er keinen Leib hat; ob er ein reiner, 
bloBer Geist ist, wissen wir nicht; seine Gestalt kennen wir nicht; nur die- 
jenigen, die traumen, und die Vornehmen sagen, daB seine Gestalt gleich der 
unserigen sei, doch viel groBer und starker; sein Leib ist weiB wie eine Ziege; 
seine Kleidung von Gold, sein Haus ist von Goldzement und in der Form 
ahnlich dem Hause der Europaer und hell leuchtend; die ihm eigene Speise 
ist nur Goldstaub und was wir ihm beim Fest des Kerbauenstechens und in 
Krankheiten opfern. 


Déva makica cata da mosa dela, ko kumi voé léva tuii tuii, cola tau 
mizo cata da tei imu cola tevé nipi. Imu kica mu da bé6 tebé tebé, puii imu 


da rona peka kita. Déva kica fai cuna mona; tuga cana kapo ngata 
nama déva gob makica. Cola dii imu zéta lizu néé dica vavo tana. 
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Déva ist ein sehr vornehmer Mann, sein Bart ist aber sehr lang, so daB 
er die erschreckt, die von ihm traumen. Er ist iiberaus weise, da er uns er- 
schaffen hat. Déva hat keine Frau und Kinder; nur hat er seine eigenen 
Leute. Sein Wohnort ist im Himmel und auf Erden. 


Imu kica cola mesu dhegu néé kita cata, ngii imu da rona peka dému; 
voe paya dému tii néé cuza néé leza néé cola ka. Imu kica caté ro cola nadzi 
kita cata tuga, mali imu ta tau peka sala; mali kita tau peka sala, voé tii 
cuku kita néé laza ro ko néé boké ko mona néé mata. 


Er liebt die Menschen, da er sie geschaffen hat; er sorgt fiir sie, indem 
er ihnen Regen, Sonnenschein und Essen gibt. Er ist auch tiber die Menschen 
erzurnt, wenn sie gegen ihn Béses tun; wenn wir Béses tun, straft er uns mit 
Krankheiten, Wunden oder auch mit dem Tode. 


Kita cola tii cada néé Déva néé pudzu pica néé dhi fedhi. Mali kita pudzu 
pica, kita nga baii gaé bhila ké: Dau cema Déva ciné nitu, cebu kadzo mai ka 
nika mami, cinu tuca ricu, mai ka culu manu caté manu, micu tau polu kedhi 
paya banga, tedé dzogé lizu li lima ruca, dhuka néé vula, xala gavu cavu 
nedha bulu telu dzeka ralé tana, micu tau papa néé volo ngaza, tau péré nod 
leko méré, cusu vai sud sina, galu vai vatu maku, voé péngi néno mona béd 
xingo voé lé xingo, mata voé lé bo, micu tii vesi bi loka lova, dhadhi voso 
mesa kapa! Bocé polo bapu! 


Wir erweisen Déva Ehre durch Speise- und Trankopfer. Wenn wir 
opfern, dann sagen wir dabei folgendermafen: Hier, Vater Déva und Mutter 
Nitu und ihr Vorfahren! kommet und esset hier den garen Reis, trinket den 
siifen Palmwein; kommet und esset den Kopf des Huhnes und die Leber 
des Huhnes, damit ihr eure Kinder beschiitzet, eure Nachkommen_ behutet, 
einen Zaun um sie errichtet, der bis zum siebenten Himmel reicht, der hinab- 
dringt bis zum dreiBigsten Stockwerk unten in der Erde; verschanzet uns hinter 
hohen Bergen, sichert uns hinter breiten Fliissen; verriegelt unser Haus mit 
Eisen von China, verschlieBet uns hinter festem Stein; wenn ein Feind auf uns 
herabsieht, soll er von uns nichts erfahren; sein Ohr soll nichts héren, und 
sein Auge nichts sehen; gebt, daB unser Gefliigel sich mehre und unsere 
Schweine zusehends wachsen, daB unsere Nachkommenschaft sich unablassig 
mehre und zunehme! Fluch aber dem Feind und Widersacher! 


Cata mizo tebé tebé né Déva, mona ko tolo geta ngaza ngata Déva, mali 
ko neka ta mona ko tebé leté; mali cata tolo geta ngaza ngata, dau Déva cola 
nadzi, cola nora ngica voé dau kica. 

Die Menschen fiirchten sich sehr vor Déva; sie sprechen nicht ohne 
weiteres seinen Namen aus, wenn kein Grund vorhanden ist oder kein wichtiger 
Grund; wenn sie seinen Namen ohne gerechten Grund nennen, dann zurnt 
Déva dem Betreffenden. 

Cata cola dzadzi moga néé ngaza ko Déva, mali coné neka molo; mali 
dzadzi réké, dau Déva nga cuku; cata moga cola noba néé ngaza ko Déva, 
bhila mali nama cana kedhi da mona ko dhéko ciné cema da zugu ko cata 
da tau rugi kita. 
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Die Leute schwéren auch im Namen Déva’s, wenn es sich um eine gute, 
gerechte Sache handelt; wenn sie falsch schworen, straft sie Déva; auch ver- 
wiinschen die Menschen mit dem Namen Déva’s, wenn z. B. kleine Kinder den 
Eltern nicht gehorchen, wenn sie etwas befehlen, oder auch wenn die Men- 
schen uns Schaden machen. 

Tevé mali cata dzadzi mona ko gera netu neka, kai tuki xiva nga mata. 
Latu moga néé pata pélé, cata cola tau pata teké bhila ké: Déva zozo ngica, 
ngizu nod boro, cola rana yoto, maé dhanga voso; bapo cota cola Déva da 
rona, micu bué xoga maé dhanga gora; gora vavo tana mona pata capa; dheya 
vai ralé gema, nga dhu colo renga! 

Wenn die Menschen in einer belanglosen Sache schwoéren, dann sterben 
sie, wenn ein Jahr um ist zu derselben Zeit (wo sie geschworen). Es gibt auch 
verschiedene Redeweisen, die die Leute in den Teke-Liedern gebrauchen, und 
zwar so: Déva hat Gesicht, Nase und Mund geformt; wenn du redest, dann 
gehe in deinen Reden nicht zu weit; die ganze Welt hat Déva gemacht, ihr 
jungen Madchen und Burschen, seid nicht so iiberheblich; zu Stolz und Uber- 
heblichkeit ist auf Erden nicht der geringste Grund; denket an das Grab, wo 
ihr auf immer bleiben werdet! 


Nitu kica Déva da rona; imu kica puii culu culu, tuga se ngata véé; 
vai vaiimuzi ma voso peka. Nitu kica ko mae cata. Déva da zugu dému dongo 
leva mata vae, leva puti kadzu, leva caga vatu; nitu kica imu da keli tuii; 
cata cola tei leva mata vae, cola paké pela imu lé riku réké bhila ko suru 
patola; bhela dau cata cola soza: Paké veki mocé cana nitu. 


Nitu ist von Déva gemacht; sie stammt aus den 4ltesten Zeiten und ist 
nur eine, spater aber wurden deren viele. Die Nitu sind die Seelen der Men- 
schen. Déva hat ihnen befohlen, an Quellen, unter Baumen und in Felsrissen 
zu wohnen; die Nitu sind schén; man kann sie an Quellen sehen, dann ist 
ihre Kleidung verschiedenfarbig wie ein buntes Tuch; deshalb pflegen die 
Leute zu sagen: Eine Kleidung wie die eines Nitu. 


Nitu kica da seda tenu tod; lué ngata lé giku galé; cata cola soza: Voé 
da tenu bhela lima nitu, Cata cola tei, mali da cana xaki, tei da finé gaé, 
mali da finé gaé, tei da cana xaki. Deka voso latu zelu kita, cola mata; mali 
da zelu peka imu kica, cata kica cola mata. Tevé cata kica da mata, cuza 
vara gadho; kica cata cola kadha: Cata mata ta nitu paka. 


Die Nitu verstehen zu weben; ihr Umschlagetuch ist buntfarbig; die 
Leute sagen in Liedern: Sie webt wie die Hand eines Nitu. Wenn ihn je- 
mand sieht und es ist ein Mann, dann sieht dieser einen weiblichen Nitu, ist 
es eine Frau, dann sieht sie einen mannlichen Nitu. Oft geschieht es, daB 
sie die Menschen zur Siinde verfithren, so daB diese dann sterben; wenn 
jemand verleitet worden ist, so muB er sterben; zur Zeit, daB dieser stirbt, 
setzt heftiger Regen und Wind ein; dann pflegen die Leute zu sagen: Er ist 
gestorben, vom Nituw geschlagen und geholt. 


Die goldene Kleidung und das goldene Haus ist wieder nichts anderes 
als der Hellmond. Die sieben Stockwerke nach oben und die dreiBig nach unten 
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sind auch weiter nach Osten im Lio-Gebiet in den Anschauungen und Mythen 
dieses Volkes zu finden. Sina bedeutet sowohl China als auch die Mondgottin 
Sina; wenn es hier letztere sein soll, dann kann man auch auf einen Zusam- 
menhang von Eisenkultur und Mondkult schlieBen. Maku heiBt eigentlich 
bertihmt. Wie kann man einen Stein beriihmt nennen? Vielleicht, weil darunter 
wieder der Mond, Mondgott zu verstehen ist. Zum Ausdruck die Nitu sind 
die Seelen der Menschen“ wurde mir noch erklart, daB die Seelen der Men- 
schen nach dem Tode zu Nitw werden. Die Nitu vertiihren haufig zur Siinde, 
zu geschlechtlichen Vergehen; in Lio erzahlt man dasselbe von Longgo 
Mbengga, der Frau mit dem hohlen Ricken, die zweifellos der Mond ist; 
im Sika-Gebiet hei®t sie Dud Toé Robong und bedeutet das gleiche. Beim 
Ausbruch des Vulkans auf der nahegelegenen Insel Paluwe, durch den auch 
das Ngadha-Gebiet in Mitleidenschaft gezogen wurde, beschuldigten die heid- 
nischen Bewohner von Toda ein Madchen, daB es sich mit einer Schlange ge- 
schlechtlich vergangen habe. In letzter Linie werden alle diese Anschauungen 
auf dieselbe Grundanschauung zuriickgehen, auf den Mond. Auch in den 
Mythen verschiedener anderer Volker kommen derartige Anschauungen zum 
Ausdruck. 


18. Mor Sina aus Tazo, Tana Volo: Ndéva latu se mort, Nitu Ndéva; 
Ndéva céta nitu calé; Ndéva ndau da cana xaki, nitu ndi da cana jai; Ndéva 
ndi latu se mori; ngata cata da kadha: Ndéva nggau go ndéva zad! ndau 
pava nggod voso, ndi Ndéva tungga se mori, nitu tungga se mori; Ndéva 
latu puti colo, nitu dhano latu puii colo. 

Es gibt nur einen Ndéva, eigentlich Nitu Ndéva; Ndéva oben und Nitu 
unten; Ndéva ist ein Mann, Nitu eine Frau; Ndéva ist nur einer; wenn des- 
halb auch die Leute sagen: Mein Ndéva oder dein Ndéva/, so sind es deren 
doch nicht viele, sondern nur einer und nur ein Nitu; Ndéva existiert von 
alters her und Nitw ebenso. 


Nitu pava ngoé cembu nggita; tungga nitu ndi ngata ndongo ndica 
vavo tana leva mata vae. Ndéva ndi latu néé ngai méré; ngai voé ndi da rona 
peka kita cata néé masa mbapo rimo masa capa capa nama neka. Lo Ndéva ndi 
sama Dhila lo kita cata; lué néna voé so6 yelo soé bila ngica Ilué néna 
nggita. 

Nitu ist nicht unser Vorfahr; nur wohnt Nitw auf der Erde in der 
Nahe von Quellen. Ndéva besitzt eine groBe Macht; durch diese seine Macht 
hat er uns Menschen und alles andere ohne Ausnahme geschaffen. Die Ge- 
stalt Ndéva’s ist wie die unserige; seine Kleidung ist viel schoner als unsere 
Kleidung. 

Dhanga ka voé nggita pava nggoo tod; vai cata dhanga para véla bula 
lé pudzu bheka leva vatu; vai nggita cata yo Ndéva ndi pava nggo6 tei da 
mai ka. Ndéva ndi da meka; Ndéva ndi voé da tod tuti, puti voé da rona peka 
ng gita. 

Was er eigentlich iBt, das wissen wir nicht; wenn die Leute aber das 
Fest des Kerbauenstechens halten, dann opfern sie ihm nur bei den Steinen; 
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doch kénnen wir nicht sehen, daB Ndéva zum Essen kommt. Ndéva ist ein 
Alter; Ndéva ist sehr weise, da er uns gebildet hat. 

Ndéva ndi fai pava, cana pava;Ndéva céta cana kapo pava, puti culu 
culu tungga voé méd méaé dzeka ndau; Ndéva ndi pava nggoo céta lizu; voé 
ndi yéco yéco néé ndica ngica nggita. Ndéva ndi da mbéké néé nggita, puii 
voé da rona peka nggita; voé da mbéké néé nggita, voé da tii peka nggita vae 
nuza, lero néé paga masa masa mbapo neka. 

Ndéva hat keine Frau und keine Kinder; Ndéva hat auch keine Unter- 
tanen, von alters her ist er allein bis auf unsere Tage; Ndéva weilt nicht oben 
im Himmel; er ist hier rings um uns. Ndéva liebt uns, da er uns gemacht hat, 
und gibt uns Regen, Sonnenschein und alles tbrige. 

Ndéva pava ngoé koi nggita; tunga cata da tau sala, voé siba koi; Ndéva 
ndi da tii ngica nggita sani, mali nggita da tau sala; voé tii ngica nggita 
neka lara. 

Ndéva ist nicht bése auf uns; nur gegen die, die Boses tun, ist er er- 
zurnt; Ndéva schickt uns Unheil, wenn wir Béses tun; er schickt uns 
Wunden und Krankheiten. 


Neggita dhano tau cada néé Ndéva; nggita tii mbaii nika mami, mboct 
manu, caté paké, caté kamba. Cata mbaii bhila ndi: Nggaé cembu, mai ka 
nika, pesa mboci manu, nggami neka foko... Mbocé cilo! 


Wir verehren auch Ndéva; wir geben ihm gekochten Reis als Opfer, 
ferner Leber vom Huhn, Leber vom Schwein und Kerbauen. Man opfert so: 
Herr Vorfahr, komm und if den gekochten Reis, laB dir schmecken die 
Hithnerleber; wir sind satt... Vernichte den Widersacher! 


Cata dhomi zazi néé ngara nggo Ndéva bhila ndica: Mali nggau panggo 
cala ngavu zad, Ndéva colo cala zaé, mali nggau da cala go zad, Ndéva colo 
cala nggau! Mali da nora panggo kadha noé ngara nggo Ndéva, piro cata 
tau nggeta ‘néé ngara nggo Ndéva. Cata da mizo langga nggeta ngara 
nggo Ndéva. 

Die Leute schwo6ren im Namen Ndéva’s auf diese Weise: Wenn du nicht 
meine Sachen gestohlen hast, dann soll mich Ndéva zuerst holen; wenn du 
aber meine Sachen gestohlen hast, dann soll dich Ndéva zuerst holen! Wenn 
man nicht schwort, ist es verboten, den Namen Ndéva’s auszusprechen. Die 
Leute fiirchten sich auch, ungehérig den Namen Ndéva’s zu gebrauchen. 


Cata da tau pata mélo yo pata teké panggo kadha ngali Ndéva; cata da 
mizo panggo tau pata néé ngara ngata dau; tungga tau ndolu pata 
tevé para véla. 

In Sieges- und Tanzliedern wird der Name Ndéva’s nicht genannt; sie 
furchten sich, dann den Namen Ndéva’s zu nennen; nur beim Fest des 
Kerbauenstechens kommt sein Name auch in Gesangen vor. 


Die Anrede in obigem Opfergebet ist abweichend von der sonst im 
Ngadha-Gebiet gebrauchlichen; der Gewahrsmann bezieht ,,Herr Vorfahr“ auf 
Ndéva; er ist hier also mit dem Ahnenkult aufs engste verkniipft; und die 
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Auffassung von Ndéva auch wohl der Ursprung des Ahnenkultes. Cilo ist 
wahrscheinlich dasselbe wie das sikanesische cila, ein Zeichen, ein schwarzer 
Punkt, den Dud Hélang, der gefiirchtetste der bosen Geister, an seiner Stirn 
tragt; cilo sind hier also wohl die bésen Geister. 

Die beiden letzten jetzt folgenden Zeugnisse stammen aus dem Riung- 
Gebiet, dessen Bewohner eine vom Ngadha-Gebiet verschiedene Sprache 
reden, einen Manggerai-Dialekt; doch ist dieselbe in den Grenzstrecken mit 
vielen Ngadha- und Nage-Wertern durchsetzt, wie verschiedene Erzahlungen 
auch von einer Herkunft aus dem Ngadha-Gebiet reden. Ebenso ist hier der 
Name des Hochsten Wesens noch Nituz Déva, wahrend man in den an die 
Manggerai angrenzenden Strecken Mori Keraeng ewes! Die Angaben 
folgen nur in Ubersetzung. 


19. StRANG aus Lengko Tura: Nitu Dhéva ist nur einer; ob Mann 
oder Frau, wei man nicht; nur das weif man, daB er ist; auch woher er kommt, 
ist unbekannt; er ist iiberall, aber doch nur einer; er stammt aus Urzeiten, da 
keiner ihn geschaffen hat. Nituz Dhéva besitzt eine groBe Macht; er hat alles 
geschaffen: Himmel, Sonne, Mond und Sterne, Erde, Menschen und _ alles 
andere; daher hat niemand von den Menschen eine gréfere Macht als er; noch 
ist auch jemand erhabener. Bisweilen erscheint Dhéva den tora mali (Geister- 
sehern) und auch anderen im Traume; und dann zeigt er sich in Gestalt eines 
Alten (mekas); er sieht furchterregend aus: er hat groBe Augen, groBe Ohren, 
lange Zahne, einen breiten Mund und einen langen Bart; sonst sieht er aus 
wie wir Menschen; denn jene Gestalt nimmt er nur bei seinen Erscheinungen 
an; er ist schéner und feiner als die Menschen und tragt eine prachtige Ge- 
wandung; seine Speise besteht hauptsachlich aus Menschen- und Tierfleisch; 
wenn Menschen und Tiere sterben, dann holt sie Nits Dhéva; daher denkt man, 
er habe sie gegessen; und die Leute sind oft unwillig und sagen: cé Nitu Dhéva 
nggaté dhid; ica mori dzarin, ica cala kolé: ach, Nitu Dhéva ist nicht gut, er 
hat es gemacht und hat es schon wieder geholt. Er ist sehr weise, denn er hat 
alles gemacht. Von Nitu Dhéva wei8 man nicht, ob er Frau und Kinder hat; 
nur hat er eine ungezahlte Menge von Untertanen: Sonne, Mond und Sterne, 
die Geister (mboré nocang), Krahen, Falken und Sperber (ka lico), vera (bdse 
Geister, die in Menschen fahren) und itu tana (Erd-, Baum- und Felsen- 
geister); die mboré nocang téten in der Regel die Menschen und die Tiere; 
doch miissen sie zuvor Erlaubnis von Nitu Dhéva haben. Es gibt auch Dzin 
und Sétan, das sind dieselben wie mboré nocang. Die eben genannten Unter- 
tanen Nitu Dhéva’s haben Frau und Kinder wie wir Menschen. Nitu Dhéva 
hat auch Erbarmen mit den Menschen; guten Menschen ist er gut; bdsen 
Menschen, die viel stehlen und ehebrechen, schickt er viel Ungliick (mala 
petaka) und Leiden. Die Menschen miissen Nita Dhéva durch Opfer ehren; 
sie fiirchten sich sehr, seinen Namen auszusprechen; alle Menschen mussen 
Riicksicht auf ihn nehmen, weil er der Herr ist. In Leiden und Ungliick rutt 
man ihn um Hilfe an durch Opfer; bei Prozessen, die als recht und gerecht 
angesehen werden, pflegt man bei Nitu Dhéva zu schwéren. Wenn gestohlen 
worden ist oder ein Kind ist ungehorsam, dann flucht man auch mit dem 


Bie P. P. Arnot, S. V. D., 


Namen Nitu Dhéva: Dhéva cala gau, Dhéva soll dich holen! Und wenn man 
heftig flucht, kommt der Fluch auch iiber denselben; er wird von Ungliick 
betroffen. Bei Prozessen falsch schwoéren bringt auch Unheil; daher fiirchten 
sich die Menschen, mit dem Namen Dhéva’s zu schwéren, wenn sie wissen, 
daB sie schuldig sind. 


Der Gewahrsmann war hier der Hauptling des Dorfes; er ist noch ziem- 
lich jung und hat schon oft dem christlichen Religionsunterricht beigewohnt, 
scheint sich aber doch wenig von ihm haben beeinflussen lassen. Die ,,schrecken- 
erregende“ Schilderung Nitw Dhéva’s hat sicher ihren Grund wieder in einer 
Beeinflussung durch die Mondmythologie und den Mondkult: die langen 
Zahne sind der Sichelmond; der breite Mund wahrscheinlich auch; die groBen 
Ohren sind die beiden Viertel, die groBen Augen der Vollmond; in Maumere 
sagt man, daB, wenn eine schwangere Frau den Mond sieht, das Kind grofe, 
runde Augen bekommen wird. Mboré nocang ist jedenfalls nur die Umkehr 
des Ngadha noca bhoré, der Noca schlagt; in manchen Gegenden kann man 
mboré nocang unzahligemal im Tage als Ausdruck der Verwunderung horen. 
Falke, Sperber und Krahe sind wahrscheinlich die Symbole der vorher 
genannten Sonne und des Mondes. Dzin und Sétan sind vom Islam itber- 
nommen, der sich an der Nordktiste von Riung festgesetzt hat. 


Nitu Tana wurde von Nitu Dhéva geschaffen, zusammen mit dem Men- 
schen und allen anderen Dingen. Nituw Tana ist nur ein Geist; er hat als 
Gehilfen den Nitu Dhéva; Nitu Tana wohnt in groBen Baumen und Steinen; 
bisweilen treffen sie mit Menschen zusammen, dann sieht sie der Mensch in 
Schlangengestalt, im Traume auch in Menschengestalt, doch schéner als der 
Mensch; auch ihre Kleider sind schéner; sie besitzen eine groBe Geschicklich- 
keit im Weben und eine groBe Gewalt iiber den Menschen; ja man kann sagen, 
sie sind beinahe Nitu Dhéva gleich; wenn z. B. ein Mensch gegen sie fehlt, 
kénnen sie ihn ins Ungliick stiirzen; aber gegen gute Menschen sind sie auch 
gitig. Doch mag der Mensch gut oder schlecht sein, wenn immer er zu ihrem 
Wohnort als Neuling kommt, strafen ihn dafiir die Nitu Tana, damit er wei, 
da8 dort Nitwz Tana wohnt. Sie sind verheiratet und haben Kinder; sie haben 
und bebauen Felder wie wir. Stirbt der Mensch, dann kommt seine Seele zu 
den Nitu Tana; dort erhalt er auch ein Haus und Acker; stirbt jemand in 
einem Dorf und seine Seele begibt sich zu den Nitu, dann zeigt ihr der Nitu 
das Kampong der Eltern, damit sie mit ihnen zusammen wohnen kann. 


20. KasA Mapzina aus Kezda: Uber Nitu Dhéva wissen wir nichts 
Sicheres in bezug auf seine Gestalt oder sein Aussehen; doch wissen wir, daB 
er ist. Ob Nitu Dhéva ein Mann oder eine Frau ist, wissen wir ebensowenig; 
doch wird er von den fora mali des 6fteren in Gestalt eines Mannes gesehen. 
Ob deren einer oder mehrere sind, wissen wir nicht bestimmt. Die tora mali 
sagen, er sei nur einer. Er ist seit unvordenklicher Zeit, ehe die Erde war. 
Wir konnen Nitu Dhéva nicht sehen, weil er ein Geist ist. Doch bisweilen 
konnen ihn die tora mali sehen, auch erscheint er 6fters im Traume; sein Aus- 
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sehen ist dann furcht- und schreckenerregend: sein Leib ist wei® und sehr 
groB, seine Augen sind gro, die Ohren lang, die Nase lang, der Mund breit 
und die Zahne lang; auBerdem hat er stets einen Stab in der Hand. Er ist 
da, bevor die Erde geworden. Er wohnt im Himmel (iiber dem Himmels- 
gewolbe), bisweilen steigt er aber auf die Erde hernieder, um zu sehen, wie es 
mit ihr steht. Er besitzt groBe Macht, durch die er alles hervorgebracht, zuerst 
den Himmel (Firmament), dann die Erde, Sonne, Mond und Sterne; deshalb 
sagen die Menschen, daB kein anderer gréBere Macht besitze als Nitu Dhéva. 
Sein Aussehen ist schén und herrlich, sein Gewand prachtig; er ist schéner 
und herrlicher als die Menschen. An Untertanen hat er eine groBe Zahl: Sonne, 
Mond und Sterne, Krahe und Sperber (ka lico), die Eulen (po kuis), mboré 
nocang, nico, ko, vavi toro und Vatu Tana. Der Wohnort der Verstorbenen ist 
teils im Himmel, teils auf Erden bei groBen Baumen und Felsen. Nitu Dhéva 
liebt die Menschen; doch gegen bése ist er erziirnt; wenn sie haufig stehlen 
und ehebrechen, straft er sie; die Gutes tun, hat er gern und ist gut zu ihnen. 
Seine vorziiglichste Speise ist Tier- und Menschenfleisch. Wenn Tier oder 
Mensch stirbt, sagt man: Cé Nitu Dhéva ta cala! Ach, Nitu Dhéva hat es 
geholt! Man ehrt ihn und opfert ihm. Ist jemand krank oder trifft ihn ein 
Ungluck, wird ihm geopfert, um seine Hilfe zu erlangen. Wenn die Felder 
keine Frichte tragen, dann werden ihm Opfer gebracht, um von ihm Regen 
zu erbitten, damit die Feldfriichte gedeihen und reiche Ernte bringen. Man 
furchtet Nitu Dhéva sehr, weil er wie ein Menschenmorder angesehen wird; 
deshalb bittet man ihn durch Opfer um Verzeihung. Opfert man nicht, ist er 
sehr erzirnt. Ist ein groBer ProzeB, dann hat der, der sich keiner Schuld 
bewuBt ist, den Mut, zu schwéren im Namen Nitu Dhéva’s; ein falscher Eid 
aber im Namen Nitu Dhéva’s wird von ihm bestraft, Daher fiirchtet man sich, 
So zu schworen. Wenn jemand viel stiehlt oder ein Kind ist ungehorsam, dann 
verflucht man diese mit dem Namen Nitu Dhéva’s; und vielfach erfiillt sich 
der Fluch an ihnen; sie sterben. 


Die Mondmerkmale an Nitu Dhéva sind hier noch um einige vermehrt: 
die lange Nase und der Stab, den er bestandig bei sich tragt, ist wiederum 
der Sichelmond. Ka lico, Krahe und Sperber sind Mond- und Sonnenvogel; 
die Eulen sind die Hexenvégel; nico ist das stidliche Kreuz, ko das Sieben- 
gestirn, vavi toro der rétliche Stern im Skorpion. 


Das ist das Material, das ich tiber Déva und Nitu noch gesammelt habe. 
Man wird vielleicht den Einwand erheben, daf manche Zeugnisse doch zu 
deutlich den Stempel christlicher Beeinflussung an der Stirn tragen. Das ist 
jedoch nicht der Fall. Wenn in den Ansichten tber Déva wirklich erhebliche 
christliche Beeinflussung stattgefunden hatte, dann wtirden bestimmt in der 
Darstellung mehr Ausdriicke des Katechismus vorkommen; die Katechismus- 
fragen und -antworten werden ja in der Schule und im Kampong hundertmal 
und éfter wiederholt, damit die Hauptwahrheiten dem Gedachtnis eingepragt 
werden, und kénnen deshalb von den Heiden am leichtesten aufgefangen werden. 
Der einzige derartige Ausdruck ist: gazi kena puii bhai lobo bhai, er ist ohne 
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Anfang und ohne Ende. Ein echter Katechismusausdruck; so sagt kein Heide. 
Die Angaben, in denen der Ausdruck vorkommt, stammen ubrigens von einem 
Christen; in den iibrigen Ausdriicken wird man aber kaum etwas spezifisch 
Christliches finden. 

Was hat nun diese nochmalige Nachfrage iiber Déva eingebracht? ‘Ein- 
mal eine volle Bestatigung des Bildes, das bereits in der Religion der Ngadha 
von ihm gezeichnet wurde. Dariiber hinaus hat sich aber noch einiges andere 
ergeben;. zunachst eine Verbindung und Verbundenheit Déva’s mit der Natur 
und Naturerscheinungen und daraus flieBendem Kultus. Die Erde bzw. der 
Erdgeist erscheint regelmaBig zusammen mit Déva, wobei dann Déva als Vater 
und die Erde, Nitu, als Mutter auftritt. Himmelskult spielt im Ahn Cebu Cava 
hinein; Cebu Cava wird bisweilen mit Déva gleichgesetzt; Cebu Cava ist zu- 
gleich Vorfahr und als solcher bringt er Déva auch mit der Ahnenverehrung 
in Verbindung. Auch Windmythologie und Windkult mischt und verbindet sich 
mit dem Déva-Kult; Déva Keli bringt durch Empfangnis vom Winde die ersten 
Menschen zur Welt; der Wind ist auBerdem ein Bild der Geistigkeit Déva’s; 
desgleichen ist er als Atem Déva’s angesehen; die Vernachlassigung der Feier 
des Reba-Festes oder seiner Riten ist, wie in der Religion der Ngadha ange- 
geben, eine Versiindigung gegen den Wind; an eben demselben Reba-Feste 
wird im Kampong Nage dem Sturmwind unter dem Namen Cebu Seka ge- 
opfert. Die Wolken sind der Sitz oder die Hiille Déva’s; der Regen das Wasser 
oder der SchweiB Déva’s. Ungewitter ist der Krieg der Déva untereinander 
oder auch die Empfangsfeierlichkeiten, die die untergeordneten Déva dem 
héchsten Déva bereiten. Vor allem aber tritt die Verbindung Déva’s mit dem 
Mond, Mondkult und Mondmythologie hervor. Haufig werden Mondeigen- 
schaften und Mondsymbole dem Héchsten Wesen beigelegt; doch wird dabei 
in der Regel wohl zwischen seinem Wesen und seinen Erscheinungsformen 
unterschieden; es wird immer wieder betont, daB8 die Unsichtbarkeit, die 
Geistigkeit zu seinem Wesen gehért. Der Mondkult besteht auch selbstandig 
neben dem Déva-Kult im Reba-Fest. Eine ziemlich innige Verbindung geht 
Déva, wie bereits bemerkt, mit dem Ahnenkult ein. Déva ist der Urahn im 
eigentlichen Sinne. Weitere Ausfiihrungen finden sich in der Religion der 
Ngadha. AuBer dem Genannten treten noch verschiedene Eigenschaften Déva’s 
scharfer als frither hervor; so noch in einem Opfergebet, daB er auch Urheber 
des Sittengesetzes ist. Dann sind noch einige Formen der Verehrung Déva’s 
eruiert worden; so ein Siihnopfer bei schweren sittlichen Vergehen. 


Was ist nun vom Opfer als einer Verehrung des Héchsten Wesens zu 
halten? Nach dem Wortlaut der Opfergebete ist es ein Essen fiir Déva, eine 
Speisung desselben; und von vielen, vielleicht von den meisten, wird es auch 
als Speisung angesehen. Ich habe dann noch einige ausdriicklich um ihre 
Ansicht dariiber befragt: Dou Sai sagt: 


Kita da dhanga baii gaé, da pudzu pica bula se kedhi, ngii méaé nitu 
Déva yo méd ciné cema cému kenana go tebo veki bhai, bula dhomi go ngaru 
néé go mae kana; veki go ngaru cému kenana da ka bhai yo voso, ngii latu 
néé tatka ngata. 
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Wir opfern an Gaé (hier Nita Déva und die Vorfahren gemeint), in- 
dem wir nur wenig niederlegen, da Nitu Déva oder die Vorfahren keinen 
Leib haben, sondern reine Geister sind; die Geister aber essen nicht viel, weil 
sie ihre eigene Speise haben. 


Bhila kenana tevé kita da tau ka, kita dhomi lé cénga cému, vi mai moti 
kita vi ngédé cému vo go maki xui kita; ba tevé da tau buii yo da tau néka, 
kena kita cénga masa cému vi mai dii logo kita kézé kemo kita; ba tevé da 
beti laza kita tau baii, vi ngédé cému mai vi ségu zécu tébha dada nama méé 
go laza ro kita, ba veki da tegé taika, kita tau baii, vi ngédé cému vod nama 
go taika kita kenana, raba kita vi suii bulu dhéko ngasu. 

Wenn wir darum ein Fest begehen, rufen wir sie nur, damit sie zu- 
gegen seien und wir sie bitten, daB sie Reis und Fleisch segnen; fiithren wir 
aber Krieg oder machen wir ProzeB, dann bitten wir alle jene, daB sie hinter 
uns und zu unserer Seite weilen (und schiitzen); zur Zeit der Krankheit 
opfern wir, damit sie kommen und alle Krankheit davonjagen, und beim 
Ernten opfern wir, daB sie allen Feldertrag segnen und wir zehn- und hundert- 
fache Ernte erzielen. . 


Ba mali bhila se mori da beti nga véé mata, ngii nama go neté saé da 
koé mara guca, kena kita bodha vi véla kaba vela vavi vi tau modhé bhila go 
tibo da dui na, ba kita nga cénga masa masa cému bhila vi mai papa modhd; 
vai masa masa kena kita da pudzu pica néé dhi fedhi na, sa véya ba ka cinu 
ba sa véya ngaku lé moti; veki méé da ka cinu kenana cebu nusi kita; cala 
da bhai ka cinu méd nitu Déva. 

Wenn aber jemand dem Tode nahe ist, da noch kein Haus von allen 
dazu verpflichteten sein Fest gefeiert hat, dann miissen wir die Sache in 
Ordnung bringen, so wie es die Tibo-Divination ergeben hat; und wir rufen 
dann alle, damit sie kommen und wieder mit uns sich verséhnen; und das, 
was wir zum Opfer niederlegen, wird von den einen gegessen und getrunken; 
andere sind nur zugegen; die davon essen, das sind unsere Vorfahren; die 
aber nicht essen, das ist Nitu Déva. 


Méd cebu nusi kita kenana ka bhai voso, puu ngii tevé dica cota cola 
cému da tau ka ya se voso voso; ba mali cému da mata ya, kena cému nula 
moli ya médé go taika kita, ba veki cému latu ya néé méd taika xédé bhayi 
ngica; ngii bhila kenana cému ka bhai ya voso; célégoté maki bula se lié yo 
xui bula se itu, cému dhano mu bod. 


Unsere Vorfahren essen nicht viel, weil sie, solange sie auf Erden lebten, 
schon viel gegessen haben; und nachdem sie gestorben sind, haben sie Uber- 
dru& an unserem Essen; und jeder von ihnen hat sein eigenes Essen, deshalb 
essen sie nicht viel; wenn es auch nur ein einziges Kérnchen Reis ist, so sind 
sie davon schon satt; desgleichen von einem Stiickchen Fleisch. 


Kita dhomi yera vi tau dheya ngica cému, tevé cému da voé dica cota 
cola; ba veki médé nitu Déva kita da tau dheya née cému na, ng cému da 
polu paya ya kita, bhila da tii kita go cuza, raba go tatka kita vi du, vi polu 
médé go tebo veki kita; kena kita dhanga punu: Mai polu kedhi, paya banga! 

Wir wollen ihrer damit nur gedenken, so wie sie einst auf Erden lebten; 
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Nitu Déva’s aber gedenken wir dabei, weil sie uns schiitzen und fur uns sorgen, 
indem sie uns Regen geben, damit unsere Feldfriichte gedeihen, um unsern 
Leib damit zu ernahren und zu erhalten; deshalb sagen wir auch: Kommet, 
schiitzet die Kinder, erhaltet eure Nachkommenschaft! 

Mali kita da ka moli ya, veki go bati ciné cema cebu nusi kita bodha 
vi ka, kena kita da punu toka vena cebu; mali da baii ngica Déva yo ngica 
nitu, kenana kita koémé lé pedzu dhano, ngii go baii kena maki ngata nitu ya 
yo maki ngata Déva ya; piré kita vi ka vali; mali da ka, nitu néé Déva nga 
nadzi, puii ngii cému kena da ngara mézé ngica nama cebu nusi kita. 

Wenn wir mit dem Essen zu Ende sind, miissen wir die Opfergaben an 
unsere Voreltern aufessen, und dann sagen wir ,,die Uberreste der Ahnen 
essen (es ist wie eine gesegnete Sache, wie mir dazu bemerkt wurde); opfern 
wir aber an Déva oder an Nitu, dann lassen wir dasselbe liegen, weil es Opfer- 
gaben fiir Déva oder fiir Nituz sind; es ist verboten, sie zu essen; essen wir sie, 
wird Nitw und Déva ziirnen, weil sie viel gréBer als die Voreltern sind. 

Manu Loco von Gou sagt: Kita tau baii cému bhai yo ka, dhomi yera 
kita tau dheya cému ciné kita néé cema kita; bhila kena dhano tevé kita tau 
baii, vi tu ngica Mori Mézé, gazi dhano bhai yo ka, puu ngit masa masa 
cému kenana bula ya go mae kana; dhomi yera da ngédé cému, vi mai moti 
tevé kita da tu bai. Bhila kenana cata dhanga nabé: Dzaé tu kau Mori Mézé, 
dza6 pobha kau Sangadzi, micu mai moti yi dii logo kézé tengu, vi dongo 
mogo meza cutu! 

Was wir opfern, essen jene nicht, wir gedenken ihrer nur dabei, unseres 
Vaters und unserer Mutter; desgleichen wenn wir an den Hochsten Herrn 
opfern, iBt er nicht, weil alle jene nur noch reine Geister sind; nur bitten wir 
sie, daB sie daran teilInehmen, wenn wir opfern; daher pflegen die Menschen 
dabei zu sagen: Ich opfere dir, Hochster Herr, ich bringe es dir dar, o Herr 
und Kénig, kommet und nehmet daran teil, damit ihr hinter uns weilet und 
auf unsrem Nacken euch niederlasset (zum Schutze) und wir miteinander 
vereint bleiben! , 

Hier ist also von keinem Essen die Rede. Die Mehrzahl wird hier wohl 
gebraucht, weil mit Déva zusammen fast ausnahmslos Nitu und die Vor- 
fahren angerufen werden. Bazi Gaé ist dasselbe wie baii ciné cema; gaé bedeutet 
Herr, wird hier aber sowohl fiir das Héchste Wesen wie auch fiir Nitu und 
die Ahnen gebraucht. Mori = Eigentiimer, Vorsteher, Herr; mori cuma, der 
Eigentiimer des Feldes; mori nuca, Vorsteher des Kampong’s; Mori Mézé, 
Hoher, Hochster Herr = Déva. Tu Mori Mézé, dem Héchsten Herrn opfern; 
das kann geschehen bei Krankheit, bei Prozessen, im Kriege, bei Anlage 
eines neuen Kampong’s, bei groBer Trockenheit, wenn der Name Déva’s zu 
laut gesprochen wird, bei schweren Vergehen. 

Wenn ich nun meine Ansicht vom Opfer aussprechen soll, so sage ich: 
Es ist eine symbolische Handlung oder doch einmal und urspriinglich ge- 
wesen, wie es ja auch jetzt noch von manchen Heiden, und nicht von den 
schlechtesten, aufgefaBt wird, eine Hingabe vom Besten, was wir haben, meist 
von Lebensmitteln, um dadurch unsere eigene Hingabe an das Héchste Wesen 
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und die Geister auszudriicken und so die Wesen der Wberwelt zu ehren. Es 
ist eine symbolische Handlung, wie so vieles beim Naturmenschen Symbol, 
besonders auch in der Religion und Magie, ist. 

AuBerhalb des Opfers wird Déva wenig angerufen. In Gefahren, in 
plotzlich groBer Not und schwerem Ungliick sagt man wohl: O Mori, ségu 
zécu kami masa méé da zéé, tébha dada kami masa méé go‘sala;o Herr, 
entferne von uns alles Schlechte, nimm von uns alles Unheil! — Der Name 
Déva’s wird immer leise ausgesprochen, auch beim Opfer; die Kinder sollen 
ihn nicht héren; sonst muB geopfert werden. DaB beim christlichen Unterricht 
der Name Déva’s immer wieder laut ausgesprochen wird, erregt bei den Ein- 
gebornen oft MiBfallen. 

Stolze und anmafende Menschen oder solche, die allzu groBe For- 
derungen an andere stellen, fragt man wohl: Kau mu cana Déva Mézé? Kau 
kéé Mori Mézé? Bist du der Héchste Gott? Du bist wohl der Héchste Herr? 


Hiermit sollen die Untersuchungen iiber das Héchste Wesen der Ngadha 
beschlossen sein. 
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Etudes d’Ethnographie Toba-Pilaga 
(Gran Chaco). 


Par Dr. A. Mérraux, Ethnologist of the Staff of the Bernice P. Bishop Museum, Honolulu. 


(Fin.) 


XI° Rites Funéraires. 


Comme nous l’avons dit, la mort est toujours attribuée a la malveillance 
d’un magicien ou au caprice d’un payak. 

Les Toba pratiquent deux types d’ensevelissement: la crémation et l’in- 
humation. Ce dernier mode de sépulture tend 4 remplacer |’autre, probablement 
sous l’influence des Blancs. 

Le cadavre est brilé le jour méme du décés. Ceux qui élévent le biicher 
et qui y transportent le mort ne doivent pas faire partie de la famille. On 
choisit pour cette besogne une vieille femme et quelques hommes que 1’on 
paye. Ceux-ci vont chercher pour le biicher du bois d’algarrobo et de tusca. 
Pendant que le feu consume la dépouille mortuaire, la famille massée pres 
du biicher fait entendre des gémissements et des pleurs. Sur les cendres on 
jette de la terre; parfois on les recouvre d’une claie en jonc ou de branches 
entrecroisées. La vieille regoit un mouton pour sa peine, et avec ses assistants 
va ensuite se purifier a la riviére. On dit méme que ceux-ci sont obligés de 
fermer les yeux, mais 4 quel moment de la cérémonie, je l’ignore. La famille 
du mort est également tenue de se laver pour se débarrasser de toute mauvaise 
influence. 

Aujourd-hui, les morts sont généralement enterrés. Sans aucun doute, 
influence des Blancs est pour beaucoup dans cet abandon des anciens usages. 
Les Indiens le justifient néanmoins en disant que «quand un mort n’a pas 
été aimé, on le brile pour ne plus voir son visage. Ceux qui, par contre, ont 
laissé derri¢re eux un bon souvenir sont enterrés avec leurs vétements». Cepen- 
dant on ne met jamais de la nourriture dans la tombe. Toutefois il existe sur 
ce point des opinions divergentes: certains prétendent que les morts enterrés 
reviennent et que, si l’on ensevelissait ceux qui sont morts de la petite vérole, les 
bétes les déterreraient et répandraient l’infection. Seule la crémation pourrait 
arréter une épidémie. 

Au cours de l’été 1933, les Toba-Pilagd furent décimés par la petite 
vérole. Certains chefs de fortins argentins, loin d’enrayer le mal, mettaient 
dans leur abstention une malignité hypocrite et cruelle. La mort de ces étres 
inoffensifs et dignes d’un meilleur sort était pour ces militaires «un cadeau 


Etudes d’Ethnographie Toba-Pilaga (Gran Chaco). 379 


de nouvel an» selon la forte expression d’un poblador. Jamais certains aspects 
de la colonisation du Chaco ne m’ont inspiré plus de dégotit que dans cette 
période ot j’assistais impuissant a l’agonie d’une belle et noble race. Le 
cacique CaRceTE, dont la tribu avait été fort éprouvée, abandonna son campe- 
ment pres de Salto Palmar, aprés y avoir enterré une trentaine de jeunes gens, 
toute lélite de sa tribu. Guidé par deux officiers allemands, qui vivaient dans 
la région et entretenaient avec GaRcETE des rapports amicaux, je fus visiter 
ce cimetiére. On voyait partout de la terre fraichement remuée recouverte de 
troncs de palmiers et de vétements, Je fis ouvrir une fosse: le mort y était 
étendu sans mobilier funéraire d’aucune sorte. 

A la mort de son mari, la femme se coupe les cheveux et s’enferme chez 
elle. «Quand le mari est mort, les autres disent qu’il lui faut se cacher pour 
qu’on ne la voie pas». «Si d’autres hommes te voient», lui répétent-ils, «ils vont 
te vouloir». Si une femme refuse de se dissimuler, ils l’accusent d’agir comme 
une insensée, poussée par le désir d’un autre homme. La femme qui aimait 
son marie, se cache toujours. La veuve peut se remarier deux mois aprés la mort 
de son époux. Quelques femmes n’attendent que deux ou trois semaines, mais, 
ce faisant, encourent le courroux de la famille du défunt. La veuve est tenue 
d’épouser le frére du mari défunt ou 4 son défaut son cousin. Il n’est pas rare 
qu’un homme dont le fils est mort, recueille sa bru chez lui et l’épouse quelque 
temps aprés. Si la femme refusait, Ame du mari irritée chercherait a la faire 
périr. Le mort surveille en effet jalousement la conduite de sa femme; si elle 
n’observe pas le deuil et a des relations intimes avec un autre homme, I’esprit 
se venge: il frappe ou blesse d’un coup de couteau l’individu qu’il rencontre 
avec elle. 

La veuve doit s’abstenir de poisson jusqu’a ce que son beau-peére ou son 
beau-frére l’autorisent A en manger a nouveau. Si elle fait fi de cet interdit, 
elle aura mal a l’estomac et toute la famille maigrira. 

Le mari a la mort de sa femme se coupe les cheveux, mais cette pratique 
n’a pour lui aucun caractére impératif. 

Pour la mort d’un enfant les parents se tondent et s’abstiennent de 
poisson. La mére reste enfermée un jour entier «pour penser a son petit». 

Un homme dont le pére, la mére, l’oncle paternel ou le grand-pere est 
décédé, se rase la téte et ne mange ni poisson ni pécari, ni chevreuil. Le tabou 
du poisson dure au moins deux ans, ceux qui le prolongent une troisiéme année 
acquiérent la réputation de fils dévoués, Si l’on songe que la principale 
ressource alimentaire des Toba, celle dont ils sont le plus friand, est le poisson, 
on comprendra toute l’étendue de leur sacrifice. Les femmes sont tenues de 
respecter ces tabous avec plus d’exactitude que les hommes ®. 

A ce propos, mon informateur Kepox me raconta que lorsqu’il perdit 
ses deux fils, il continua 4 manger du poisson en dépit de la coutume. Il me 
fit remarquer qu’il en éprouva aucun malaise «ni au coeur ni au poumon». 


6 Selon Kepox, le frére et la sceur du mort seraient autorisés a manger du 
poisson. Le renseignement me parait faux, de méme que le motif donné pour expliquer 
la rigueur du tabou imposé aux femmes: «Elles ne sont pas du méme sang.» 
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Les hommes ne pleurent guére a la mort d’un parent. Les femmes, par 
contre, expriment leur peine ou leur inquiétude par des concerts de gémisse- 
ments, qui ont lieu a l’aube, a Vheure de la sieste et surtout le soir jusque tard 
dans la nuit. 

Les biens du défunt sont répartis entre les gens de sa famille: par exemple 
le frére prend le fusil ou le chapeau, mais la chemise ne s’hérite que quand 
celui qui se l’approprie, habite loin du lieu ot le mort demeurait. Ceux qui ont 
aidé 4 ensevelir le cadavre, recoivent également quelque chose. 

Si, avant de rendre le dernier soupir, le moribond désigne une personne 
comme étant l’auteur de sa mort, celle-ci peut compter ainsi que les siens sur 
la rancune tenace de la famille du défunt. 

Que fait l’4me, lorsqu’elle a quitté le corps? Parfois elle reste sur terre 
et revient vers sa famille, mais en dehors de ces cas exceptionnels, elle va droit 
devant elle a la recherche de ses parents, guidée dans son voyage par un esprit. 
Elle chemine pendant cinq jours jusqu’a ce qu’elle arrive devant une porte qui 
lui est ouverte par un grand chef ou par «Ceux qui aident» (?). Elle demeure 
alors tantot dans le ciel, tantét sous terre. Ces deux contrées se ressemblent et 
les poissons y sont également abondants. 


XII° Les fétes. 


Mon séjour chez LaGapik, a Descanso, coincidait avec la maturité de 
Palgarrobo (Prosopis horrida). L’été est pour les Indiens du Chaco une saison 
d’abondance et de fétes ott lon mange a sa faim. L’algarrobo légérement fer- 
menté vous procure une délicieuse ivresse. I] est possible alors, d’oublier les 
officiers des fortins et toutes leurs miséres.. . 

Les gousses d’algarrobo, que les femmes vont ramasser pendant la 
journée, sont broyées dans des mortiers en bois et versées dans une cuve pleine 
deau, ot on les laisse tremper toute la nuit. Une certaine quantité d’algarrobo 
est alors mise dans de grandes calebasses en forme de bouteilles, que l’on 
approche des feux pour étre ajoutée plus tard au contenu des cuves et hater 
ainsi la fermentation. 

Les hommes en tenue de féte, c’est-a-dire, le visage peint, des plumes sur 
la téte et des colliers autour du cou, s’asseyent derriére ces récipients et chantent 
en s’accompagnant du poketd (hochet) pour que l’a/garrobo fermente plus vite. 
Je chantai une fois une mélodie quelconque en agitant un hochet pour amuser 
mes amis Indiens. Is déclarérent que ma voix avait sur la biére le plus heureux 
effet et dans la suite ils insistérent beaucoup pour que je partcipasse a l’incan- 
tation de la biere d’algarrobo. Les femmes, elles aussi, célébraient dans leurs 
chants l’a/garrobo et prédisaient pour l’année prochaine une récolte tout aussi 
abondante. Les jeunes gens dansaient le nomi, danse d’origine choroti qui 
a souvent été décrite. 

Le lendemain a l’aube, je fus réveillé par les Indiens, qui me déclarérent 
que la biere était a point (c’est-a-dire ¢im: «forte») et m’invitérent A la déguster 
le premier. C’était la une marque de considération, car aprés moi furent servis 
Lacapik et les caciques les plus puissants. Je remarquai que l’étiquette exigeait 
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que celui qui recevait une calebasse pleine de liquide, bit la moitié et tendit le 
reste a un voisin. Les femmes ne sont pas autorisées A boire, mais elles parti- 
cipent a la gaieté générale. Elles se mirent a danser, a la grande joie des 
hommes. On ne saurait imaginer danse plus lourde, plus gauche et plus mono- 
tone. Deux groupes de jeunes filles, se tenant par la taille sur un rang, 
évoluaient séparément ou se faisaient face, exécutant des pas sautillés avec un 
temps d’arrét. Elles avancaient lentement, comme lasses, reculaient, puis 
s’unissaient a l’autre groupe pour former un demi-cercle, Une vieille femme 
précédait les danseuses en chantant et dansait isolément. Les genoux fléchis 
et un bouquet de plumes a la main, elle faisait les mémes pas que les autres 
danseuses. Leurs é€volutions suivaient le rythme du pimpim. Ce tambour 
est un pot a moitié rempli d’eau et recouvert d’une peau que l’on fixe entre deux 
batons a fouiller, plantés dans le sol. Le joueur de tambour frappe son instru- 
ment avec une seule baguette et accompagne chaque coup d’un fléchissement 
du genou. 

L’un ou I’autre des Indiens qui étaient assis autour de la cuve a algarrobo 
se levait de temps a autre pour agiter son hochet et pour entonner une chanson. 
Les femmes dans leur marche sautillée tournaient tout autour d’eux. Quelques- 
uns se mirent a faire entendre un chant pleurard dont elles marquaient la 
mesure en jetant bras en avant. jamais les chanteurs ou les chanteuses ne se 
souciaient de leurs voisins, mais ils lancaient leurs notes monotones, quand 
Vinspiration les prenait. 

Au sujet de cette féte, je trouve dans mon carnet les détails suivants. 
«Un homme, le visage couvert d’un capuchon fait d’un filet 4 porter, des plumes 
rouges sur la téte et sur la nuque, un immense collier en rondelles de coquillage 
passé en sautoir et une ceinture de perles a la taille, dansait en agitant un 
carillon de clochettes et brandissant a bras tendu des touffes de plumes rouges. 
Un individu sans attiratl particulier se placa devant lui pour l’accompagner 
dans ses cabrioles. , 

Par moment, des femmes se levaient deux par deux en se tenant par la 
main, puis avancaient et reculaient sur un rythme alterné de un et de deux pas. 
Les jeunes gens formaient des rondes autour d’elles. 

A la fin de la journée, LaGapik, le grand cacique, qui avait assisté a la 
féte en spectateur passif, se leva, et, s’accompagnant de son hochet, se mit a 
chanter a son tour. 

Le soir, les jeunes gens exécutérent entre autres une danse que je n’ai vu 
décrite nulle part. Hommes et femmes se mettaient sur un rang, un Indien 
dansait devant la file, en lui faisant face. D’un geste impérieux de maitre de 
ballet, il écartait un danseur ou une danseuse a chaque extremité de la file 
ou parfois un couple, et les individus ainsi désignes allaient se placer derriere 
lui pour former un nouveau rang. Quand tous avaient ainsi changé de place, 
il se tournait et recommencait. Cette danse avec «changement de dames» était 
fort en faveur et avait le don de provoquer une gaité et une animation assez 
rare dans les réjouissances des Indiens. En dépit des apparences, elle est pure- 
ment indigéne. Les pas des danseurs sont les memes que dans leurs rondes 
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XIII° Le mariage et l'amour. 

NorDENSKIOLD a décrit dans son libre «Indianerleben», la vie libre des 
jeunes Indiennes. I] l’a fait avec suffisamment de pittoresque pour que je sois 
dispensé d’évoquer 4 nouveau ces nuit du Chaco ot. les hommes dansent en 
rond alors que les jeunes filles accrochées 4 leur ceinture attendent le moment 
oit elles entraineront l’amant de leur choix dans la brousse.. . 

Je voudrais ici exposer la vie sexuelle des Toba telle que j’ai pu la con- 
naitre par les indiscrétions de mon ami Kepok. II était une bonne soucré, car 
était un Don Juan qui ne comptait plus ses aventures amoureuses. Je comple- 
terai son récit par des observations personnelles. 

Une remarque préliminaire s’impose. D’apres les récits de NORDENSKIOLD 
on garde l’impression que toutes les jeunes filles passent les années qui suivent 
leur puberté, dans une débauche ininterrompue. Si la virginité est indifferente 
a V’Indien, il n’en distingue pas moins entre les femmes bonnes et les mau- 
vaises. Les premiéres sont celles dont les aventures ne sont pas trop ostensibles 
ni trop répétées. 

«Il y a», me dit KEpox, «des femmes dévergondées, ce sont de vraies 
putains.» Celles-ci ne se marient que lorsque leur folie passe. S’il leur arrive 
quelque ennui, leurs parents disent: «C’est de votre faute, une fille sage reste 
dans la hutte, elle ne va pas danser avec les garcons.» Une femme mauvaise 
se marie donc lorsqu’elle est enceinte. Elle choisit un homme qu’elle importune 
de ses assiduités jusqu’a ce qu’il l’épouse. Elle se garde alors de lui avouer 
son état et lui fait croire que l’enfant est de lui. Certaines jeunes filles se font 
avorter par des procédés mécaniques: elles demandent a des amies de leur 
pétrir le ventre pour provoquer une fausse couche, L’infanticide est également 
pratiqué; ce sont les parents de la femme qui tuent le nouveau-né.» 

Quant aux femmes «bonnes», elles n’ont pas des troupeaux d’amants (sic) 
et ne changent pas constamment de maris. Elles ne dansent pas non plus 
le soir. 

Toujours selon Kepok, Vidéal de la beauté féminine chez les Toba exige 
que la femme ait un visage régulier, sans aucune cicatrice. Le nez ne doit pas 
étre petit: il faut étre poussé par la nécessité pour épouser une femme camuse. 
Une grande bouche est un signe de laideur. «Si je coupe une galette en deux», 
me disait KEDOK, «une femme pourvue d’une grande bouche l’avalerait d’un 
coup.» De petits yeux passent pour laids ainsi que des oreilles trop grandes. 
Une femme trés petite ou trés grande — et il en est de géantes chez les Toba — 
est tout aussi appréciée qu’une autre, si son visage est régulier. KEDoK, aprés 
m’avoir fait ce tableau de la parfaite beauté, ajouta mélancoliquement: «Les 
Anglaises sont les plus belles des femmes, car il n’en est pas une seule dont 
le nez soit plat.» 

Pour les hommes, il est essentiel d’avoir un nez bien planté, mais KEDoK 
me disait modestement: «Je suis camus et j’ai de la barne, cependant les 
femmes raffolent de moi et j’ai toutes celles que je veux. Celles que je dédaigne, 
sont malheureuses.» Les femmes apprécient surtout les qualités morales d’un 
homme: son énergie et son gotit du travail. «Les imbéciles se marient entre 
eux», m’assurait KEDOK, mais il était assez bon observateur pour avoir remarqué 
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que si les femmes n’aimaient pas les paresseux, beaucoup d’hommes aimaient 
des femmes bien que paresseuses. 

Naturellement toute infirmité physique est un sérieux handicap pour le 
mariage. Dans le village de Sombrero Negro une aveugle trouva un mari, si 
laid, il est vrai, que nulle autre n’aurait voulu de lui. Une femme trés laide 
a encore la chance de pouvoir se faire aimer par magie. 


Les Toba, hommes ou femmes, souffrent comme nous de peines d’amour: 
Une femme qui aime sans étre payée de retour se dit: «Pourquoi ne m’aime-t-il 
pas? Je ne comprends pas pourquoi il ne m’aime pas.» Elle pense et pense et 
pleure pendant quelques jours. Il est des femmes abandonnées qui pleurent, 
ne mangent plus rien et pensent: «Pourquoi me suis-je disputé avec lui. Main- 
tenant il m’a laissée. Il a eu peur et il est parti avec une autre femme.» Chez 
quelques femmes le chagrin peut étre si profond qu’elles se suicident par amour. 
«L’homme ne l’aimait pas. La femme pensait toujours a lui, elle mangea de la 
sachasandia et mourut, car elle se souvenait toujours de lui.» 

Quelques Toba peu scrupuleux abandonnent une maitresse qui les aime 
pour une autre qui leur fait des avances, quitte 4 revenir auprés de la premiére, 
lorsque le caprice de la seconde aura passé. 


| Si un homme est aimé simultanément par deux femmes, il choisit celle 
dont les parents lui paraissent offrir les meilleures garanties. La femme qui 
s’est mise en téte d’épouser un homme a bien des chances de réussir, mais si 
Sa passion est passagére, elle sera vite abandonnée. Le fait de vouloir «presser» 
un homme n’est jamais pour une femme une recommandation. A ce sujet KEDoK 
me gratifia d’une de ses innombrables anecdotes. I] avait une maitresse. Une 
nuit, alors qu’il faisait semblant de dormir, il entendit une jeune fille dire 4 son 
amie: « Je veux devenir la maitresse de ton amant. Allons ensemble, nous ferons 
une société (sic.)! Nous sommes jeunes, nous ne nous disputerons pas. Nos 
meres n’en sauront rien.» 


Les femmes mariées ne griffent par les hommes, comme le font les jeunes 
filles qui veulent flirter. 

A Descanso, il y avait une hutte qui était occupée par les jeunes gens non 
mariés, En nul autre endroit du Chaco, je n’ai vu de ces maisons des hommes. 

Si une femme «bonne» désire se marier, elle demande a sa sceur ou a son 
frére d’aller en parler a la mére de l’homme qu’elle aime. Si les parents sont 
d’accord, ils avertissent leur fils, et si celui-ci trouve la jeune fille a son gout, 
il leur dit: «Vous étes vieux, vous connaissez mieux que moi la femme qu’il 
me faut, je ne veux pas choisir, si vous le voulez, mariez-moi.» 

Si, par contre, il refuse la femme qu’on lui propose, il quitte la hutte ou 
il vivait et s’en va loger dans une autre maison. Les Indiens expliquent cette 
attitude en disant qu’il «a honte parcequ’on s’occupe de lui.» 

L’initiative d’une demande en mariage peut venir aussi du jeune homme. 
Il commence par se déclarer a la sceur ou au frére de la femme aimée qui 
Pencouragent a présenter lui-méme sa requéte a la jeune fille. Rendu hardi 
par ces exhortations, le prétendant va trouver le soir la jeune fille dans la hutte 
de ses parents. «Qui es-tu?», demande-t-elle. 
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«Je suis KEDOK.» 

«Que veux-tu» ajoute-t-elle. 

«Je veux t’épouser» répond le solliciteur. 

«Je te préviens que je ne suis pas une mauvaise femme, ce celles avec 
qui tu pourras vivre quelque temps et apres la quitter.» 

«Non, je ne te quitterai pas. Je n’aime pas les femmes qui se donnent 
a tous les hommes.» 

Si la jeune fille y consent, apres avoir échangé ces assurances mutuelles, 
le fiancé vient s’établir dans sa hutte. Quelque temps apres, les parents de la 
femme qui jusqu’alors n’ont fait semblant de rien, demandent: «Qu’est ce que 
cet homme fait 14?» «Je l’ai épousé» répond la jeune fille. «Qui t’a conseillé?» 
«Personne.» «Alors tu l’as appelé?» «Non, on ne m’a pas conseillé, il me 
plait.» Les parents n’ajoutent pas un mot de plus. Ce consentement tacite 
n’exclut pas l’obligation pour le fiancé de travailler pour ses beaux parents un 
certain nombre de jours et de leur faire des cadeaux, du poisson entre autre. 


Si deux hommes aiment la méme femme, ils se dépéchent de lui envoyer 
des émissaires. La femme se décide souvent pour celui dont les envoyés sont 
arrives les premiers. 

Si les démarches préliminaires ont été faites par la femme, c’est elle qui 
vient vivre chez son mari, au contraire, si c’est ’homme qui a manifesté ses 
intentions d’abord, il va s’établir chez ses beaux-parents. II n’existe pas chez 
ces Indiens de regles bien établies quant a la patrilocalité et a la matrilocalité. 
D’une facon générale, c’est la femme qui décide de cette question, L’instabilité 
de la coutume a cet égard provoque des conflits. J’ai vu une vieille femme se 
ruer sur sa bru et la battre a coups de poing, lui reprochant d’avoir obligé son 
fils a résider dans la hutte de sa mére a elle. Elle voulait que son fils lui revint, 
car elle n’avait personne pour l’entretenir. Ses accés de colére n’eurent d’ailleurs 
aucun résultat. 

Le changement de domicile tient lieu de cérémonie nuptiale. Les premiers 
jours apres leur mariage les jeunes époux sont silencieux, évitent de se donner 
des marques de tendresses en public. «Ils sont génés.» 


Je n’ai malheureusement pu déméler |’écheveau des prohibitions matri- 
moniales dans lesquelies KEpoK s’embrouillait et se contredisait. Je crois avoir 
pu établir comme certaine l’union fréquente de la niéce avec le frére de la mére. 
Le fils peut également se marier avec la fille du frére de la mére (cousins 
croisés). Ceci se produit assez souvent du fait que le fils vit dans la hutte de 
sa mere (matrilocalité). Il est également permis de prendre pour femme la 
fille de la sceur du pere (cousine croisée), car «elle n’est pas de votre famille» 
(sic); par contre, la fille de la sceur de la mére (cousine paralléle) est interdite 
pour la raison contraire, Il en est exactement de méme pour la fille du frére 
du pere (cousin paralléle). I] ne serait pas impossible a un grand-pére d’épou- 
ser Sa petite-fille, mais en compensation il devrait payer un cheval. Ce dernier 
renseignement, je dois le dire, fut contredit au cours d’une enquéte subséquente. 


La polygynie est surtout le fait des caciques, mais tout Indien travailleur 
peut avoir deux ou trois femmes qui lui ont fait des avances, On en connait 
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qui en ont jusqu’a six. Le plus souvent les différentes €pouses habitent des 
villages séparés. L’homme n’emmeéne chez lui une autre femme que si celle 
avec qui il vit habituellement y consent. On m’a cité le cas d’hommes ayant 
simultanément sous le méme toit trois épouses, mais ceux qui se trouvent dans 
cette situation ont bien des chances de voir leurs deux premieres femmes se 
liguer contre leur jeune rivale et quitter la maison. 


Au tableau de la vie conjugale des Toba, que Kepok me brossa non sans 
humeur, j’ajouterai encore celui-ci: «Un homme déja marié peut recevoir des 
propositions d’une femme qui désire l’épouser, Elle délégue a cet effet son pere 
ou son frere. L’homme demande a sa premiére femme si elle ne voit pas. d’in- 
convenient a ce qu’il en prenne une autre. Celle-ci, selon son caractére, lui dit: 
«Fais ce que tu veux. Qu’elle vienne!» Le mari répond: «Je vais aller la 
chercher.» La premiere femme se montre particuliérement conciliante si elle 


a des enfants et ne peut travailler. En ce cas la présence d’une autre femme 
est toujours la bienvenue. 


Naturellement un mari polygame ne peut se montrer trop exigeant sur 
le chapitre de la fidélité et il ferme géneralement les yeux si l’une de ses femmes 
prend un amant. S’il ne l’aime plus, il consent méme a ce qu’elle parte avec le 
mari qu’elle s’est choisie. 


Les femmes toba ne sont pas maltraitées, mais il est des exceptions. 
MarGaRITA me raconta que son frére, lorsqu’ii était ivre, rossait sa belle-sceur 
et elle la plaignait vivement. Une fois méme, lors de mon séjour parmi les 
Toba, le mari de cette femme voulut la brutaliser, un de ses oncles intervint et 
ramena Je forcené a la raison. 


Les exemples cités plus haut et qui sont tirés de cas individuels ne doivent 
pas faire illusion sur la tolérance mutuelle des Toba dans les choses de l'amour. 
Les femmes se montrent tout spécialement jalouses et les fameux pugilats 
féminins ne sont pas une légende. Je me rappelle avoir vu des petites filles 
rangeées en deux files s’exercer a se donner des coups de poing comme elles le 
voient faire a leur mére ou a leurs sceurs ainées. La coutume veut qu’une femme 
délaissée par son mari aille provoquer sa rivale et se batte avec elle. Les coups 
sont d’autant plus douloureux qu’elles se servent de «coups de poing» (kanapo- 
kend) en cuir ou de bracelets garnis d’ongles de cervidés. Un soir, a la Mission 
de Sombrero Negro, j’assitai a l’une de ces bagarres. Les rivales qui s’étaient 
jusque la battues avec fureur, au moment ow j’arrivai, se tenaient a distance 
et s’insultaient sur un ton strident. L’une d’elles assez agée et le visage en- 
sanglanté débitait de longs discours qu’elle coupait de notes aigues tout en 
levant les deux bras d’un mouvement continu. Elle s’arrétait quelques instants, 
se rafraichissait le visage et reprenait ses invectives toujours interrompues par 
des montées de voix. Son ennemie, dans la méme position, lui répondait de loin. 

Simultanément une troisiéme femme se livrait a la méme gesticulation et 
aux mémes exercices oratoires qui alternaient avec des montées de ton identi- 
ques a celles des femmes précédentes. Bientét une quatrieme femme se mit 
de la partie et ce fut dans le village un beau tintamarre, que les hommes 
écoutaient avec indifférence. J’eus bientét l’explication de ce drame complexe. 
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Une jeune femme mariée depuis deux ans et mere d’un bébé avait appris que 
son mari non content de coucher avec une autre femme était encore parti 
pécher pour elle. Folle de rage, elle alla provoquer sa rivale, Le méme jour, 
une autre Indienne (celle que je vis en premier) avait, a la suite de cette ba- 
garre, senti se réveiller en elle d’anciens griefs et était partie insulter l’épouse 
actuelle de son ex-mari. Jadis elle l’avait abandonné, tout en gardent le secret 
espoir de revenir a lui lorsqu’elle serait délaissée par l’amant qu’elle aimait 
alors. Ce calcul fut déjoué par la sceur du mari qui procura a celui-ci une 
autre femme. 

A titre de curiosité je me fis traduire les imprécations de la tante de la 
jeune femme que le mari avait privé de poissons pour les donner a sa mai- 
tresse. «Je suis contente», hurlait-elle, «que cet homme soit parti. I] ne tenait 
que de méchants propos, maintenant c’est la paix... Le mari de ma niece 
était laid, c’est lui qui aimait ma niéce, c’est lui qui aimait ma niéce, c’est lui 
qui l’a recherchée. Il est parti avec une autre. Mieux vaut qu’il ne revienne 
jamais. Ma niéce se remariera, elle est encore toute jeune. Pourquoi attendre, 
puisqu’ils ne s’aimaient pas, ils n’avaient qu’a se séparer. Seuls doivent vivre 
ensemble ceux qui s’aiment. L’homme a le devoir de travailler pour sa femme. 
Sinon, qu’il parte!» 

La rivale répondait: «Tu ne vaux rien, tu es une putain.» 

L’autre rétorquait: «Nous sommes Il’une et l’autre des putains. Tu n’as 
pas de mari, parce que tu es mauvaise. Tu es une folle, et il n’est pas d’homme 
qui veuille t’épouser.» 

«Vous ne croyez pas en nos maitres», lui reprochait l’autre, «vous voulez 
abandonner la mission. N’ayant rien vous parlez mal du missionnaire, qui 
vous fait des cadeaux.» 


Sur ce, la délaissée, secondée par les femmes de sa parenté se rua sur 
la séductrice de son mari et lui arracha son pagne. Sa victime hurlait: «Rends- 
moi mon pagne, je te laisserai ton mari.» — «Non, je le garde a cause des pois- 

sons.» Tel fut le dernier mot de cette joute oratoire qui reprit le lendemain. 

Le mari adultére entend également des propos désagréables. Sa femme 
dépitée l’oblige a partir avec sa maitresse: «Va faire tes bétises avec l’autre», 
lui dit-elle avant de le quitter. 


Les femmes qui de leur plein gré abandonnent leur mari, entrent dans 
la catégorie des «mauvaises». Un mari trompé ne réagit souvent pas. Il se 
tait, reste pensif et «son cceur bouge». KEpoK me citait le cas d’Indiens beau- 
coup moins résignés. Un de ses amis, abandonné par sa femme pendant son 
absence, ne fit semblant de rien a son retour. Un jour, d’accord avec quelques 
amis, il exigea que le nouvel amant de sa femme eloigna celle-ci du village 
sous un prétexte quelconque, L’homme effrayé obéit et invita la femme a venir 
pécher avec lui. Elle fut subitement saisie par les acolytes de son mari, qui 
Ja violérent 4 coeur joie et invitérent qui voulait a les imiter. Le mari assista 
a la scene et se déclara satisfait de sa vengeance. 


En cas de divorce, l’homme peut exiger que les enfants lui soient remis, 
Ms . ‘ 
siils sont assez grands pour se nourrir eux-mémes, sinon la mére Jes garde 
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jusqu’a ce qu’ils puissent se passer d’elle et ils reviennent ensuite au pére. 
A Descanso, j’eus la preuve que cette régle était bel et bien appliquée. Un matin, 
devant Ventrée d’une hutte, je rencontrai une femme qui aprés une dispute 
avec son mari s’apprétait a partir. Elle était chargée de son filet, de ses cruches 
et portait un nourrisson dans les bras. D’une main elle tirait a elle un enfant 
qu’une autre femme retenait. La mére finit par céder et s’éloigna en pleurant 
pour une destination inconnue. Le garconnet qui avait de huit a dix ans criait 
et se débattait. Il suivit l'autre femme bien malgré lui. Celle-ci était la sceur 
de son pére et devait probablement veiller sur lui. 

Anomalies sexuelles: Les Toba accusent les Matako de pédé- 
rastie, mais ne sont pas eux non plus exempts de cette anomalie. On m/’a cité 
le cas d’un Indien qui avait des rapports sexuels avec d’autres hommes. Son 
compagnon était habillé en femme, travaillait comme les femmes et était la 
risée de tout le monde. II faisait des scenes aux femmes, s’il soupconnait son 
amant de le tromper avec elles; l’autre se montrait tout aussi jaloux. On raconte 
qu’un homme réussit 4 féconder un de ses amis. Une femme pour le faire 
avorter vint lui masser le ventre, il accoucha par l’anus d’un enfant minuscule 
qui mourut en naissant. Les invertis sont appelés yawat (sorte de femme), On 
les plaisante sans qu’aucune sanction n’intervienne a leur sujet. 

Quelques hommes se masturbent dans une boule d’argile. La bestialite 
n’est pas inconnue. On connait des malheureux qui, incapables d’avoir des 
femmes, ont eu des rapports avec des chiennes. De ces unions sont nés de petits 
chiens avec des mains et des pieds d’hommes. Des mules sont également uti- 
lisées par ces deshérités. : 

Incestes: L’homme qui aurait des relations incestueuses avec sa mere 
ou éa fille, serait expulsé de la tribu. On se moque encore d’un jeune homme 
qui aurait entretenu des rapports coupables avec sa grand’mére consentante. 
Il ne fit que se couvrir de ridicule. 


XIV° Termes de parenté. 
Pére: faradena («mon pére»); kaditd («notre pére»). 
Frére du pére: te-sdko; matin-te-sdko; mati-lanugerdwa (?) («mon oncle 
paternel»). 
Mari de la sceur de la mére: sddo lowd, yalié. 
Beau-pére (paratre): te sdko, mati-te-sdko. 
Frére de la mére: matvi-te-sdko. 
Mari de la sceur du pére: sdédo lowa, yalié. 
Beau-pére: yi-yddd, te-sdko. 
Mere: Zi-dena («ma mére»); kadate («notre mére»). 
Lo sceur de la mére: sédo, maci-lanugerdwa, hafimi-yate. 
Femme du frére de la mére: tesoko lowa, yiwéte. 
Femme du frére du pére: sddo, maci-ya-sddo, yiwéte. 
Maratre: sdédo. 
Sceur du pére: mavi-ya-sddo. 
Belle-mére: yi-yodo, sddo: pluriel: yi-yodot: («mes beaux-parents»). 
Fils: maci-yalik, yalak (nominatif). 
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Fils du frére: yolik. 

Fils de la sceur: yoltk. 

Beau-fils: yalik. 

Mari de la fille de la sceur: yalie. 

Mari de la fille du frére: yalié. 

Gendre: yonaranik. 

Fille: maci-yalé. 

Fille du frére: yolé. 

Fille de la sceur: yolé. 

Belle-fille: yalé. 

Femme du fils de la sceur: yiwéte. 

Femme du fils du frére: yiwéte. 

Bru: yaté, 

Frére ainé (¢ et ?)7: €okolik. 

Frére cadet (¢ et %): nokolik. 

Frere: yaqdya. 

Fils du frére du pére: éokolik, nokolik. 

Fils de la sceur de la mere: Cokolik, nokolik, 
Frere adoptif: éokolik, nokolik. 

Mari de la fille du frére de la mére: yalié. 
Mari de la fille de la sceur du pére: yalié. 
Mari de la fille du frére du pére: yalieé. 
Mari de la fille de la sceur de la mére: yalié. 
Fils du frére de la mére: ¢okolik, nokolik. 
Fils de la sceur du peére: ....... 

Epoux, mari: hefé yuwa. 

Mari de la sceur (7): yalié. 

Frere du mari (?): yiddwa. 

Frere de la femme (%): yiddwa. 

Mari de la sceur (#): macgi-yalié. 
Beau-freres: yiddwa ?, yalié 3 

Soeur ainée (¢ et ¢): pilolé — 

Sceur cadette (# et ?): nolé. 

Fille du frere du pére: pilolé, nolé. 

Sceur adoptive: nolé. 

Femme du fils du frére de la mére: yiweté. 
Femme du fils de la sceur du pére: yiweté. 
Femme du fils du frére du pére: yiweté. 
Femme du fils de la sceur de la mére: yiweteé. 
Epouse, femme: afi yuwa, 

Femme du frere ¢ : yiweté. 

Sceur de la femme ¢ : yiddwa. 

Sceur du mari: yiddwa. 

Femme du frere: yiweté. 


“ g¢ = l'homme parle; 9 = la femme parle. 
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Belle-soeur: yiweté. 
Pére du pére: yapéna. 
Pere de la mére: yapéna. 
Fils du fils: ¢wal. 
Fils de la fille: iwdi. 
Mére du peére: koména. 
Meére de la mére: koména. 
Fille du fils: iwdl. 
Fille de la fille: iwal. 

On appelle les gens de son vilage yagaya (terme générique pour frére). 
Les gens venus des autres villages sont désignés sous le nom de nundrawa, 
d’ou, peut-étre, le nom que porte la sceur de la mére: mati-la-nugerawa et le 
frere du pére: maci-la-nugerdrawa. Rappelons a ce sujet que les Toba pratiquent 
indifféremment la patrilocalité et la matrilocalité. 


XV° L’autorité. 


Au début de mon séjour chez les Toba, le grand nombre de caciques qui 
se présentaient chaque jour a moi, me frappa vivement. Il y en avait sept ou 
huit dans le campement de LaGapik, le cacique grande de la région du 
Fortin Descanso. Je constatai bientét que ces caciques ne régissaient que trois 
ou quatre familles tout au plus, vivant a part a Vintérieur du camp. Celui-ci 
se composait de plusieurs groupes qu’on désignait par le nom de leur chef: 
TapisuN, PELKORI, Awal, SIRINKI, NEGRO, BENJAMIN, etc. Tous ces caciques 
semblaient reconnaitre la suprématie du vieux LAGADIK, moralement tout au 
moins. Les nombreux conseils qui se tinrent alors, motivés par ma présence et 
par leur projet d’appeler un missionnaire protestant, eurent toujours lieu devant 
la hutte de LaGapik et furent présidés par lui. BENJAMIN toutefois jouissait 
d’un prestige et d’un pouvoir qui souvent me parurent dépasser ceux de son 
cousin LaGapIk. J’ai la conviction qu’il devait cette considération a sa réputa- 
tion de magicien, a son esprit rusé et a la violence de son caractere. LaGabDik, 
dont la douceur, la sérénité et la dignité etaient mieux faites pour impressionner 
un Européen qu’un Indien, avait sans doute hérité son rang de son pere et 
s’était vu confirmer dans son titre a la suite de quelque exploit guerrier, 
accompli dans sa jeunesse. 

Je désire rendre hommage ici a ce chef foncierement juste et bon que je 
revois souvent en pensée, assis sur une chaise devant sa hutte et regardant 
fixement devant lui, comme perdu dans une méditation douloureuse. LAGADIK 
est ’une des plus nobles figures que j’aie connues parmi les primitifs. Jamais 
il ne me demanda quoi que ce fiit, contrairement aux autres Indiens qui m’im- 
portunaient de leurs requétes continuelles. Son attitude envers moi fut toujours 
prévenante et empreinte d’une courtoisie raffinée. Bien qu’agé et perclus de 
rhumatisme, son plus grand plaisir était de jouer avec ses petits-enfants. Sans 
doute, au cours des longues réveries ott je le surpris souvent, pensait-il au temps 
ot «sur les bords du Pilcomayo les Blancs ne s’étaient pas encore établis. La 
riviére en ces temps 1a était plus étroite et ne débordait jamais. Le bétail n’avait 
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pas encore chassé le gibier et la brousse ne recouvrait pas les rives de la grande 
eau. Alors s’étendaient de vastes plaines ot couraient les autruches et ou l’on 
chassait des cerfs aux bois énormes. Tous ces animaux ont disparu et sont 
entrés pour toujours dans le Pilcomayo». Ce fut en ces termes qu’un Indien 
me découvrit une époque disparue a jamais et que LaGapiK connut encore. Mais 
il assista aussi a occupation militaire, aux massacres gratuits et aux cruautes 
des officiers. J’espére pour lui qu’il ne survivra pas a l’anéantissement de sa 
race qui ne saurait tarder. 

BENJAMIN (en toba: MaLorkacici) me définit comme suit ses devoirs de 
chef: «Je soigne tout le monde. Je veille sur les enfants qui me donneront 
A manger quand je serai vieux. Je ne sais ce qui se passe chez le cacique 
GarcETE. Ses gens meurent les uns aprés les autres. Ici nous nous maintenons 
en bonne santé.» Les soins de BENJAMIN pour son groupe consistaient a s’age- 
nouiller chaque soir, les bras en croix et a prier Dieu pour que la petite vérole 
ne vint pas décimer sa tribu. Attitude et priére lui avaient été enseignées dans 
quelque mission catholique. 

Ce GARCETE était l’autre «cacique grande» des Pilaga, qui errait avec 
sa tribu dans la zone comprise entre le Fortin Lugones et Salto Palmar. Son 
autorité s’expliquait plus aisément que celle de LaGapik. GARCETE était un 
homme violent, autoritaire et décidé. La veille du jour ow je le visitai, il avait 
tué le cacique Hivario, qu’il accusait d’avoir répandu, par sorcellerie, la petite 
vérole. On a méme prétendu dans la région que GARCETE aurait jadis attaqué 
le Fortin Leyes et massacré sa garnison. Cette accusation n’a cependant jamais 
pu étre prouvée. GARCETE était toujours accompagné du cacique CHacoso, 
qu’on disait son subordonné. 

Les affaires importantes, intéressant toute la tribu, sont traitées en conseil. 
Si mes souvenirs sont exacts, les caciques ne sont pas les seuls a prendre part 
a ces discussions: quelques hommes Agés, assis a leur cété y interviennent 
également. II n’est pas rare dans ces assemblées de voir les caciques prononcer 
leur discour sans se soucier du fait qu’au méme moment un autre orateur se 
fait entendre. Le désordre qui résulte de cet excés de rhétorique est compensé 
par la gravité avec laquelle les moindres questions sont discutées. Les chefs 
assis par terre fument leur pipe avec un calme imperturbable, expriment posé- 
ment leur opinion et observent parfois de longs instants de silence, Aucune 
assemblée ne peut se réunir a la nouvelle lune. 

Ce prurit d’éloquence est commun 4 tous les caciques et constitue, pour 
ainsi dire, un des principaux attributs de leur dignité. Tous les jours au 
coucher du soleil, celui des caciques qui se sent inspiré, se lance dans une 
vaste improvisation que les autres n’écoutent que distraitement, sans daigner 
interrompre leurs menues activités. Le théme habituel de ces harangues est 
la paix, l’harmonie et l’honnéteté, vertus recommandées 4 tous les gens de 
la tribu. 

Les Indiens obéissent volontiers a leur cacique et leur accordent tout ce 
quwil leur demande, mais le cacique est.en retour obligé de donner des fétes. 


La fonction de chef est héréditaire. Jadis le fils ainé ne succédait a son 
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pere que s’il avait fait preuve de courage. Il prenait sa place, lorsque le cacique 
était trop vieux pour participer a une expédition guerriére. Selon qu’il s’y 
comportait bien ou mal il était reconnu chef ou obligé de céder ce titre a son 
cadet. Maintenant que les guerres intertribales ont cessé, il est devenu difficile 
d’apprécier la valeur de ceux qui, par droit héréditaire, sont appelés a exercer 
le commandement. Le conseil des anciens (yakaikdcigi), qui décide en derniere 
instance de la succession d’un cacique, désigne le fils ainé, s’il en est jugé 
digne et s’il est éloquent. On estime hautement un chef qui a la parole facile 
et un cacique peu doué sous ce rapport n’a aucune chance s’imposer son 
autorité. Si les anciens jugent qu’un autre fils du cacique sortant de charge, 
son neveu ou méme son frére a plus de talent que l’héritier présomptif, c’est 
lui quwils nomment /aliaranik ou cacique. Quand un chef meurt laissant un 
enfant en bas age, le frere du défunt exerce le pouvoir jusqu’a ce que son 
neveu soit en age de faire valoir son titre. Les femmes ne peuvent en aucune 
occasion commander aux hommes «car elles manquent de courage». 

Lorsqu’un chef meurt, son frére épouse la veuve et sa premiére femme 
recule alors au second rang. La chefferie est toujours transmise au fils de la 
premiére femme, que le pére soit ou non séparé de la mere. Le frére du 
pere, en vertu du lévirait, doit procréer un enfant pour le défunt. 

Le conseil des anciens (yakaikdtigi) se compose de tous les hommes agés 
du groupe qui se réunissent sous un a/garrobo, Leurs réunions sont toujours 
occasion de grandes beuveries. 

Le cacique du village de Sombrero Negro était en 1935 Ayoralk, cousin 
germain de Toyararp!, pére de mon informateur Kepox. Tayoraip1 et KALa- 
SIKYEN, son pére, furent également caciques. 

Les fonctions du cacique a l’intérieur de la tribu sont mal définies. Il 
décide des expéditions de péche ou de chasse, représente la tribu auprés des 
Blancs et est plus ou moins chargé de la justice et de la police, exigeant d’un 
voleur, par exemple, qu’il restitue le bien dérobé. Si le coupable s’y refuse, 
il est rossé par sa victime et par le cacique. Lorsque le cacique est trop vieux 
pour chatier les malfaiteurs, ses parents le remplacent. En cas de meurtre le 
cacique n’intervient pas et laisse la famille du mort tirer vengeance comme 
elle l’entend, Les parents renoncent souvent a ce droit en échange d’une com- 
position qui consiste en chevaux et fusils. 

A ce sujet un colon digne de foi, Mr. Damm, m’a raconté que les gens 
du cacique CHacoso lui avaient dérobé des cuillers. Il alla se plaindre a leur 
chef. Celui-ci se mit dans une colére effroyable. I] réunit tout le monde, 
hommes et femmes, il donna l’ordre a ces dernieres de lui présenter leur filets 
a porter. Il les ouvrit tous, jetant avec rage le contenu par terre, jusqu’a ce 
quwil finit par trouver les objets dérobés et les rendit au proprietaire. Cette 
méme personne me fit part d’une autre expérience, qui illustre bien Pautorite 
de certains caciques. Quelques Indiens avaient indtiiment coupé les fils de Ses 
enclos. L’ayant appris, il se refusa a recevoir les gens de cette tribu comme il 
le faisait jusqu’alors, Le cacique GARCETE lui fit demander la cause de son 
changement d’attitude. Lorsqu’il sut ce qui s’était passé, il chatia violemment 
les coupables et le fit dire a Mr. Damo. 
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Aux temps anciens, les insignes des caciques étaient une sorte de kolbac 
en peau de skunks, surmonté d’une plume, un bandeau frontal pailleté de 
rondelles de coquillage ou de perles en verre et un collier fait de grains de 
verre recouvrant une grosse corde de laine et agrémentés de pompons. 


Proclamation dun nouveau cacique: Kepox, le neveu 
du grand Kaikouik, était intarissable quand je le mettais sur le sujet des fetes 
célébrées jadis lors de la nomination d’un nouveau cacique. Je reproduis 
fidélement les détails qu’il me donna: «Si un chef s’était montré lache a la 
guerre, il était destitué et un autre nommé a sa place. On plagait ce dernier 
bras et jambes écartés, sous une hutte provisoire, et l’on couvrait ses membres 
de fils de laine rouge. Ces préparatifs étaient le signal d’un tumulte inout: 
les hommes dansaient, sifflaient et se frappaient sur la bouche en criant. Au 
milieu de cette agitation, les guerriers s’avancgaient en dansant pour enlever 
un a un les fils dont le futur cacique était orné. Par ce geste ils donnaient 
leur assentiment a son élection. Par jeu ou pour quelque raison profonde que 
nous ignorons, le yiwatelégi (c’est-a-dire: le découvert) criait a celui qui 
s’approchait pour retirer un fil: enat («je ne veux pas»). L’individu interpelé 
s’éloignait aussitét pour revenir peu aprés en dansant s’emparer du fil par la 
force. En matiére de plaisanterie toujours, les participants a la féte partaient 
en feignant d’abandonner le héros a son sort. Mais, s’ils avaient pour lui 
de la sympathie, ils revenaient et coutinuaient a le dépouiller des fils sym- 
boliques. Quand ceux-ci avaient été retirés, le cacique faisait mettre en rang 
ses anciens compagnons et leur distribuait des cadeaux, des colliers de perles, 
des ceintures, etc. En échange, les bénéficiaires de ces présents devaient se 
mettre en quéte de miel et couper un yuchan. L’équipe chargée de cette tache 
s’en acquittait en chantant. Elle était suivie par cinq femmes nues qui n’étaient 
la que «pour rendre Jes hommes contents», sans leur accorder cependant leurs 
faveurs. L’arbre était abattu, dépouillé de ses épines et les biicherons rentraient 
au village toujours escortés des jeunes filles. En cours de route, ils étaient 
accueillis par des femmes qui leur apportaient a manger et a boire. S’ils ne 
pouvaient trainer le tronc jusqu’au village ce méme jour, ils le laissaient sur 
place et retournaient au village danser prés de la hutte du cacique. A l’aube, 
ils repartaient chercher le ywchan en compagnie d’un nouveau groupe de jeunes 
filles nues. Lorsque le yuchan arrivait au village, les femmes s’habillaient et 
manifestaient leur joie. Puis les caciques sonnaient du cor et tout le monde 
accourait. On creusait arbre en lui donnant la forme d’une cuve a l’aide des 
batons a fouiller (digging-stick). Pendant ce temps la danse battait son 
plein et elle se prolongeait jusqu’au lendemain soir. Les femmes qui étaient 
allees chercher de Palgarrobo revenaient avec leur cueillette; elles en broyaient 
le contenu de plusieurs filets qu’elles faisaient cuire ensuite, Le groupe parti 
en quete de miel revenait avec les femmes qui s’étaient jointes 4 eux. On posait 
le mel sur le toit d'une hutte, en attendant de le méler a I’a/garrobo. On dansait 
sans arret pendant un jour et une nuit. Le lendemain suivant, le cacique décidait 
d’ajouter encore du miel. Il vidait un sac et donnait le reste aux femmes qui 
avaient pile Palgarrobo dans des mortiers. 
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Pour activer la fermentation, quelques Indiens chantaient et agitaient 
sans arrét leurs hochets (poketd) qui, pour cette occasion, étaient faits d’une 
calebasse amére (Cimaé) et étaient plus sacrés que ceux en calebasse d’une 
espece douce. La chanson entonnée dans cette circonstance était appelée nagén. 

On se remettait ensuite 4 danser et A chanter. La boisson une fois a 
point était dite dim, «mire, piquante», Le nouveau cacique montait a cheval et 
allait inviter tous les campements voisins. Avant de donner le signal de la 
beuverie, il exhortait ses invités au calme. «Buvons», leur disait-il, «mais il ne 
faut pas se disputer, évitez les violences et les insultes. Que tous boivent tran- 
quillement, que personne ne se fache. Nos ancétres nous ont appris a boire, 
mais ils ne nous ont pas donné la biére pour que nous nous disputions. Prenez 
de Valoja et engraissez-vous, mais ne vous querellez pas!» Ces recomman- 
dations sont celles que les caciques font toujours avant une beuverie. Le chef 
doit veiller 4 ce que ses ordres soient respectés. S’il s’enivre lui-méme, il 
perd son prestige. 


XVI° La guerre. 


Les Indiens Toba, les plus belliqueux du Chaco, ne combattent plus de- 
puis fort longtemps les tribus voisines. Leurs derniéres compagnes ont été 
dirigées contre les Chulupi qui ne leur cédent en rien pour le courage et l’esprit 
guerrier. Le souvenir de ces luttes qui se sont poursuivies jusqu’a une date toute 
récente est encore trés vivant. Je raconterai l’une de ces campagnes dont les 
menus incidents me furent comme toujours dictés par KEpox. Cette description 
exacte et pittoresque rappelle les «Chansons de gestes» du moyen-age. 

«Les Chulupi sont venus chez nous, dans la région de Kalarase, pres de la 
riviére. Ils étaient au moins 500. Un des caciques de LAGapiK accourut a Som- 
brero Negro pour demander du renfort, car les gens de Descauso se sentaient 
inférieurs en nombre. Tout le monde était réuni dans le village, quand les Chu- 
lupi nous ont attaqué a l’aube. On tirait, on criait et on entendait le piétine- 
ment des fuyards. Les Toba reculérent, un vieillard fut blessé a mort. II 
criait... A ce moment 1a deux caciques NaicoLik et ABRAM vinrent a la res- 
cousse. Les Chulupi n’étaient pas aussi bien armés et les Toba tiraient et 
tiraient. Les Chulupi ripostérent. Trente d’entre eux foncérent sur une extré- 
mités du village, les Toba chargérent sur le centre pour attaquer le gros des 
ennemis. Trois guerriers toba s’élancérent a la poursuite des ennemis qui 
fuyaient. Ils étaient nombreux. 

Il y avait au milieu de la mélée un vieux Chulupi a cheval qui, lance en 
main, pourfendait les Toba. C’était le grand cacique des Chulupi. I] tua un 
des notres et en blessa plusieurs. Il descendit de cheval pour couper la téte 
du mort, mais a l’instant méme ot, son trophée en main, il relevait son collet 
de cuir pour l’attacher a la ceinture, il recut une fleéche. Il eut encore le temps 
de remonter a cheval, mais tomba par terre sitét aprés. Les Toba l’acheverent 
a coup de massue. 

Les trois guerriers toba qui poursuivaient les Chulupi crierent: ,,Venez 
tous avec vos armes. Pourquoi vous laissez-vous vaincre. Si vous ne faites pas 
preuve de courage, les Chulupi vont prendre votre village.» De nombreux 
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guerriers coururent les rejoindre. Les Chulupi firent volte-face, mais ces hom- 
mes les arrétérent. Les Toba reprirent courage et arrivérent en masse char- 
geant les Chulupi. 

Le reste des Toba continuait a se battre et ils furent rejoints par les 
trois caciques et ceux qui les avaient suivi lorsqu’ils eurent mis les Chulupi 
en déroute. Avec leur aide, ils obligérent le gros des Chulupi a battre en re- 
traite, et les Toba victorieux s’emparérent de leur camp et le pillérent. Les 
Chulupi essayérent de resister encore, mais les Toba les criblaient de balles. 
Les Chulupi jetant tout ce qu’ils avaient ne cherchérent plus qu’a sauver leur 
vie. Dix Toba a cheval passérent le Pilcomayo, 1a ou il est peu profond et 
forcérent les Chulupi 4 s’engager dans un endroit ou le courant était fort. 
Les Toba profitérent de l’embarras des Chulupi pour les massacrer dans 
Veau. Quelques uns réussirent 4 gagner la rive, mais les Toba a cheval les 
y attendaient et plusieurs Chulupi tombérent dans les marécages. 

Les Toba auraient succombé devant le nombre des ennemis, si des ren- 
forts n’étaient venus a la rescousse. Les Chulupi renoncérent a prolonger la 
lutte. Ils s’enfuirent vers leur village et en partant ils laissérent toutes leurs 
armes sur le terrain. 

Tout a coup les Toba demeurés prés du rivage poussérent un cri: «Il en 
reste un, la au milieu de l’eau.» Tous accoururent et criblérent homme de 
fléches. Les traits pleuvaient, mais aucun ne pénétrait dans son corps. Les 
Toba firent cercle autour de lui: homme n’avait que sa lance pour se défendre. 
Finalement il recut une fléche en plein front et tomba mort. Les Toba exami- 
nerent son corps. Ils comprirent alors pourquoi les fléches ne lui avaient fait 
aucun mal: le mort portait deux collets, l’un en peau de jaguar et l’autre en 
cuir de vache. I] y avait dans l’eau quatre chevaux que les Chulupi avaient 
abandonnés. Les Toba ramassérent les morts et les disposérent sur une longue 
rangée. Ils retournérent chez eux chargés de tétes. 

Ce soir 1a, la danse fut tumultueuse. Les caciques disaient: «Avez-vous 
vu ces Chulupi qui se prétendaient valeureux. Ils ont oublié leur courage.» 
Les Chulupi ne revinrent plus combattre. Le contingent toba retourna 
a Sombrero Negro avec plusieurs tétes. Ils racontérent que les Chulupi étaient 
tous morts. «Peut-étre maintenant n’y a-t-il plus chez eux que des femmes.» 
Quelques Chulupi s’enfuirent chez LAGADIK et demandérent a devenir amis. 

«On ne fit pas de prisonniers, car il n’y avait que des adultes et ceux-la 
il fallait les tuer. Un Chulupi vint en ambassade, d’autres le suivirent. Ils 
apporterent beaucoup de cadeaux: des colliers, des ceintures de rondelles de 
coquillages, des perles de verre, du roucou. Ils allérent jusqu’A donner des 
moutons. Tout le monde et pas seulement les caciques en eut sa part, Les 
Chulupi sont devenus maigres et nous ne leur avons plus fait de visites. Ensuite 
nous avons renoué nos relations dans les factories de sucre et maintenant, si 
quelqu’un veut attaquer les Toba, les Chulupi viennent a leur aide. Les 
vainqueurs se couvrirent la téte de plumes et jouérent du pimpim (tambour), 
le pimpim est un chant chulupi que les Toba ont appris.» 

Toute expédition guérriére, de méme que toute période critique de la vie, 
s’accompagnait de la célébration d’une quantité de rites magiques et de l’obser- 
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vance de tabous rigoureux destinés a neutraliser les influences malignes. Natu- 
rellement je ne connais ces pratiques que par oui-dire et ’imprécision de certains 
détails ne m’est pas imputable. 

«Les guerriers commengaient par essayer leurs fléches, Ils se divisaient 
en deux camps et langaient leurs fléches. Si l’un des groupes tirait du cété 
des Chulupi, c’était signe que les Toba gagneraient, mais s’il tirait dans l’autre 
sens, le présage était défavorable. Avant de partir on dansait la «danse du 
courage», le nagin, qui consistait a lutter et A se donner des coups: on se pre- 
nait Ja main et on tournait: on avait les mains tantot derriére le dos, tantét 
devant; ceux qui avaient tiré, lachaient prise et allaient en attraper d’autres, 
disant que leurs partenaires étaient leurs femmes. Les petits garcons et les 
fillettes, A la grande joie.des vieillards, criaient dairifi-tau: «Quwils meurent!» 

Avant de se mettre en route, les guerriers buvaient une boisson fermentée. 
Ils préparaient ensuite leurs armes tout en recommandant aux femmes de ne 
pas filer et de ne jamais s’enduire la cuisse de cendres pour y rouler les torons 
des cordes: si elles ne s’abstenaient de ces travaux, les hommes devenus in- 
capables de courir tomberaient aux mains des ennemis. 


Les viellards faisaient diverses recommandations aux guerriers: «Ne 
mangez pas la téte des animaux que vous chasserez, sinon les fléches ennemies 
vous atteindront a la téte; ne touchez pas aux pattes, vous tomberiez a terre 
et ils vous acheveraient. Evitez la graisse qui fait suer et alourdit et le tabac 
qui fatigue.» 


Les femmes pouvaient manger de la téte ou les pattes sans inconvénient, 
mais elles devaient rester tranquillement chez elles. Si elles avaient leurs régles, 
il leur était enjoint de ne s’asseoir que sur une peau. Si elles s’accroupissaient 
a méme le sol, leur mari se sentirait lourd. Quiconque voulait revenir sans 
blessures de la campagne, devait observer la plus stricte continence et éviter 
méme de croiser ses jambes avec celles de sa femme; c’est pourquoi avant 
d’aller en guerre, les hommes dormaient séparés des femmes. 


«Il y avait des femmes qui s’accrochaient a leur mari et leur disaient: 
«Reste ici, ne pars pas, les ennemis vont te teur.» L’homme leur répondait: 
«Pourquoi me dis-tu cela? Si tu parles ainsi, les Chulupi vont vraiment me tuer. 
Il vaudrait mieux que tu me demandasses de t’apporter un petit ou une petite 
Chulupi ou simplement un mouton. C’est la ce qui donne du courage a l’homme.» 
Mais un vrai guerrier ne faisait aucun cas des plaintes de sa femme. Les 
Chulupi tuaient celui dont la femme avait proféré des récriminations. [1 en est 
de méme, lorsque nous partons en voyage. Ce que le ceur dit, il ne 
faut pas l’exprimer (sic).» 

«Les caciques les plus courageux prenaient la direction des operations. 
Celui qui connaissait le mieux la région se mettait a la téte de la colonne. Les 
guerriers étaient peints: ils avaient la face rougie et ornée de stries noires. 
Quelques uns se zébraient le corps de bandes noires. Chaque soir on dansait 
la «danse du courage» et l’on dormait sur le sentier. La troupe était accom- 
pagné d’un magicien qu’on consultait pour savoir si l’ennemi était proche. 
L’homme-médecine se glissait sous une couverture et se mettait a trembler de 
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tout son corps. Le payak répondait a son appel et disait: «Demain vous 
arriverez prés des ennemis.» Les indications de esprit étaient toujours suivies 
a la lettre. 

Je donne de nouveau la parole 4 Kepox: «IIs entrent dans la brousse . 
Ils entendent les chiens et ils savent que le village des Chulupi n’est plus tres 
loin. Ils marchent toute la nuit, puis se reposent un peu a la lisiére de la forét. 
A l’aube, ils rampent tout doucement et quand le soleil est levé, ils tombent 
sur les ennemis en déchargeant leurs fusils. Les femmes hurlent et s’enfuient 
dans la forét. Les Toba tuent tout ce qui leur tombe sous la main et enlevent 
femmes et enfants. Ils massacrent ceux qui ne veulent pas les suivre, toutes 
les vieilles femmes sont égorgées. On mange les oreilles des ennemis morts, 
on leur coupe la téte ou bien ’on enléve leur scalp. On célébre une grande 
féte avec des danses, des cris et du bruit.» 

Ces fétes de la victoire, KEDoK me les a aussi évoquées; il m’a méme 
reconstitué avec ses parents la danse du scalp. Naguére les Toba de Sombrero 
Negro enlevérent leur dernier scalp. En 1929, un certain Indien surnommeé 
PRESIDENTE et a qui une paire de lunettes bleues donnait la physionomie pai- 
sible d’un notaire de village, était en possession de la chevelure d’un Chulupi 
quw’il tua pour venger le cacique XENAYO assassiné par les Chulupi. A cette 
méme date, les Toba tuerent un autre homme mais ne purent le scalper, «car 
il avait le crane tondu». J’aurais beaucoup voulu acquérir l’un de ces scalps, 
mais apres l’arrivée des missionnaires, les Toba s’étaient débarrassés de leurs 
anciens trophées et je dus me contenter d’un scalp postiche en peau de mouton 
noir, monté sur un cerceau de bambou. Pour me faire plaisir, les Toba le 
hissérent sur une longue perche, puis firent une danse en son honneur. 


Les Indiens s’étaient couverts la téte de filets 4 porter qu’ils main- 
tenaient tendus au moyen de baguettes et qu’ils avaient ornés de plumes. A les 
voir, on les aurait cru coiffés de cagoules. Leurs corps nus étaient zébrés de 
bandes noires qui leur donnaient un aspect terrifiant. Ils avaient attaché a 
leur ceinture des grelots et ils tenaient 4 la main des touffes de plumes qu’ils 
tendaient vers le scalp chaque fois que leurs évolutions les amenaient a for- 
mer un cercle autour de lui. Leurs sauts et leurs gambades étaient rythmés 
par le son du pimpin, le tambour indien que l’on avait placé au milieu d’eux. 


Se plagant a une extrémité du terrain, les danseurs s’élancérent en avant 
en sautillant d’un pied a autre, croisant les jambes et exécutant des quarts 
de tour. Ils s’évertuaient a faire tinter de leur mieux le carillon qu’ils avaient 
fixé a leur ceinture et poussaient de grands cris pour s’encourager dans leurs 
ébats. A un moment donné, ils se rangérent en file et dansérent sur place, 
sautillant tantot sur un pied, tant6t sur l’autre et faisant de brusques volte-faces. 
Quelques-uns dansaient en langant leurs pieds de cétés. 

Les danseurs qui se sentaient fatigués, sortaient des rangs et se scari- 
fiaient avec des poincons en os de jaguar «pour se rendre forts et courageux». 

Voila ce que j’observai. Je n’ai pas d’illusion sur la mise en scéne dont 
je fus temoin: si dans ses grands traits ‘elle est exacte, il y manquait l’ardeur 
des anciens jours. On peut encore sentir la frénésie de la victoire a travers 
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les souvenirs de KEpox: «On buvait, on dansait et on gambadait en tous sens 
en chantant avec le tambour. Une femme qui portait un enfant contre elle et 
qui tenait des touffes de plumes d’autruches peintes en rouge dans la main, se 
démenait comme une folle, courant et sautillant de ci de la. Elle prenait le 
scalp et se le frottait sur la cuisse pour manifester sa joie. Une vieille avait 
Saisi ce scalp et le grattait, comme si c’était la joue d’un homme. «Veux-tu 
m’épouser ?», lui demandait-elle. «Qui», répondait sa voix contrefaite. «Je serai 
une bonne épouse pout toi», et tous de rire. Puis la femme reprenait pour le 
scalp: «Ne me griffe pas comme cela!», et c’étaient de nouveaux éclats de rire. 

La femme d’un Toba tué au cours de expédition demanda le scalp pour 
dormir avec Jui une heure ou deux. Elle fit preuve d’une joie débordante, 
lorsqu’on lui remit ce trophée, qui compensait pour elle la perte de son mari. 
Les Toba avaient un «chant du scalp» et ce jour-la chaque guerrier faisait 
entendre la chanson que son pére lui avait transmise ou qu’il avait recue en 
songe d’un esprit. 

Ces guerres intertribales étaient rarement de grand profit. On revenait 
avec quelques captifs, des chevaux et des moutons. A Sombrero Negro se 
trouvaient des femmes chulupi et matako capturées dans leur enfance qu’on 
traitait exactement comme les autres femmes toba. Généralement un guerrier 
€pouse sa captive ou, s’il est déja marié, la donne ou la vend a un ami qui de 
ce fait est obligé de venir vivre avec lui. Les femmes qui refusent de suivre 
le vainqueur sont égorgés sur le champ. 

Les chefs ont le devoir de se montrer plus vaillants que les autres. 
Lorsqu’ils ont décidé de la victoire par leur heroisme, ils se désintéressent du 
combat et laissent leurs hommes piller comme ils l’entendent. Eux-mémes 
n’ont qu’une trés petite part du butin et généralement ils ne recoivent qu’un 
ou deux enfants ennemis. Si les chefs faisaient preuve de pusillanimité ou se 
montraient intéressés, ils seraient immédiatement destitués et insultés. «Ne vas 
pas a la guerre, tu es un lache! Quand nous buvons de la biére, ne crie pas 
si fort, nous savons que tu es un lache!» 

Le guerrier qui avait tué un ennemi, avait le droit d’arborer des plumes 
rouges. Pendant l’été 1933, les officiers et soldats boliviens avaient assassiné 
le cacique NayYocoLik ainsi que ses trois fils qui chassaient paisiblement des 
loutres sur la rive gauche du Pilcomayo. Quelques Paliga franchirent le fleuve 
et réuissirent a tuer une sentinelle bolivienne. Le meurtrier de retour dans son 
village, se promenait fiérement avec des plumes sur la téte. Ceux qui avaient 
a leur actif la mort de plusieurs ennemis portaient en témoignage de leur 
vaillance des bandeaux frontaux, garnis de plumes rouges d’un oiseau au- 
jourd’hui disparu, le takali. 

Avant de quitter la mission de Sombrero Negro, KEepok me fit cadeau 
d’un insigne appelé nanaagi. C’est une sorte de cravache faite d'une cor- 
delette en laine tressée, entiérement recouverte de grains en porcelaine ou en 
verre de différentes couleurs et ornée de pompons. Seuls les braves qui avaient 
tué un ennemi, étaient autorisés 4 porter ce symbole de leur courage. 

Les Toba assimilaient 4 un ennemi le jaguar qui avait mangé un homme 
et célébraient sa mort par des fétes de victoire. 


398 Dr. A. METRAUX, 


XVII° La propriéte. 


Les habits, les outils, les armes sont propriété privée ainsi que les 
chevaux et les troupeaux. La femme dispose librement de ses vétements et 
des ustensiles de ménage. La nourriture qu’on se procure en commun, est 
distribuée entre tous les membres de la famille. Rien ne met plus en évidence 
existence d’un vif sentiment de la propriété que les plaintes que certains Toba 
me firent sur les vols qui se produisaient dans le village. La victime cherche 
4 découvrir auteur du larcin et s’il le découvre il l’oblige a restituer ce qu’il 
a pris. Si celui-ci s’y refuse, il le menace de la faire rosser par le cacique ou 
par ses parents. 


Les Indiens et les missionnaires de Sombrero Negro avaient a souffrir 
lors de mon séjour des vols fréquents d’un Indien surnommé Cara Dura, 
chenapan incorrigible et dangereux qui avait déja été expulsé du village par les 
caciques. Ayant osé réapparaitre sans autorisation, les missionnaires réunirent 
le conseil des caciques pour prendre des mesures contre l’intrus. Les caciques 
s’assemblérent donc et énumérérent longuement les méfaits du dit CARA DURA 
et finirent par déclarer que le mieux était de le mettre a mort. Tous furent 
d’accord, mais personne ne voulut se charger de |’exécution de la sentence, par 
crainte de la famille de Cara DurRA qui aurait été obligée de venger sa mort. 
Les siens désapprouvaient sa conduite, mais les liens du sang sont sacrés. 


Les assassinats entrainent automatiquement la vendetta. La famille 
offensée cherche a se venger ouvertement par quelque acte de violence ou, 
moins ostensiblement, par la magie. Souvent les parents du criminel offrent a 
ceux de la victime le prix du sang sous forme de chevaux et de fusils. 


XVIII° Les jeux. 


Les grands matches de hockey qui se livrent sur les bords du Pilcomayo 
sont trop connus pour que j’en donne a mon tour une description. Je voudrais 
cependant insister sur quelques particularités de ces jeux qui concernent plus 
spécialement la sociologie et la religion. 


Les équipes ou, pour employer le terme anglais, les teams, comprennent 
toujours les mémes joueurs, qui se recrutent dans les petites unités sociales 
commandées par un cacique. Un fils joue toujours dans le team de son pére et 
le mariage, méme s’il entraine un changement de résidence, ne fait jamais 
passer un individu dans le camp adverse. De ce fait, ce sont des groupes qui 
jouent contre d’autres groupes et souvent méme des campements contre d’autres 
campements. Si les joueurs des deux partis sont en nombre inégal, on équilibre 
les é€quipes en renvoyant les individus en surnombre. Si des étrangers veulent 
prendre part a un match, ils entrent dans l’équipe de leur héte. 


Les gardiens de goal sont choisis parmi les meilleurs joueurs, ils sont 
toujours au nombre de deux, Celui qui est blessé est immédiatement remplacé. 
Il y a généralement un chef d’équipe ou du moins un personnage qui 
rehausse l’intérét de la partie en déposant un enjeu: un cheval, un mouton, ur 
fusil. L’équipe adverse doit immédiatement offrir un gage de valeur égale. Le 
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chef de l’équipe gagnante distribue les prix entre ses coéquipiers en commengant 
par les plus courageux et les plus rapides. 

Toute partie de hockey (elemradk) est assimilée 4 un combat guetrier. 
Les joueurs se présentent nus, une ceinture en laine autour des reins, le visage 
et le corps enduit de suie et de roncou et sur la téte des plumes rouges et au 
pied des bracelets en plumes de nandou, C’est en cette occasion qu’on peut les 
voir porter les bonnets en perles de verre ou en laine finement tressée. Ils pas- 
sent toujours a leur ceinture un poingon en os de jaguar ou d’autruche avec 
lequel ils se scarifient les jambes ou les bras lorsqu’ils se sentent fatigués. 


Ces parties sont extrémement violentes. La balle en bois (polké) est placée 
au milieu des équipiers, entre deux joueurs dont les crosses (elém) sont croisées. 
A un signal, ils la font bondir dans une direction ou une autre et toute la 
bande se rue sur la balle qu’elle pousse vers le camp adverse qui contre-attaque. 
Les gardiens de goal attendent le moment ow la balle sera dans leur parage 
pour déployer leur étonnante habileté. Le goal indiqué par un buisson peut 
étre pris a revers. . 

Qu’il me soit permis d’évoquer un instant les magnifiques parties de 
hockey dont je fus spectateur sur les bords du Pilcomayo. De cent a deux 
cents Indiens y participaient et ils avaient choisi pour terrain le sommet d’une 
falaise qui surplombait la riviere, Le grand soleil du Chaco se jouait sur les 
corps athlétiques, zébrés de traits rouges et noirs. Au milieu des ‘hep, hep’ 
Sauvages, les équipes fongaient les unes sur les autres et se perdaient dans un 
muage de poussiére. La balle volait poursuivie par de grands gaillards qui, 
avec une agilité et une adresse rares méme chez nos meilleurs champions, la 
faisaient rebondir vers le goal adverse. Ils frappaient la balle d’un geste ample 
et rapide tantot a gauche, tantét a droite, et souvent atteignaient les jambes ou 
téte d’un camarade qui s’effondrait sur le sol. Le blessé était immédiatement 
ramasseé par un groupe de petites indiennes faisant office d’infirmiéres qui le 
ranimaient, le lavaient avec des cruches d’eau préparées a |’avance. 

Chaque fois que la balle sortait du terrain, il en résultait une mélée féroce. 

Les joueurs étaient excités par les femmes, surtout les jeunes filles qui, 
massées a une certaine distance suivaient les péripéties de la partie avec la 
passion de nos habituées des matches de football. A chaque coup heureux, elles 
faisaient entendre des hurlements qui ne différaient guére de ceux dont reten- 
tissent les stades un dimanche aprés-midi. 

Tout ceci rappelle singuliérement |’Europe. I] est une chose néanmoins 
bien indienne: l’importance attribuée a la magie. Qu’un joueur soit griévement 
blessé, ses camarades abandonnent la partie estimant qu’un sort a été jeté sur 
eux par un sorcier. A la suite d’un tel accident les Indiens de Sombrero Negro 
cesserent de jouer au hockey pendant plusieurs années. 

D’ailleurs tous les joueurs ne recoivent pas avec une bonne grace sportive 
les coups de crosse sur les jambes. Je me souviens d’en avoir vu qui furieux, 
se précipitaient la crosse levée sur le maladroit qui les avait atteints ou se 
poussaient comme des taureaux. Cela donnait lieu a des rixes qui s’intercalaient 
au milieu de la partie comme autant d’intermédes pittoresques. 
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il existait jadis un concours du lancer de casse-tete. Les joueurs por- 
taient des couronnes en peau de poisson. 

Jeux denfants: Aucune expédition ne m’a laisse des souvenirs 
aussi agréables que mon séjour parmi les Indiens toba. L’impression de frai- 
cheur, de gentillesse et de joie simple que je garde de ce temps la est né sur- 
tout de mes rapports avec les enfants dont les jeux égayaient mes longues 
heures de loisir. De trois 4 quatorze ans les enfants s’amusent librement, et 
leurs jeux sont extrémement variés, amusants et dépourvus de toute brutalite. 
Jamais les grands ne tourmentent les plus petits, jamais on ne se bouscule ni on 
ne se fait de niches méchantes. Les danses, les rondes, les jeux d’adresse sont 
autant de plaisirs auxquels on se livre en riant aux éclats et avec cette animation 
joveuse qui est un des charmes de l’enfance saine. Je décrirai ici quelques- 
uns de ces amusements. 

Le tigre et le carancho: Un petit Indien arrive sur la place 
de jeu a quatre pattes: c’est un cerf. Un jaguar le tue et veut le manger. Les 
carancho (vautours) —- une bande de petits indiens accroupis, la main tendue 
devant la bouche pour imiter le bec et sautillant s’approchent du chevreuil 
pour ronger sa carcasse. Le jaguar défend sa proie contre la voracité des 
croque-morts. 


Le jaguar et les chiens: Un garconnet joue le réle du jaguar 
poursuivi par les chiens. Il se retourne pour donner des coups de griffe et rugir. 
Il peut grimper sur un arbre pour échapper a la meute. 


Le serpent: Les enfants forment une longue chaine, se tenant les 
uns derriére les autres par la taille. Celui qui va en téte porte un tison. La 
longue file s’avance en chantant, puis brusquement le premier de la colonne 
cherche a briler celui qui est en queue. La colonne ondule et fait des zig-zags 
pour sauver le garcon menacé. Dans ces évolutions le serpent se coupe et on 
recommence a marcher et a chanter jusqu’au moment ou le garconnet pourvu 
de la terche reste seul. 


Danses et rondes: Les petites filles ont des chansons charmantes. 
Elles s’accroupissent sur deux rangs tout en chantant un petit couplet dont je 
donne ci-dessous quelques échantillons. Elles sautillent sur place en tournant 
les mains sur les genoux jusqu’a ce qu’elles n’en puissent plus. Celles qui rési- 
stent le plus longtemps ont gagné. 


1° Waldni, walani 
Konakyerata qo'lala, qo*lald. 
«Le serpent /ampalagua (bis) 
Il écoute le serpent jaune.» 
2° Esa matli nota 
Esa matli dole 
Nakyéta matli wo. 
«C’est vrai? bon 
C’est vrai? feu 
Graine il y avait.» 
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3° Poe layogot ¢iu. 
«Les plumes du corbeau briilent vite.» 
4° Kusko, kusko, ndkiki, nékiki. 
ane ?, vers blanc, vers blanc.» (?) 
5° Tomaralkosot caamiiya, 
«Oiseau blanc a gorge rouge.» 
6° Piria onolé hahikuya dya. 
« Jument seule? ?...» 
7° Nikyiagawa éovitooli dokovi. 
«Compagnon, anciennes graines, canard.» 
8° Koelalra toléga Kadasaikolik halamyédada. 
«Fleur Kadasaikolik, chant de grenouille.» 
9° Him, him, alasddi yorogit wam him, him. 
«? ? pas voir orvet § him, him.» 
10° Taanaanra latelate ciga lapyé. 
«La mére de la biche a les pieds pourris.» 


Les petites filles construisent aussi des villages en miniature, jouent aux 
voyages: les unes font les anes et leurs petites amies les chargent copieusement. 
On s’exerce aussi en jouant a porter des filets en miniature pleins de gousses 
@algarroba. Les enfants se font également des poupées en terre (aliwa yali: 
«ma fille en terre») semblables a celles que NoRDENSKIOLD a décrites. 

Dans ce méme chapitre, puisqu’il s’agit d’un jeu, je reproduirai un chant 
que les femmes font entendre lorsque toute la tribu est en féte. Les femmes 
se mettent sur un rang et chantent: 

Hayuca him sétopiya hiim cawayetawo hiim 
Jai sommeil Aim nous disons ham faites l’amour hiim 


cawayétedawo caucatayé him cawarateda® hiim cawakotanyé him. 
faites amour bougez him éjaculez him tenez en main (vulve). 


— mE 


8 Le wan est un orvet de mauvaise augure: grand il présage la mort d'un adulte, 
petit, celui d’un enfant. 
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Kann die ,Blasquintentheorie* zur Erklarung 
exotischer Tonsysteme beitragen? 


(Vortrag, gehalten auf dem 3. KongreB der Internationalen Gesellschaft fiir Musikwissen- 
schaft in Barcelona, April 1936.) 


Von Manrrep Buxorzer (Basel, Schweiz). 


Bei der Untersuchung von auBereuropadischen Tonsystemen sieht sich der 
Forscher vor zwei verschiedene Aufgaben gestellt. Zuerst muB er das Ton- 
system aus der Gebrauchsleiter erschlieBen oder von vorhandenen Instrumenten 
ablesen, indem er die Tonhéhen und Intervalle miBt. Zweitens hat er — nach 
exakter Festlegung der systematischen Ordnung — diese selbst zu erklaren und 
deren Entstehung zu ergriinden. Die erste Aufgabe ist also eine Frage der 
Messung, die zweite eine Frage der Interpretation dieser Messungen. 


Die erste Aufgabe ist seit nunmehr 52 Jahren als gelést zu betrachten. 
Seitdem A. J. Extis (1) eine einwandfreie MeBmethode mit Hilfe von Stimm- 
gabeln und Bichord angab und gleichzeitig eine anschauliche Ausdrucksform 
fiir die Resultate durch logarithmische Darstellung (Cents) einfiihrte, sind alle 
spateren MeBmethoden nur Erweiterungen oder Erleichterungen, aber keine 
wesentliche Anderung seiner Grundsatze. Anders steht es mit der zweiten Auf- 
gabe. Die Frage der Interpretation von so gewonnenen Messungen ist jiinger, 
da sie ja erst in dem Moment auftauchen konnte, wo die Messung selbst ab- 
geschlossen war. Diese Aufgabe ergibt sich also aus der ersten, sie stellt uns 
stets vor neue Probleme. Die Lésungen, die bisher gefunden (oder anscheinend 
gefunden) wurden, werden immer wieder durch die VergréBerung des Ma- 
terials, von dem wir Kenntnis erhalten, in Frage gestellt. 


Wir wollen uns hier auf den siidost-asiatischen Kulturkreis beschranken, 
dessen Tonsysteme und Leitern durch eine Theorie zu erklaren versucht 
wurden, der unser heutiges Thema gewidmet ist. Ich meine die ,,Blasquinten- 
theorie“ des leider so frith verstorbenen EricH M. von HornpostEL, die zuerst 
durch P. W. Scumipt im ,,Anthropos“ (7) veréffentlicht wurde. Diese Theorie 
hat sich vor allem mit den beiden Haupttongeschlechtern der Insulinde: Slendro 
und Pelog beschaftigt. Die zwei (in Siam auch gleichstufig temperierten) Leitern 
waren uns sowohl in der fiinf- wie in der siebenstufigen Form ein Ratsel. Beide 
Skalen glaubte HornsosteL durch die Abstimmungsweise von Panpfeifen er- 
klaren zu kénnen, eine Stimmung, die spater von der Panpfeife auch auf die 


Metallspiele tbergegangen ware. Wir referieren kurz noch einmal die Blas- 
quintentheorie. 
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Hornposte ging von der Tatsache aus, daB Panpfeifen nach ihren Ober- 
tonen gestimmt werden kénnen. Da beim Wberblasen von einseitig geschlossenen 
(gedackten) Pfeifen nur die ungeradzahligen Oberténe erklingen, so erscheint 
hier sofort der 3. Oberton: die Duodezime des Grundtons, d. i. die Quinte, 
wenn man die Oktave abzieht. Hier setzt die Theorie ein. Die durch Blasen 
erzeugte Quinte sei aus akustischen Griinden angeblich nicht rein (Frequenz- 
verhaltnis 3:2), sondern weiche um durchschnittlich 24 C (Cents), also um 
ein pythagordisches Komma, nach unten ab. Die Blasquinte sei also um 24 C 
zu klein. Uberblast man nun den neu erhaltenen Ton, indem man ihn seiner- 
seits zu einem Grundton macht, so erhalt man, wenn die Abweichung tatsach- 
lich stimmt, abermals eine verengte Quinte. Setzt man diese Reihe fort, so muB 
sich ein Zirkel aus 23 Blasquinten ergeben, der mit einem Komma von 6 C 
praktisch geschlossen ist. Der vollstandige Blasquintenzirkel ist auf primitiven 
Instrumenten niemals nachgewiesen worden. Wenn man die 23 Téne auf dem 
Papier errechnet, kann man sie auf verschiedene Weise auswahlen und an- 
ordnen, um damit die Pelog- und Slendro-Leiter zu erklaren. 

Als zweiter wichtiger Punkt ist hervorzuheben, daB der Ausgangston 
des Blasquintenzirkels kein beliebiger ist, sondern auf einen heiligen Grundton 
(Huang chung) zuriickgeht, der auf einem Rohr von 230 mm Lange, einer 
traditionellen Ma8Bnorm (10), erzeugt wird. HornposteL bestimmte die 
Hohe dieses Tones mit 366 Hz. Wir haben damit im Blasquintenzirkel nicht 
nur eine Reihe von 23 Ténen in einem regelmaBigen Abstand, sondern zugleich 
23 absolute Tonhéhen, 23 ,,Kammerténe“, mit denen nun die auf primitiven 
Instrumenten wirklich festgestellten Tonhéhen itbereinstimmen. Den Beweis fiir 
die Abhangigkeit aller gemessenen Leitern vom Blasquintenzirkel erblickt 
HORNBOSTEL nicht so sehr in den gemeinsamen Abstanden, sondern eben in 
dem Wiederauftreten der gleichen absoluten Tonhdéhen. 

Dies ist im Groben die Blasquintentheorie. Vergleichen wir nun die Uber- 
einstimmung der gemessenen und der gerechneten Werte in den sorgfaltigen 
Werken von J. und C. J. A. Kunst (11 und 12), die in Zusammenarbeit mit 
FIORNBOSTEL entstanden sind, so scheint die Theorie auch zu iiberzeugen. 
Trotzdem liegen hier Fehler in Methode und Messung vor. 

Im folgenden stiitze ich mich auf Untersuchungen und Messungen, die 
ich in der Physikalischen Anstalt in Basel unter der Leitung von Herrn 
Prof. H. ZICKENDRAHT vorgenommen habe. Zur MeBmethode kann ich hier nur 
bemerken, daB ich als Tonometer einen elektrischen Tongenerator benutzte, 
der an Genauigkeit alle anderen Tonometer weit tibertrifft. Er war kontinuier- 
lich veranderlich und beschrankte seinen MeBbereich nicht nur auf eine Oktave, 
wie alle Tonometer mit Zungenpfeifen. Fir die technischen Einzelheiten muB 
ich auf Bd. 99 der ,,Zeitschrift fiir Physik’ verweisen (15), wo die Resultate, 
soweit sie physikalisch relevant waren, publiziert sind. 

Aus den Messungen ergab sich, daB die beiden Grundvoraussetzungen 
der Blasquintentheorie falsch sind: 

1. die Blasquinte ist nicht (702—24) 678 C groB, 

2. ein Rohr von 230 mm Lange (Huang chung) ergibt nicht 306 Hz 
beim Anblasen. 
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Zum ersten Punkt miissen wir etwas weiter ausholen. Um dié GréBe 
der Blasquinte zu bestimmen, miissen wir zunachst fragen, wovon die Hohe 
des Grund- und Obertons abhangig ist. Jedes Rohr hat nun nicht einen Grund- 
ton, sondern drei, je nach der Art, wie die Pfeife erregt wird. Die physikalisch 
exakte Methode bedient sich des Resonanzprinzips, bei dem die Pfeife 
nur als Resonator eines Tones, der im Lautsprecher erzeugt wird, wirkt. Hier 
unterliegt die in der Pfeife schwingende Luftsaule keiner Stérung. Fur diesen 
Fall gelten auch die Formeln, nach denen man die Frequenz einer Pfeife berech- 
nen kann. Die Schwierigkeit besteht dabei in der Beriicksichtigung des ,,iiber- 
stehenden Wellenendes“. Die Luftsaule ragt namlich etwas tiber den Miin- 
dungsrand der Pfeife hinaus, und zwar um einen Betrag, den man die M tin - 
dungskorrektionnennt. Mit Hilfe der Miindungskorrektion 14Bt sich der . 
effektive Ton des Rohres mit hoher Genauigkeit berechnen, so daB wir fur 
unseren Zweck die Resonanzmethode mit der Rechnung identisch setzen kénnen. 

Zunachst miissen wir hervorheben, daB ein akustisches Gesetz, nach dem 
der Oberton um irgendeinen Betrag vertieft sein miisse, nicht existiert. Auch 
bei der gedackten Pfeife ist der 3. Oberton praktisch rein und ergibt das 
Verhdltnis 3:2. Im Zusammenhang mit den hier angeschnittenen Fragen hat 
V. Harpuna das Verhaltnis von Grund- zu Oberton systematisch untersucht 
(16) und bestatigt, daB die Oberténe praktisch rein sind. 

Ein ganz anderer Fall liegt vor, wenn wir die Pfeife anblasen, Dies 
kann auf zweierlei Weise geschehen: entweder mit dem Munde oder mit einem 
kiinstlichen Luftgeblase. Die letztgenannte Art hat den Vorteil, daB der Pfeifen- 
ton beliebig lange erklingen und deshalb auf Schwebungen genau gemessen 
werden kann. Die drei Erregungsmethoden der Pfeife stehen nun in einem 
bestimmten Verhaltnis: die kiinstlich angeblasenen Pfeifen ergeben die héchsten 
Werte, die berechneten liegen in der Mitte und die mit dem Munde ange- 
blasenen Pfeifen erzielen die niedrigsten Werte. Wir greifen einen beliebigen 
Ton heraus: 


kiinstlich angeblasen: berechnet: mit dem Munde angeblasen: 
618 Hz 613 Hz 504 Hz 
Differenz: Differenz: 
14C 56 C 


Betrachten wir 613 Hz als die physikalisch ,,richtige“ Tonhdhe, so ware also 
der kiinstlich erzeugte Ton um 14 C ,,zu hoch“ und der mit dem Munde er- 
zeugte um 56 C ,,zu tief“. Diese Abweichungen erklaren sich als notwendige 
Folge der Methode des Anblasens. Der scharfe Luftstrom des Geblases 
schneidet einen Teil des tiberstehenden Wellenendes ab und erhoht damit den 
Ton. Anderseits bewirkt die Lippe des Mundes eine Tonvertiefung, so daB 
eine auf diese Art angeblasene Pfeife niemals den Ton erreichen kann, den sie 
nach der Resonanzmethode ergibt. Dieser Tonhohenunterschied ist nun nicht 
etwa konstant, sondern als Funktion der betreffenden Rohrlange variabel. Die 
aii Vertiefung erklart sich beim Anblasen mit dem Munde aus zwei 
aktoren: 
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1. verlangert die Lippe die effektive Lange der schwingenden Luftsaule, 
wodurch die Schwingungszahl verkleinert wird; 


2. verengert die Lippe die Mindungsweite der Pfeife. Die kleinste Ver- 
engung der Miindung wirkt sich aber stets als empfindliche Vertiefung des 
Tones aus. 


Aus beiden Umstanden folgt, daB die Vertiefungsfaktoren relativ wenig 
bei sehr langen und weiten Rohren ins Gewicht fallen. Diese sind allerdings 
im der primitiven Musik zur Erzeugung von Grundténen ungeeignet, da sie 
sehr schlecht ansprechen und meistens sofort in den Oberton umschlagen. Bei 
kurzen und enger mensurierten Pfeifen dagegen macht sich die Vertiefung 
progressiv immer starker bemerkbar, bis zu ganz unwahrscheinlichen Betragen 
von einem Halbton und mehr. Es 148t sich deshalb auch fiir die Vertiefung 
kein Durchschnittswert angeben, vielmehr nur ein Mindestwert fiir verschiedene 
Langen. Rohre von 25 bis 30 cm, deren Grundton noch anspricht, liegen 
mindestens 20 C unter dem berechneten Wert. Bei kiirzeren Rohren nimmt die 
Vertiefung immer mehr zu, sie betragt bei 20 cm Lange etwa 40 C und steigt 
dann bis zu 100 C und mehr an. 


Ferner unterliegt die Tonhdhe einer absoluten Schwankung durch den 
Lippenansatz selbst, der von der Anblasehaltung (Winkel etc.) abhangig ist. 
Der Ansatz kann nicht jedesmal auf genau gleiche Weise wiederholt werden. 
Daraus resultiert eine Schwankungsbreite von etwa 20 C. Eine mit dem Munde 
angeblasene Pfeife 1aBt sich also bestenfalls iiberhaupt nur auf 20 C genau 
messen, vorausgesetzt, da man einen elektrischen Tongenerator als Tonometer 
benutzt. Anderenfalls ist die Ungenauigkeit weit gréBer. Schon hieraus geht 
hervor, das HorNBosTEL mit seinem Zungentonometer eine Abweichung von 
24 C gar nicht gemessen haben kann, da dieser Betrag noch innerhalb seines 
MeBfehlers liegt. 

Alle die soeben festgestellten Unsicherheitsfaktoren treten bei den Ober- 
ténen noch im verstarkten Mafe in Erscheinung. Da die Oberténe durch Uber- 
blasen (also starkeres Blasen) entstehen, ist die Geschwindigkeit des Anblase- 
stromes ftir Grund- und Oberton verschieden. Bei langen Rohren, auf denen 
der Oberton leichter als der Grundton anspricht, wirkt das Uberblasen er- 
hohend, wodurch das Verhaltnis von Grund- zu Oberton zu groB wird. Bei 
kurzen Rohren dagegen, auf denen der Grundton leichter als der Oberton 
erzeugbar ist, muB man die Pfeife starker an die Lippen pressen, so daB die 
Verengung der Mindung eine bedeutend gréBere Vertiefung hervorruft als 
beim Grundton. Wenn sich die Deformation beim Anblasen fiir Grund- und 
Oberton gleich stark auswirkte, dann wiirde das Verhaltnis nicht von der Norm 
(702 C) abweichen. Tatsachlich ist die Blasquinte aber bei langen Rohren zu 
groR, bei kurzen dagegen zu klein, wahrend sie bei mittlerer Lange absolut 
rein sein kann. Da die meisten Panpfeifen unter einer Lange von 20 cm liegen, 
ist das Verhaltnis vorwiegend ganz betrachtlich zu klein. Die auBersten Werte 
fiir die Abweichung nach beiden Seiten sind ungefahr 130 C. Ich habe Blas- 
quinten von 830 C und 570 C gemessen, dazwischen alle beliebigen Werte, also 
auch reine Quinten. 
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Hiermit kommen wir zum ersten Punkt der Theorie von HorNBOSTEL. 
Sowohl seine physikalische Erklarung der Vertiefung wie die Bestimmung der 
angeblich konstanten Abweichung selbst sind nicht richtig, HoRNBOSTEL be- 
griindete die Vertiefung durch die Rohrweite. Von der richtigen Feststellung 
ausgehend, daB weite Rohre einen tieferen Grundton ergeben als enge Rohre 
gleicher Lange, fiihrt HoRNBOSTEL aus: ,,Diese Depression der Tonhoéhe infolge 
des Einflusses der Rohrweite findet aber auch bei den Oberténen statt. Die 
dritten Teilténe werden also alle etwas zu tief, die Quinten zwischen ihnen 
und dem Grundton zu klein“ (4, p. 382). Der Fehler liegt auf der Hand: die 
Rohrweite vertieft, wie HorNBosTEL selbst sagt, Grundton und Oberton, so daB 
das Verhaltnis der beiden Téne véllig unverandert bleibt. Es sind eben 
beide Tone ,,zu tief“; iibrigens ein etwas gefahrlicher Ausdruck, aus dem man 
schlieBen kénnte, es gabe beim Anblasen auBerdem noch eine ,richtige’’ Hohe. 
Aus der Bauart der gedackten Pfeife selbst 14Bt sich akustisch keine Begrin- 
dung fiir irgendwelche Abweichungen ableiten. Hornpos7eEL hat also unrecht, 
wenn er schreibt (7, p. 569), daB der Uberblaston ,,aus physikalischen Griin- 
den“ etwas vertieft sei. 

Wenn nun auch die physikalische Erklarung falsch ist, so kénnte doch 
das Phanomen selbst: die enge Quinte richtig beobachtet sein. Dies ist aber 
nur mit groBen Einschrankungen der Fall. Die Blasquinte kann in einem 
speziellen Fall (bei kurzem Rohr) zu klein sein, sie mu8 es nicht einmal immer. 
AuBerdem kann dabei von einer ,,praktisch konstanten“ Vertiefung um 24 C 
gar keine Rede sein. Da die absolute Schwankungsbreite jedes Obertones etwa 
doppelt so gro ist wie die des Grundtones, muB jede Blasquinte, sei sie nun 
groBer oder kleiner als 702 C, innerhalb von 50 C unsicher bleiben. Eine 
Quinte, die im Mittel mit 620 C bestimmt wurde, kann bei weiteren Messungen 
ebensogut als 600 C oder als 640 C erscheinen, ohne daB ein MefBfehler vor- 
lage. Eine Abweichung von nur 24 C halt sich also noch im Bereich der beim 
Anblasen mit dem Munde notwendig auftretenden Streuung. Trotz dieser 
Schwankungen konnte ich in dem oben zitierten Atifsatz (15) nachweisen, daB 
in jedem Fall mit der Rohrverkiirzung auch die Blasquirite immer enger wurde. 


Eine unerwartete Bestatigung der vorstehenden Ausfiihrungen liefert 
nun HornpostTev selbst. Wenn er itber die angeblich konstante Vertiefung des 
3. Obertons schreibt (8, p. 431, Anm. 3): ,,Dieses physikalische Problem ist 
meines Wissens experimentell und theoretisch noch nicht durchgearbeitet‘, so 
mu auffallen, da® er seinerseits niemals die Resultate von experimentell er- 
mittelten Blasquinten veréffentlichte. Nur ein einziges Mal hat er — vor der 
eigentlichen Ausbildung der Blasquintentheorie — die Werte von wirklich durch 
Uberblasen erzeugten Quinten publiziert, ohne dabei das Centsverhaltnis an- 
zugeben (4, Tab. IV). Beim Nachrechnen dieser Blasquinten stellen sich er- 
heblich groBere Abweichungen als 24 C heraus, wie die folgende Reihe zeigt: 


702, 629, 619, 667, 622, 647, 670, 637, 669, 655 C. 
Als Durchschnittswert wiirde sich hier etwa 650 C ergeben. Aber es ist 


methodisch nicht zulassig —- und damit kommen wir zu einem weiteren Einwand 
-- einen Durchschnitt zu errechnen, da die GroBe der Blasquinte nicht um einen 


Kann die ,,Blasquintentheorie“ zur Erklarung usw. 407 


Durchschnittswert herum schwankt, sondern eine Funktion der 
Pfeifendimensionen ist. Solange Hornpostet falschlich eine 
objektiv akustische Ursache fiir die Abweichung annahm, konnte er eine kon- 
stante Verkleinerung noch zur Not verteidigen, auch wenn seine eigenen Mef- 
ergebnisse seiner These nicht giinstig waren. Da die wirkliche GroBe der Blas- 
quinte aber nur durch die subjektive Art des Anblasens bedingt wird, ist der 
erste Grundsatz der Blasquintentheorie nicht haltbar. 


Der zweite Grundsatz betrifft den Huang chung, die absolute Tonhéhe 
einer Pfeife, die einem altchinesischen FuB entspricht. HornBosteL gab den 
Ton mit 366 Hz an, faktisch sind es aber nur zirka 357 Hz, das ist ein Unter- 
schied von 40 C! Wie erklart sich diese Differenz? Der methodische Fehler liegt 
darin, daB HornsosteL den Huang chung nicht gemessen, sondern aus- 
gerechnet hat, also den praktischen Wert mit dem theoretisch errechneten iden- 
tisch setzte. Tatsachlich ergibt nur die Rechnung (die das Resonanzprinzip vor- 
aussetzt) 366 Hz, eine Tonhdhe, die beim Anblasen mit dem Mund niemals 
erreicht werden kann. Ein Rohr, das beim Blasen wirklich 366 Hz ergeben soll, 
darf nur etwa 22°5 cm lang sein. 


Infolge dieser Verwechslung stimmen nun sdmtliche absoluten Tonhéhen 
nicht, die den endgiiltigen Beweis fiir den Zusammenhang mit dem Blasquinten- 
zirkel erbringen sollten, Die Entdeckung des Huang chung ist an sich ein 
bleibendes Verdienst fiir unsere vergleichende Musikwissenschaft, auch wenn 
sie bisher akustisch falsch ausgewertet wurde. HornBosTeEL hat die absoluten 
Tonhoéhen verschiedener Slendro-Leitern mit den Tonhéhen von stidamerikani- 
schen Panpfeifen aus prakolumbianischer Zeit verglichen und deren Uberein- 
stimmung gezeigt (9). Die hier angegebene Frequenz des Grundtons ist aber 
nicht 366 Hz, sondern nur 356 Hz. Wie wir sehen, entspricht dieser Wert der 
wirklichen Hohe des Huang chung, wahrend Hornsostev diesen Ton nur in- 
direkt durch Ableitung (als VII. Schritt des Zirkels) gewinnen konnte. Dabei 
blieb aber ungeklart, warum gerade der VII. Schritt so bevorzugt sein sollte. 
Diese Frage findet durch die Neubestimmung des Huang chung eine un- 
gezwungene Beantwortung. 


Man wird sich fragen, auf Grund von welchen Messungen HorRNBOSTEL 
zur Blasquintentheorie gekommen ist. Diese Frage ist falsch gestellt. Es sei 
hier nochmals betont, da&B HornsostTeL niemals behauptet hat, die Blasquinte 
wirklich gemessen zu haben, Er hat im Friihstadium der Blasquintentheorie 
immer hervorgehoben, daB sie eine blobe Annahme sei (4). Damit erledigt 
sich auch die Kontroverse zwischen Jaap Kunst und KATHLEEN SCHLESINGER 
iiber diesen Punkt (13, p. 72, Anm. 30). Erst spater hat sich diese Annahme 
zu einer physikalischen Behauptung verfestigt (8). Die Verfestigung wurde in 
dem Augenblick notwendig, wo man die Existenz eines Blasquintenzirkels be- 
hauptete; denn nur eine konstante Blasquinte kann die Konstruktion eines 
Zirkels erméglichen. Tatsdchlich ist ein Zirkel aus 23 Blasquinten gar nicht 
realisierbar, da die Quinten jeweils immer enger (beim absteigenden Zirkel 
immer groBer) wiirden. Wegen der schwankenden GréBe der Blasquinte wurde 
man bei jedem Versuch einer Zirkelbildung stets nach einer anderen Anzahl 
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von Schritten den Ausgangston ganz zufallig wieder erreichen. Vollends setzt 
der Gedanke einer Quintenkette, die um 48 C an der Oktave vorbeigeht (Um- 
schichtreihe), eine Genauigkeit der Blasquintenerzeugung voraus, die iiber- 
haupt nicht vorhanden ist. Es ist deshalb auch unwahrscheinlich, daB man bei 
der Abstimmung der Instrumente die Oktave, die man bei der Transposition 
fortwahrend benutzt, nicht beriicksichtigt haben sollte. 


SchlieBlich ist zu fragen, warum HornposTEL trotz seiner oben zitierten, 
mit der Theorie nicht zu vereinbarenden Mefergebnisse an der Blasquinte fest- 
gehalten hat. Der Grund liegt in den praktisch gemessenen Tonhohen ver- 
schiedener Instrumente, die mit den absoluten Hohen des theoretischen Zirkels 
iibereinstimmen. Nun haben wir bereits gehdrt, daB der Ausgangston des 
Zirkels falsch angesetzt wurde und somit auch alle anderen Tone um den 
gleichen Betrag nicht stimmen. Dies'kénnte als Widerlegung an sich gentigen. 
Ein Einwand bleibt jedoch bestehen. Gibt man alles zu: die Veranderlichkeit 
der Blasquinte, die Unmdglichkeit einer Zirkelbildung, die wirkliche Hohe 
des Huang chung, wie erklart sich dann die doch nun einmal vorliegende Uber- 
einstimmung der gemessenen Tonhéhen mit denen der hypothetischen Rech- 
nung? Gerade jetzt, wo wir wissen, daB die Rechnung von grundsatzlich 
falschen Voraussetzungen ausgeht, wird diese Ubereinstimmung schlechthin 
ratselhaft. 


Hier ist HorNBosTEL nun einer Selbsttauschung zum Opfer gefallen. 
Der Blasquintenzirkel besteht aus 23 Schritten, die, in die gleiche Oktave ver- 
legt, eine Reihe von Viertelténen (etwa 50 C) ergeben. Bei einer von Horn- 
BOSTEL und Kunst zugestandenen Abweichung von 25 C nach der einen oder 
anderen Seite gibt es im gesamten Tonbereich iiberhaupt keinen Ton, der nicht 
mit einem der hypothetisch errechneten zusammenfiele. Am deutlichsten wird 
die Engmaschigkeit der ,, Kammerténe“ bei der Ableitung des Slendro aus dem 
Blasquintenzirkel. Hier ordnet HornBosTeEL die Umschichtreihe so an, daB nur 
jeder vierte Schritt als Kammerton bestehen bleibt, wahrend der Zwischenraum 
zwischen diesen Eckténen nochmals gehalftet wird. So ergibt sich eine Reihe 
von Halbquarten, die annahernd mit dem Normintervall des Slendro (240 C) 
ubereinstimmen. Durch den ganzen Zirkel gefiihrt, erhalten wir aber die 
doppelte Anzahl von Schritten wie in der urspriinglichen Zirkelreihe. Damit 
haben wir 46 Achtelténe in der Oktave, die immer in der gleichen Weise in 
Halbquarten angeordnet sind. Man kann nun das Experiment machen und von 
einem ganz beliebigen Ton aus eine Slendro-Leiter berechnen. Irgendwo muB 
diese hypothetische Leiter direkt mit den absoluten Hoéhen des Zirkels iiberein- 
stimmen, da wir ja 46 Tone in der Oktave zur Verfiigung haben und die ge- 
forderten Normintervalle (im Slendro 240 C, im Pelog 156 C) von jedem Ton 
aus regelmaBig wieder auftreten. Die gesamte Zirkelkonstruktion lauft also auf 
eine petitio principii hinaus. Wenn samtliche Slendro-Leitern, einschlieBlich 
aller auch nur theoretisch denkbaren, sich auf den Blasquintenzirkel zuriick- 
fuhren lassen, dann entbehrt der Zirkel jeglicher Beweiskraft. 


Es ist demnach gerade umgekehrt? nicht, daB die gemessenen Tonhéhen 
mit denen des errechneten Zirkels tibereinstimmen, ist verbliffend, sondern 
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es ware verbluffend, wenn sie nicht tibereinstimmen 
wturden. 


Aus dem Blasquintenzirkel 1a8t sich iiberdies eine so groBe Zahl.von 
Normintervallen ableiten, daB er tatsachlich fiir jeden denkbaren Fall (selbst 
fur unsere chromatische Skala) die Basis abgeben kénnte. HoRNBOSTEL beginnt 
mit Intervallen von 50 C und benutzt dann als Normen 102, 144, 156, 204, 210, 
234, 264, 312, 366, 468, 522, 678 C usw. Es ist klar, daB man bei Kombination 
dieser Moglichkeiten sogar in zufalligen Absurditaten eine systematische Ord- 
nung erkennen zu kénnen glaubte. 


Besonders fragwiirdig ist der Nachweis der Abhangigkeit vom Zirkel dort, 
wo sich einige Téne der gemessenen Leiter nicht der regelmaBigen Ordnung 
des Zirkels fiigen wollen. In diesem Fall sucht man auf dem Zirkel den ahn- 
lichsten Ton heraus. Da der Zirkel jede Tonhéhe enthalt, so muB auch dieser 
,Fremdton“ mit irgendeinem Ton des Zirkels zusammenfallen. Dieser Aus- 
wechselton tritt dann an die Stelle des ordnungsgemifen Zirkeltons. Bei der 
Ableitung des Pelog z. B. treten fiir drei Tone der mannlichen Reihe die wenig 
tieferen der weiblichen Reihe ein. So einfach dies auf dem Papier aussieht, so 
schwierig ware es in der Praxis. Die Auswechseltheorie macht also die sehr 
unwahrscheinliche Voraussetzung, daB alle 23 (bzw. 46) Tone des Zirkels 
gleichzeitig auf Pfeifen realiter zur Verfiigung gestanden hatten. 


Bei dem Bemiihen, iiberall die Abhangigkeit vom Blasquintenzirkel zu 
beweisen, wurde die Aufmerksamkeit so einseitig auf die absoluten Tonhohen 
gelenkt, daB man die Unstimmigkeiten, die sich dabei in bezug auf die Leitern 
und ihre Intervallstruktur ergaben, tbersah. Wir stellen nachfolgend drei 
Leitern aus dem Buche von Kunst (11) zusammen, und zwar nur unter Be- 
riicksichtigung ihrer Intervalie. Nr. 1 ist eine nichttemperierte, Nr. 2 eine 
temperierte und Nr. 3 eine freie Pelog-Leiter. Die Grundténe der Leitern sind 
verschieden hoch, sie lassen sich jedoch, wie immer, selbstverstandlich auf den 
Blasquintenzirkel zuriickfithren. Der relative Abstand der Kammertone dagegen, 
auf die sich die gemessenen Leiterténe angeblich beziehen sollen, ist in allen drei 
Fallen gleich, wie das Schema der untersten Reihe zeigt: 


Nr. 1: 140 145 274 114 115 172 240 C (Tab. XIX, 9) 
Neg 178, 104 11oel15.102.C (lab. XIX, 1) 
Nr. 3: 109 102 306 147 98 153 285 C (Tab. XIV, 11) 


Schema: 156 156 210 156 156 156 210 C 
210 156 C (fiir Nr. 2) 


Von diesen drei Zuordnungen kann nur die erste einigermaBen iiber- 
zeugen. Zur zweiten Leiter ist grundsatzlich zu bemerken, daB es ein ‘Wider- 
spruch ist, einerseits die absoluten Tonhoéhen zu beachten, wo anderseits wegen 
der Temperierung ein Abgehen von den absoluten Hohen festzustellen ist. Nun 
ist ja ein Zusammenprall zweier Abstimmungsprinzipien auf dem gleichen In- 
strument bei magisch gebundener Musik an sich denkbar. (Man erinnere sich 
an das chinesische C/’in). Bei temperierten Leitern diirfte jedoch nur die 
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absolute Héhe des Haupttons der Leitern beriicksichtigt werden. Es ist wohl 
unnotig, zu bemerken, daB der zweiten Leiter nur das temperierte Norm- 
intervall von 172 C entspricht. Bei der dritten Reihe ist bereits der Schritt zur 
Willkiir getan. DaB diese Reihe wirklich aus dem Schema entwickelt sein soll, 
kann nicht iiberzeugen. In einer spateren Arbeit hdffe ich zeigen zu k6énnen, 
daB man bei der Erklarung des Pelog mit einem starren Geriist von zwei Norm- 
intervallen nicht wird auskommen konnen. 

Unsere letzten Einwande — angefangen mit der Kritik der Zirkel- 
anordnung — wiirden auch Giiltigkeit haben, wenn die physikalischen Voraus- 
setzungen der Blasquintentheorie tatsachlich stimmen wiirden. Sie hatten also 
bereits unabhangig von der akustischen Nachpriifung vorgebracht werden 
kénnen. Sie zeigen, daB schon aus diesen inneren Grinden die Theorie nicht 
aufrechtzuerhalten ist. 


Fassen wir zum SchluB die wichtigsten Punkte zusammen: 


1. Die Blasquinte ist variabel und nicht 678 C grof. Sie kann, je nach 
Pfeifendimension, rein, aber auch zu groB und zu klein sein. 


2. Der Huang chung entspricht nicht 366 Hz, sondern etwa 357 Hz. 
3. Ein Blasquintenzirkel ist nicht realisierbar. 


4. Die Ubereinstimmung der gemessenen Tonhéhen mit denen des Zirkels 
ist erst durch die Zirkelkonstruktion selbst geschaffen worden. 


5. Zum Beweis von Kulturzusammenhangen ist die Blasquintentheorie nicht 
brauchbar. (Die zwischen Indonesien, Afrika und Siidamerika fest- 
gestellten Ubereinstimmungen in der absoluten Tonhéhe behalten selbst- 
verstandlich auch unabhangig von der Blasquintentheorie ihren Wert.) 


Wenn auch die Blasquintentheorie selbst nicht mehr zu halten ist, aus 
auBeren wie aus inneren Griinden, so bleiben trotz aller Einwande drei 
wichtige, im Zusammenhang mit ihr entwickelte Erkenntnisse bestehen: 


1. Die Annahme, daB Panpfeifen manchmal nach ihren Oberténen ge- 
stimmt werden. 


2. Die Feststellung von verkleinerten Quinten beim Uberblasen. Sie iibersah 
das Vorkommen von reinen und zu groBen Quinten. Sie hat fiir die 
Abweichungen eine verfehlte Begriindung zu geben versucht und einen 
Spezialfall falschlich verallgemeinert. Doch die Feststellung von unreinen 
Quinten selbst bleibt ein Verdienst. 


3. Die Entdeckung der MaBnorm (des Huang chung), wenn auch bisher 
falsch akustisch ausgewertet. 


Auf diesen drei Erkenntnissen haben wir weiterzubauen. Alle anderen 
Spekulationen und Berechnungen miissen noch einer viel griindlicheren Revision 
unterzogen werden, als es hier geschehen konnte. Jedenfalls haben wir in der 
Blasquintentheorie wieder einen Beweis dafiir, daB ein geistvoller Irrtum oft 
mehr Nutzen fiir die Wissenschaft stiften kann, als eine belanglose Richtigkeit. 
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Nachbericht. 


Da der vorstehende Vortrag wegen zeitlicher Beschrankung zu verein- 
fachender Kiirze zwang, ist es aus Griinden der Klarheit angebracht, in der 
Diskussion aufgeworfene Fragen und einige Einzelheiten, die im Vortrag nicht 
beriicksichtigt werden konnten, nachzutragen. Zunachst sei auf ein mehrfach 
auftauchendes Mifverstandnis eingegangen, das durch die Beschreibung und 
Untersuchung des mechanischen Anblasens in meiner oben zitierten Arbeit 
(15) und in diesem Vortrag veranlaBt worden ist. Man hat mit Recht vorge- 
bracht, daB die mechanische Anblasemethode fiir primitive Musikinstrumente 
nichts beweisen kénne. Dies ist selbstverstandlich richtig, da die Naturvélker 
ihre Instrumente nur mit dem Munde oder der Nase anblasen. Ich habe weder 
hier noch in der anderen Arbeit (15) aus der mechanischen Anblasemethode 
direkte Schliisse fiir die Panpfeifen gezogen — im Gegenteil wurde in der 
Zeitschrift fiir Physik“ expressis verbis betont (15, p. 663), daB nur eine 
durch Anblasen mit dem Munde erzielte Kette von Oberténen die Grundlage 
aller Theorien sein kann. Aus diesem Grunde habe ich auch die 102 Blas- 
quinten, die systematisch gemessen und graphisch dargestellt wurden (Fig. 6), 
ausschlieBlich mit dem Munde erzeugt. Die Feststellung, daB das mechanische 
Anblasen die Blasquintentheorie nicht widerlegen kénne, ist also deshalb kein 
Einwand, weil ich eine solche Behauptung niemals aufgestellt habe. Der 
Grund, warum ich die mechanische Anblasemethode itberhaupt untersuchte, 
liegt namlich ganz woanders. Wir sehen dabei von dem rein physikalischen 
Interesse, die drei Anblasearten gegeniiberzustellen, ab. 

Da HornBOosTEL von einem ,,physikalischen Gesetz“ oder einer ,,natur- 
lichen Eigenschaft der gedackten Pfeife ausging, nach welchen der Oberton 
stets um einen praktisch konstanten Betrag vertieft sei, muBte dieses akustische 
Gesetz auch mit akustischen Mitteln gepriift werden. Die physikalische Ur- 
sache der Vertiefung war bisher jedoch ratselhaft. HoRNBosTEL half sich des- 
halb mit der Annahme, daB dieses Problem vom Physiker noch nicht untersucht 
sei. Dies stimmt aber nur insoweit, als die Physiker ausschlieBlich das sto- 
rungsfreie Resonanzprinzip behandelt hatten und hierbei zu dem Resultat 
kamen, daB die Oberton-Quinte véllig rein, namlich 702 C grof ist. Durch 
die Untersuchung der verschiedenen Anblasemethoden konnte nun gezeigt 
werden, daB jede Abweichung von 702 C nach unten und oben eine Folge eben 
der Anblaseart ist und keine ,,natiirliche Eigenschaft“ der Pfeife. Daraus 
ergibt sich schon die stets wechselnde GroBe der Blasquinte. AuBerdem wollten 
wir dadurch, daB wir das mechanische Anblasen ausdritcklich von dem An- 
blasen mit dem Munde abhoben, dem Fehler vorbeugen, dem HornBosTEL 
verfiel, indem er den Huang chung — anstatt ihn zu messen — berechnete, 
und so glaubte, die eine Erregungsart der Pfeife mit einer der anderen iden- 
tisch setzen zu kénnen. SchlieBlich erhielten wir durch die Gegentiberstellung 
der Anblasearten die Begriindung fiir die ausgedehnte Schwankungsbreite, 
welche die Blasquinte beim Anblasen mit dem Munde hat, was auch durch 
die Messungen bestatigt wurde. 

Eine weitere Frage bezieht sich auf die Anordnung des Blasquinten- 
zirkels. Die Tatsache, daB die absoluten Tonhdhen der gemessenen Reihe mit 
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den theoretisch errechneten des Zirkels iibereinstimmen, ist die Folge einer 
ganz bestimmten Anordnung und Auswahl der Zirkelténe. Diese Auswahl 
wechselt je nach der Struktur der Leiter, deren Abhangigkeit vom Zirkel nach- 
gewiesen werden soll. Da die Skala oft ungleichstufig fortschreitet, die Tone 
des Zirkels jedoch notwendigerweise gleichstufig angeordnet sein mussen, So 
entsteht hier eine erste Schwierigkeit. Um verschieden groBe Intervalle zu 
erhalten, mu8 man im Zirkel teils vorwarts schreiten, teils aber auch zurtck- 
springen. Praktisch kann man dies am besten an Hand der von Kunst an- 
gegebenen ,,Windrose“ (11, Tab. XIX, und 12, Beil. 59) studieren. Fur die 
Pelog-Leitern ist hier die Folge der 23 Blasquintenschlage — von 0 bis XXII 
numeriert — beibehalten worden. Der Abstand zwischen den einzelnen 
Schritten betragt also 678 C, ein doppelter Schritt (unter Abzug der Oktave) 
ist dann 156 C groB. Das auBerdem noch notwendige Intervall von 210 C er- 
zielt man nun durch ein Zurtickspringen um 5 Schritte, da 5 mal 678 = 3390 
und dies von der dreifachen Oktave (3600) subtrahiert 210 C ergibt. Die 
7 (hier aufsteigenden) Téne einer Pelog-Leiter (1. c. Nr. 2) entsprechen dann 
einer folgenden Anordnung der Zirkel-Tonhéhen: I] 0 V II] I VI IV II. 


An den Stellen, wo der fortlaufende Gang im Zirkel unterbrochen ist 
(also 0 V und I VI), liegt in diesem Spezialfall das gréBere Intervall. Die 
Zuordnung ist also weder einfach noch auf der Hand liegend, wenn man sie 
innerhalb des Gesamtsystems beurteilt, zumal hier sowohl die mannliche wie 
die weibliche Umschichtreihe ineinander verschrankt benutzt werden mussen. 


Auch wenn wir unterstellen, daB Menschen einer friihen Hochkultur 
solch spekulative Leistungen vollbringen kénnten, ergeben sich weiterhin noch 
interne Schwierigkeiten, die an dieser Stelle nicht ausfihrlich genug diskutiert 
werden kénnen, zumindest aber angedeutet werden miissen. Wir haben oben 
bereits anlaBlich der Gegentiberstellung von 3 Pelog-Leitern gezeigt, daB bei 
temperierten Skalen die Innehaltung der absoluten Tonhéhe unméglich ist. 
Wenden wir uns nochmals zuriick zu der 2. temperierten Leiter, so sehen 
wir, daB hier die Intervalle der gemessenen Skala den Abstanden der Norm- 
tone widersprechen. In der gemessenen Leiter wird anfangs ein Abstand von 
183 C dem Normintervall von 156 C zugeordnet, wahrend an zweitletzter 
Stelle der kleinere Abstand von 173 C dem Normintervall von 210 C ent-_ 
sprechen soll. Es ware hier naheliegend, die Zuordnung einfach zu vertau- 
schen, aber dann wiirden die absoluten Héhen nicht mehr iibereinstimmen und 
die Skalenstruktur ware eine andere. Der Austausch ist also nicht so ,,ein- 
fach“, wie er zu sein scheint. 


Dieser unlésbare Widerspruch muB bei allen temperierten Leitern auf- 
treten. Nehmen wir an, ein Gamelan-Pelog sei vollig exakt temperiert gestimmt, 
so da alle Schritte 172 C gro8® waren. Der Zirkel bietet aber nur Intervalle 
von 156 C und 210 C. Bei der Zuordnung der gemessenen Reihe zum Zirkel 
geben die Abstande keinen Hinweis darauf, an welcher Stelle wir nun den 
groGeren Schritt von 210 C anzusetzen hatten. Die Zuordnung kann also nicht 
eindeutig sein, wenn man nicht die absoluten Tonhéhen zu Hilfe nimmt. 
Stiitzen wir uns aber auf die letzteren, so ergibt sich das folgende Paradox: 
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Wir nehmen zwei temperierte Pelog-Leitern, die sich nur um wenige Fre- 
quenzen unterscheiden, namlich: 


Reithe stv 7320 663'5"602-8545) '4939"447 405 
Reihe 2: 725 650°5 595 539 4875 442 400'5 


Wiurden wir diese beiden Skalen auf zwei Gamelans antreffen, so muBten 
wir annehmen, daB die beiden Klingzeuge faktisch iibereinstimmen sollten. 
Sie miiBten folglich auch dem gleichen Ausschnitt aus dem Blasquintenzirkel 
entsprechen. Wenn wir aber die absoluten Héhen der Leiter Nr. 1 der Zirkel- 
reihe zuordnen, so erhalten wir: 


Reihe 1: 732, 663°5 602 545 493 447 405 
theoretisch: 732, 669 611 541 495 452 4005 
Nr. der Stufen: 0 II PV ck Ml Le | DNR S841 
Abstande in C 156 1500 Ea 2hh56, 156,629 10 


(Wir legen hier der Einfachheit halber die von Kunst angegebenen theo- 
retischen Frequenzen des Zirkels zugrunde, obwohl sie einige kleine Rechen- 
fehler enthalten.) Wir sehen bei dieser Zuordnung eine weitgehende Uberein- 
stimmung der beiden Skalen. 

Obgleich nun die Reihe 2 praktisch auf dem gleichen Ton beginnt und 
die gleiche Struktur wie Reihe 1 hat, mu8 man sie trotzdem einem anderen 
Zirkelausschnitt unterlegen, sofern die Zuordnung ,,stimmen“ soll. Fir 
Reihe 2 ist nur die folgende Losung méglich: 


Reihe 2: 725 6505 595 539 4875 442 400°5 
theoretisch: 732 6485 592 541 4805 439 400°5 
Nr. der -Stufen: O XVIII XX XXIT XVIT XIX XXI 
Abstande in C 210 1309 O0. 210s ee 0 LOO 


Die Schritte von 210 C liegen hier an einer anderen Stelle, obwohl die 
Leitern 1 und 2 ihrer inneren Struktur nach genau gleich sind. AuBerdem sind 
nur drei absolute Tonhéhen in beiden Zuordnungen erhalten geblieben (0, 
XXII und XXI), alle anderen weichen voneinander ab. Diese Absonderlich- 
keit ist einfach daraus zu erklaren, daB bei der Gegeniiberstellung der Skalen 
Intervalle von 172 C den Normabstanden von 156 C entsprechen miissen. Da- 
bei ergibt sich bei jedem Schritt ein Fehler von 16 C, der nach dem drei- 
fachen Schritt bereits 48 C, nach dem vierfachen schon 64 C_ betragt. 
Diesen Fehler gleicht man aber immer nach dem zweiten oder dritten Schritt 
aus, indem man an dieser Stelle das Intervall 210 C einspringen labt, da 
156 + 48 = 204. Dieses Verfahren klappt aber nur, wenn bei der Zuordnung 
des Ausgangstons noch kein Fehler vorhanden ist. Differiert etwa der erste Ton 
einer Leiter mit dem theoretischen schon um 25 C, so ist es praktisch, das 
Intervall von 210 C bereits an die erste oder zweite Stelle zu setzen, da zu 
dem Ausgangsfehler von 25 C ja sonst noch mit jedem Schritt weitere 16 C 
hinzukamen. 

Dieses in sich logische, aber trotzdem widersinnige Ergebnis hat nun nicht 
nur hypothetische Bedeutung, sondern zugleich auch exemplarischen Wert. 
Die Zuordnungen von wirklich gemessenen Skalen sind namlich oft nicht ein- 
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deutig und bergen in sich den Widerspruch, manchmal eher die absolute Ton- 
héhe, manchmal eher den relativen Abstand als bindend anzuerkennen. 

Wir ziehen hier wieder die Beil. 59 aus dem Java-Buch von Kunst (12) 
heran. Kunst ordnet die Pelog-Leiter Nr. 6 folgendermaBen ein: 


Nr. 6: 427 A75. 518 2576, 038.0110 168 


theoretisch : 426 466 510 576 631 690 756 
Diejenigen Tone der Skala, die von den Kammerténen des Zirkels um 
weniger als 25 C abweichen, sind unterstrichen worden — es sind in diesem 
Falle drei (Kunst hat allerdings falschlich auch noch den letzten Ton unter- 
strichen). Die gleiche Leiter lieBe sich aber mindestens ebensogut einem an- 
deren Ausschnitt des Blasquintenzirkels zuordnen, was ein verandertes Bild 
ergibt: 
Nr. 6: - AQT 475 518) 576 628)-a' 710708 
theoretisch: 439 480°5 527 5760 6485 712 779 
Hier fallen also sogar vier Téne der Skala mit den Kammerténen Zu- 
sammen. Welche Zuordnung verdient nun den Vorzug, welche ist ,,richtiger‘‘? 
Vom Standpunkt der absoluten Tonhéhe aus sicher die neu vorgeschlagene. 
Vergleichen wir aber die relativen Abstande, so ist die alte Lésung eher besser: 


alte Zuordnung: IG ekOOns 21 E50 Lotus Lobos Be 
INr.G: T84— 150" 184. 177 18> 130.2 Lea 
neue Zuordnung: 1s “doo” 150. 210 “150 1bGaeZ2 ig 


Die doppelte Zuweisung ist natiirlich nur deshalb méglich, -weil das 
Netz der Kammerténe so eng ist. Es leuchtet ohne weiteres ein, daB die Zu- 
ordnungen um so problematischer werden miissen, je dichter das Maschen- 
werk der Normténe gekniipft ist. Bei der Ableitung des Slendro vom Zirkel 
entstehen durch die Halftung der dreifachen Schritte in der Umschichtreihe 
(468 C) zu den 23 urspriinglichen Kammerténen noch 23 weitere, die von 
Kunst in einer von der Pelog-Windrose abweichenden Form graphisch dar- 
gestellt werden. Hier stehen die Dreifach-Schritte direkt nebeneinander und 
haben nur den durch die Halftung neugeschaffenen Schritt von 234 C zwi- 
schen sich. Dies ist auch die GréBe des stets wiederkehrenden Grundintervalls, 
der gréBere Schritt von 264 C muB durch Zuriickspringen um 4 Stufen er- 
zielt werden. 

Aus dem Vorstehenden geht schon durch eine Uberlegung der Wahr- 
scheinlichkeitsrechnung hervor, in welchem Grade sich die Unsicherheit der 
Zuordnung in diesem Fall steigern mu. Wir wollen hier nur zwei Beispiele 
anfiihren. Auf Beil. 60 seines Java-Buches (12) gibt Kunst der Leiter Nr. 25 
folgende Zuordnung, die wir gleich mit der neuen konfrontieren wollen: 


alte Zuordnung: 576 660 378 439 520°5 


Nr. 25: 586 668 376 438.500 
neue Zuordnung: 585 669 383 439 502°5 


Die neue Zuordnung hat statt drei sogar vier iibereinstimmende Tone zu 
verzeichnen. Auch vom Standpunkt der relativen Abstande aus ist die neue 
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Lésung vorzuziehen, da dem gréBten in der gemessenen Skala vorkommenden 
Intervall (274 C) der Normschritt von 264 C entspricht, wahrend demselben 
bei KuNsT nur 234 C zugewiesen werden, Ein ahnlicher Fall ist Nr. 32 der 
gleichen Tabelle: 


alte Zuordnung: 541 620 712 4705 466 
as 540 616 714 411 470 
neue Zuordnung: 547 620 712 414 473 


Es stehen also drei ,,passenden“ Tonhéhen (Kunst hat falschlich auch 
hier den letzten Ton der Leiter unterstrichen) deren fiinf gegenitber — in die- 
sem Fall sogar eine Ton fiir Ton itbereinstimmende Reihe. Unterstellten wir 
die Theorie vom Blasquintenzirkel als richtig, so waren die angegebenen Zu- 
ordnungen von Kunst sicher ,,falsch“. Jedoch handelt es sich hier gar nicht 
um diese Frage, die itbrigens die Bedeutung der Kunst’schen Bitcher kaum 
vermindern kann, sondern darum, weshalb eine falsche, aber 
trotzdem scheinbar tiberzeugende Ubereinstimmung 
mit dem Blasquintenzirkel tberhaupt méoglich ist. 


Die Antwort ergibt sich aus der Struktur der Blasquintentheorie selbst: 

1. Das Netz der Kammertone ist zu eng, 

2. die Anordnung der Zirkelténe wird von vornherein den Erforder- 
nissen der jeweiligen Leiter angepabt. 


Es kann deshalb alles mit dem Blasquintenzirkel in Ubereinstimmung 
gebracht werden. Wir brauchten z. B. die Tone der S/endro-Anordnung nur 
so umzustellen, daB wir jeden dritten Schritt hintereinander aufreihen, so daB 
der Zirkel gleichfalls nach 46 Schlagen geschlossen ist. Das Ergebnis ware ein 
Zirkel von — reinen Quinten in der GréBe von 702 C! (Denn 3X 234 = 
702 C.) Zu dem offenbaren Widersinn, den reinen Quintenzirkel von der Blas- 
quinte ableiten zu wollen, hat HornposTeL ubrigens bereits indirekt in einer 
Bemerkung zur Slendro-Leiter Stellung genommen. Er schreibt (8, p. 434): 
Im urspriinglichen S/endro ist die Quinte (theoretisch) rein (702 C). Das ist 
aber nur eine Folge davon, da wir als durchschnittlichen Unterschied der Blas- 
quinte von der reinen gerade ein pythagoraisches Komma, 24 C,angenom- 
men (bei H. nicht gesperrt) haben.“ In der gleichen Arbeit also, in der Horn- 
ROSTEL eine konstante Vertiefung der Blasquinte behauptet, spricht er weiter 
unten ausdriicklich von einer Annahme, wie wir bereits hervorgehoben haben. 
An diesem Punkte wird auch die petitio principii deutlich. Die Voraussetzung: 
die Abweichung um ein pythagordisches Komma, fuhrt schlieBlich zum reinen 
Quintenzirkel zuriick, der gleichfalls um ein pythagoraisches Komma nicht 
geschlossen ist. Die Blasquintentheorie stutzt sich also auf die Voraus- 
setzung des Beweises, aber nicht auf den Beweis der Voraussetzung. 

In der letzten Zeit ist die Blasquintentheorie noch in zwei Publikationen 
behandelt worden. Marius SCHNEIDER begniigt sich in seinem Autsatz , Lthno- 
logische Musikforschung“ (Lehrbuch der Vélkerkunde, Stuttgart 1937, 
p. 135 ff.) mit der Darstellung der Theorie und referiert nur, daB die Theorie 
angefochten wurde (15), ohne an dieser Stelle in die Diskussion eintreten Zu 
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kénnen. Weiterhin hat sich Geora SCHUNEMANN in seiner Studie ivber die 
,Musikinstrumente der Indianer“ (Archiv fur Musikforschung, I, 1936, 
Heft 3 und 4) praktisch mit der Blasquintentheorie auseinandergesetzt. 
SCHUNEMANN benutzt zu seinen tonometrischen Bestimmungen den Oszillo- 
graphen. Dies ist zweifellos die richtigste, weil véllig objektive Methode, die 
iibrigens auch seit langerer Zeit in der Physikalischen Anstalt in der Abteilung 
von Prof. H. ZIcKENDRAHT angewandt worden ist. Der Tongenerator, den ich 
benutzte, wird nur aus finanziellen Griinden vorzuziehen sein, besonders wenn 
die Messungen in die Hunderte gehen, da fiir jede Messung ein photo- 
graphisches Oszillogramm gemacht werden muB. Ich vermisse allerdings, 
gerade weil die Methode'so genau und objektiv ist, prazise, in Hz ausgedruckte 
Angaben iiber die Veradnderlichkeit der Grund- und Oberténe, die jedoch 
nur durch mehrmalige getrennte (am besten auch zeitlich getrennte) Mes- 
sungen gepriift werden kann. Das Fehlen dieser Angaben ist um so mehr zu 
bedauern, als dem Verfasser bei der oszillographischen Tonbestimmung 
offensichtlich grobe Fehler unterlaufen sind. Seine samtlichen Tonhdhen- 
messungen an den beiden gedackten Panpfeifen (p. 476/77) sind falsch, wie 
sich aus einem nur fliichtigen Uberfliegen der LangenmaBe ohne weiteres 
ergibt. Auf p. 476 wird einem Rohr von 23 cm Lange (Huang chung!) der 
Ton 384 Hz zugeschrieben, was vollig unméglich ist, da die Wellenlange des 
Tones ja 4K 23 = 92cm im Minimum betragt. Dies wiirde eine Schwingungs- 
zahl von héchstens 372 Hz ergeben, wenn nicht die Mindungskorrektion und 
dann vor allem das Anblasen mit dem Mund den Ton auf zirka 357 Hz ver- 
tiefte. Um 384 Hz zu ergeben, dtirfte das Rohr maximal nur 22 cm lang sein. 
Schon die (fehlerhafte) Angabe HornsostTeL’s, die ein Rohr von 23 cm mit 
366 Hz bestimmte, hatte SCHUNEMANN stutzig machen miissen. Auch alle 
anderen Tonmessungen an den beiden Pfeifen sind durchgehend zu hoch, 
jedoch nicht alle in einem konstanten Verhaltnis, sondern ungleichmabig 
wechselnd. Hier muB unbedingt eine nochmalige Nachpriifung vorgenommen 
werden. Vorlaufig sind die Tonhéhen unbrauchbar und kénnen deshalb auch 
keinen ,,Anspruch auf Genauigkeit und damit auf musikwissenschaftliche Be- 
deutung erheben“ (p. 369). 

Aus diesem Grunde sind auch die Schliisse, die SCHUNEMANN aus den 
von ihm gewonnenen Intervallenverhaltnissen in bezug auf die Blasquinten- 
theorie zieht, nicht stichhaltig, abgesehen von der Tatsache, daB die Theorie 
nicht durch Messung von zwei bis drei Pfeifen widerlegt werden kann. 
SCHUNEMANN’S Einwand gegen die Theorie stiitzt sich auf die Tatsache, daB 
er auf den Panpfeifen sowohl zu grofe, reine, als auch zu kleine Quinten fest- 
stellt. Aus der unterschiedlichen GréBe der Quinte folgerte SCHUNEMANN, daB 
die Pfeifen nicht nach ihren Oberténen abgestimmt sein kénnten, weil diese 
Methode ja stets vertiefte Blasquinten erzeugen miiBte. Der Verfasser halt 
also an dem Grundirrtumder Theorie— an der praktisch konstanten 
Vertiefung — fest. Wenn wir aber tatsachlich verschieden groBe Quinten auf 
Panpfeifen fanden, so ware dies gerade ein Beweis f tir die Annahme, daB man 
die Pfeifen nach ihren Oberténen gestimmt haben kénnte. Die Veranderlich- 
keit der BlasquintengréBe wiirde sich namlich immer bemerkbar machen und 
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damit die Herstellung eines Zirkels verunmoglichen, Dies nur, um einer 
weiteren Verwirrung in der Frage vorzubeugen. 


Zur Erklarung der Pfeifenabstimmung greift SCHUNEMANN indessen auf 
die von HornpostTeL entdeckte MaBnorm von 23cm zuriick und leitet die 
Stimmung von der metrisch aufgeteilten Normlange ab. Allerdings behauptet 
SCHUNEMANN, die Norm betrage 23+ 3 cm (p. 478 ff.). Tatsachlich gibt 
HORNBOSTEL nur 23 + 0,3 cm oder 230 + 3 mm an, was eine absolut not- 
wendige Einschrankung bedeutet, wenn die MaBnorm ihren Namen mit Recht 
fuhren soll. Bei SCHUNEMANN ergibt sich eine Spanne von 20 bis 26 cm, die in 
einem Fall sogar bis zu 27 cm ausgeweitet wird, mit der man selbstverstand- 
lich wberall beliebig viel Beziehungen zur MaBnorm nachweisen kann. In 
der Zeitschrift fiir Physik (15, p. 664) habe ich die metrische Quintenerzeu- 
gung, fur die ich den Namen MaBquintentheorie vorschlug, bereits 
beilaufig untersucht und bin zu keinem endgiiltigen Resultat gelangt. Dies 
erscheint auch noch verfriiht, solange nicht exakte systematische Unter- 
suchungen dartiber in extenso vorliegen. 


Nebenbei sei angefiihrt, da8 ScHUNEMANN nicht ausdriicklich vermerkt, 
daB die Bajones der Indianer mit Trompetenansatz geblasen werden, daB es 
sich also um Langstrompeten und nicht um offene Panpfeifen handelt (die 
Bezeichnung ,,Panpfeifen-Tuben“ ist unklar). Der Name des Klingzeugs 
sagt allerdings iber den Blasansatz nichts aus, da Bajones einfach ,,BaB- 
instrumente“ bedeutet und bajon heute die spanische Bezeichnung fiir Fagott 
(basson!) ist. SCHUNEMANN hatte die Bajones deshalb richtiger in dem Kapitel 
»[rompeten“ beschrieben, wie es auch K. G. Izikowitz in seinem Buche 
,,Musical and other sound Instruments of the South American Indians“ (Géte- 
borg, 1935, p. 224 f.) tut. Ubrigens fallen die MaBe, die IzikowiTz von einem 
Goteborger Exemplar gibt, teilweise mit den Abmessungen der Berliner und 
Frankfurter Instrumente zusammen. An einer spateren Stelle seines Buches 
(p. 400) auBert sich Izikowitz auch kurz zur Blasquintentheorie, und zwar 
insotern skeptisch, als er die Theorie in einem spateren Buch zu bestatigen 
oder zu widerlegen (to verify or refute) hofft. 

SchlieBlich sei noch eine neuere und populare Darstellung der Blas- 
quintentheorie von Fritz Bose im ,,Atlantisbuch der Musik“ (Berlin-Ziirich 
1934, p. 960) vermerkt. — Es ist leider eine oft wiederkehrende Erscheinung, 
daB wissenschaftliche Theorien in dem Augenblick weiteren Kreisen zugang- 
lich gemacht werden, wo sie sich nicht mehr aufrechterhalten lassen. 
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Par Gasriev Krr1 1, 


Introduction. 


Parmi les diverses populations désignées, dans le cercle de Porto-Novo, 
sous le nom de Gounu, tout défunt recoit, en premier lieu, les honneurs 
funéraires usités dans sa famille. Seules les personnes noyées, mortes par 
accident ou tuées par la foudre, et, trés probablement, les lépreux et les victimes 
de la variole font exception. Le riche et le pauvre ont droit, dans chaque 
famille, aux mémes honneurs et rites funéraires. Toutefois, les cérémonies ne 
se font qu’en privé, quand il s’agit des pauvres. Pour les riches, au contraire, 
elles prennent un caractére public. Si le défunt est un prince sans fortune, la 
famille se cotise pour lui rendre les derniers devoirs d’une maniére convenable. 
Est-il riche, les funérailles ont plus de solennité, Est-il roi, la famille tient 
sa mort secrete le plus longtemps possible. Elle pourvoit, de prime abord, aux 
cérémonies ancestrales qu’elle pratique en l’honneur de chacun de ses membres, 
en tant que personnage privé. Puis, aprés |’élévation d’un nouveau prince au 
trone, elle fait annoncer officiellement au peuple le décés du prédécesseur. Les 
funérailles publiques et solennelles commencent alors. La famille princiére et 
les notabilités du peuple se mettent d’accord pour s’acquitter de toutes les céré- 
monies exigées par le caractére royal du défunt. Il en est 4 peu prés de méme 
pour les Vodunnon (chefs féticheurs). 

Les rites que je vais essayer de décrire ici sont pratiqués a l’occasion du 
décés d’un individu, en tant que citoyen privé. 

Sont-ils identiques dans toute la banlieue de Porto-Novo? — Non. — 
C’est surtout dans la région d’Adjara qu’ils existent, aux quartiers Hunweko, 
Hussenvié, Ahuandoji, Adocié, Changninté, Sdta, Ajina, etc. Mais parmi les 
Alladanou et les Gounou des régions de Tori et de Séto, ils offrent de légéres 
différences suivant les familles et les tribus. 


Avant la mort. 

Il n’y a pas de pratiques religieuses pour demander la guérison du 
malade, sans user de remédes. Toujours on a recours a la fois a des priéres 
et 4 des médicaments. Kpossou vient a tomber gravement malade, Sa famille 
fait tout d’abord consulter le Fa (fétiche du sort). Par l’intermédiaire de cette 
divinité, un autre esprit ou le Sé (l’esprit tutelaire) du malade ou un défunt 


1 Voir «Anthropos» XXXII (1937), 75—86. Il s’y trouve une erreur dans le titre. 
Au lieu de «Goum» il faut lire «Goun». 


420 GABRIEL KITI, 


réincarné en lui, déclare aux consultants qu’il est Pauteur de la maladie de 
Kpassou. Alors le Bokonon (le devin interpretant les réponses du Fa) ajoute: 
«Le fétiche qui fait souffrir Kpossou demeure 4 tel endroit. Allez a lui!» — La 
famille achéte du tafia et des noix de kola et se rend chez le fétiche. Le Vodun- 
non (chef féticheur) les introduit dans la case de la divinité. Tous s’agenouillent 


devant Vidole avec toutes les démonstrations extérieures de la crainte, de l’hu- 


milité et du respect. Le féticheur éléve la voix au milieu du silence général: 
«Fétiche», dit-il, d’un ton suppliant, «les personnes prosternées ici devant toi 
viennent dans l’adversité implorer ta pitié!» — «Nous sommes dans une pro- 
fonde affliction», ajoutent les suppliants. «Fétiche, c’est toi, nous a déclaré le 
Fa, qui as envoyé 4 Kpossou le mal qui le fait souffrir. Depuis qu’il en est 
atteint, il nous est impossible de dormir la nuit. O Vodun (fétiche), jale (de 
grace, pardon), aie pitié de nous! Sauve-nous! Exauce-nous! Que ce mal le 
quitte! S’il guérit, nous te donnerons un cabri.» Ils promettent quelque chose 
de moindre valeur, si leurs ressources sont médiocres, mais, s’ils sont riches, ils 
feront un don plus relevé, surtout s’ils considérent comme trés importante la 
faveur demandeée. 


Ces premiéres invocations faites, le Vodun-non (ou la féticheuse, car ce 
peut étre une femme) casse les noix de kola. Il en sépare les lobes, les enferme 
dans le creux de ses mains appliquées l’une sur l’autre. Il avance les mains 
plus prés du fétiche, les retire légérement en arriére, les avance encore, les 
ouvre et laisse tomber devant l’idole les lobes de kolas, sans tenir compte de 
leur position sur le sol. Ainsi, les kolas sont offerts au fétiche. Le féticheur 
verse ensuite sur son dieu de l’huile de palme et une certaine quantité du tafia 
apporteé avec les noix de kola par les consultants. Enfin, il saisit son assogo 


(petite gourde emmanchée et ornée de corisses), placé tout pres du Vodun, et 


commence a l’agiter de la main droite. Un son guttural, semblable 4 un bour- 
donnement, commence a se faire entendre. Les assistants sont saisis de crainte 
et de respect en entendant la voix du fétiche (en réalité celle du féticheur lui- 
méme). Le ministre se met aussitdt en devoir d’interpréter la parole de son 
invisible maitre: «Le malade guérira, dit le fétiche. — N’ayez pas peur! — 
Prenez confiance!» — A ces mots les consultants s’inclinent, mettent le front 
et les levres dans la poussiére en s’écriant, pénétrés de sentiment religieux: 
<Ahoadi/ Ahoadi! Ainsi soit-il! Ainsi soit-il!» — Les cérémonies achevées, le 
chef féticheur réclame un don supérieur 4 celui promis par les parents du 
moribond. Ils acceptent tout, en disant: «Pourvu que /iyéhue (le fétiche d’en 
haut, Dieu) le guérisse!» Dans ces invocations, le nom de Ji-yéhue a toujours 
la prépondérance sur ceux des divinités secondaires. 


Ce jour-la méme ou a un autre moment, le féticheur prépare, et le plus 
souvent en secret, le reméde dont il espére la guérison du malade. Ce dernier, 
vient-il a recouvrer la santé, «/i-yéhue a guéri Kpossou par V’intermédiaire du 
fétiche» proclame alors le médecin. «/i-yéhue et le fétiche en soient remerciés!» 

Les parents du malade guéri se dépécheront de s’acquitter de leurs voeux. 


Ils apporteront au féticheur les cadeaux promis. Et celui-ci, apres les avoir 
acceptés, enlevera aux heureux parents une méche de cheveux avec un rasoir 
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et leur permettra d’aller se raser entiérement. Mais, tant que la maladie per- 
siste, la famille ne remplit pas son voeu et garde ses cheveux. Le malade vient- 
il a mourir, la famille est, par le fait méme, déliée de toute obligation. Au 
coniraire, les priéres ont-elles été exaucées, aussi longtemps qu’ils ne se seront 
pas acquittes de leur dette envers le fétiche, les parents de Kpossou n’oseront 
se couper les cheveux. Cela existe non seulement chez les Gounou, mais aussi, 
m’a-ton dit, parmi les Yoruba. 


Quand la mort est imminente. 


On garde le moribond dans la méme case jusqu’a son dernier soupir. 
Les fétiches ne sont plus consultés, et, cela un peu pour éviter les dépenses 
utiles. Mais on invoque les esprits, c’est-a-dire, le Sé (I’esprit tutélaire de l’ago- 
nisant) et les défunts de la famille: «Oh! chers Morts, de grace, conservez-nous 
celui-ci. — Ne permettez pas qu’un nouveau vide se fasse dans la maison par 
le fait de son départ! A la fin, un silence général se fait autour de l’agonisant. 
On n’attend plus que son dernier soupir et l’on se résigne d’avance a la volonté 
divine. Nous espérons de la main de Dieu: «Mahu si wé mi te», se contente-t-on 
de déclarer. Ce qui veut dire: «Tout espoir est perdu du cété des hommes, nous 
n’espérons plus qu’en Dieu! II peut le guérir s’il veut, contre toute espérance. 
Mais, s’il veut le faire mourir, que pouvons-nous faire pour l’en empécher?» 
-— Ce sentiment de leur dépendance et de leur impuissance vis-a-vis de Dieu, 
les assistants le manifestent bien par leur attitude humble et triste autour du 
malade et par leur profond silence coupé de temps en temps par de grands 
gémissements. 


Apres la mort. 


On plie les genoux du cadavre, de maniére a raccourcir la taille le plus 
possible. On le pose ensuite sur un canapé en bambou appelé jan. Au moyen 
d’un bois mince, on prend la longueur du cadavre. D’aprés cette mesure les 
fossoyeurs creusent la tombe dans le sens longitudinal. On veille le défunt. De 
temps en temps, parents ou amis viennent soulever le voile jeté sur son visage 
et y crachent de la boisson alcoolisée pour corriger les exhalaisons du corps. 
Auprés du cadavre, on briile des Kpejerekuns, fruits trés aromatiques. Les 
tam-tams rententissent dans la maison funébre. On y danse, on y chante. 
Pourquoi ces réjouissances? Parce que, disent ces populations, si le défunt est 
un pére ou une mére, ou un grand parent, sa mort, survenue avant celle des 
enfants, est une bénédiction. Car, apres avoir été heureux, soutenu durant sa 
vie par ses enfants, il a maintenant le bonheur de recevoir de leur picte filiale 
les honneurs d’une sépulture généreuse et assurée, honneur que beaucoup de 
morts n’ont pas. Si, au contraire, le fils meurt avant ses parents, il y a égale- 
ment réjouissance, parce que ce fils va sfirement préparer une place a son pere 
dans l’autre monde. Il n’y a qu’aux funérailles des personnes tuées par les 
fétiches qu’on ne remarque aucune démonstration de joie. C'est un silence, une 
tristesse générale de la famille durant les cérémonies spéciales dont nous parle- 
rons a propos des victimes de la foudre et d’accident. Mais, poursuivons notre 
relation sur les funérailles de Kpossou, mort de sa maladie! 
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On lave son corps. L’ensevelissement suit immédiatement. Le mort n’est 
jamais embaumé, fit-il de famille princiére. On millumine pas la chambre 
mortuaire, mais durant la veillée une lampe y est allumée. On ne purifie pas 
la chambre pendant que le cadavre y est. Si le corps est épuisé par la maladie, 
on le met en terre le jour méme du trépas. Dans le cas contraire, l’ensevelisse- 
ment peut se faire dans la soirée du lendemain ou du surlendemain. 

Pour porter le mort en terre, on pose dans la tombe un canapé en bambou, 
dont les différentes parties sont liées les unes aux autres au moyen de cordes. 
Sur le canapé, on étend un &pla-kpla, natte faite avec des coeurs de bambou, 
de palmier a rafia, On pose sur la natte un coussinet a l’endroit ot l’on placera 
la téte du cadavre. Si le défunt est du sexe masculin, on le revét d’une culotte 
a lenvers, c’est-a-dire boutonnée dans la région lombaire. Si c’est une femme, 
on lui met un grand godée, espéce de sous-culotte fagonnée avec un pagne et 
qui lui couvre le bas-ventre et les reins et descend jusqu’a mi-jambes. Ensuite, 
ies membres de la famille, étendent sur le corps un linceul blanc, acheté au 
moyen d’une collecte familiale. En en couvrant le mort, ils disent: «Voici le 
pagne que ta famille a acheté pour toi. C’est ta famille qui te revét de ce pagne.» 
Le mort n’a pas le visage bandé. Cela ne se fait qu’aux princes, car on ne 
regarde pas les panthéres (les princes) en face. 


Le cortége. 


Les enfants du défunt (s’il en a laissés), des membres de la famille avec 
des amis et des personnes attirées par la sympathie, vont chercher le corps. 
Une partie de l’assistance se tient autour de la tombe. Durant la marche du 
cortege vers la fosse, il n’y a ni chants, ni priéres, sauf des sanglots, des cris, 
des pleurs, des plaintes, de bons souhaits comme ceux-ci: «Qu’il trouve la paix 
au reyaume des morts... Que Dieu lui ouvre les portes de l’autre monde... 
Plaise a Dieu que nous ne trouvions plus de maladie comme celle qui l’a 
emporté... Qu’il (le défunt) veille sur la maison, sur la famille, etc....» Il 
n’y a pas de rites non plus, On peut cependant chanter ailleurs, dans la maison. 


La tombe. 


Elle est creusée par les amis des enfants du défunt, par ses gendres ou 
par des personnes que ceux-ci ont déléguées, et par les invités de la famille. 
La fosse est creusée au son du gongon, instrument forgé avec du fer et réson- 
nant a peu prés comme une grosse clochette accompagnant avec cadence les 
chants funebres. La tombe est circulaire; le diamétre a la longueur du cadavre 
raccourcl. 


L’Ensevelissement. 

Le mort est déposé dans la tombe par les membres de sa famille et les 
habitants de la maison. II est enterré dans sa chambre A coucher ou dans la 
plus petite piece s’il en a deux. On n’ensevelit jamais dans les jardins, ni en 
dehors des villages, ni dans les cimetiéres, ni dans des tombes particuliéres. 

Avant de mettre le cadavre en terre, on l’introduit 4 neuf reprises dans 
ouverture de la fosse et on I’en retire de méme si le défunt est du sexe mas- 
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culin. On le fait sept fois seulement pour les femmes. La neuvieme fois 
(pour les hommes) et la septéme fois (pour les femmes) le cadavre est déposé 
doucement dans les mains de quelques hommes descendus dans la tombe. 
Ceux-ci le placent 4 leur tour, sur le canapé en bambou (déja mentionné). Ils 
posent sa téte sur le coussinet et la tournent dans la direction de la mer, car, 
selon une croyance de ces populations paiennes, c’est de l’autre monde que vient 
Pocéan. Et, comme les défunts vont dans l’autre monde, il convient qu’ils aient 
la téte tournée dans cette direction. Le mort déposé dans la tombe, les amis, 
les filles, les gendres et d’autres personnes (parents ou personnes de sa con- 
naissance) font placer sur le corps des pagnes, des bouteilles pleines de boissons 
alcoclisées pour permettre au défunt d’en boire dans l’autre monde; des cor- 
risses et des piéces de monnaie pour les offrir en y arrivant, aux membres 
trépassés de la famille. Mais, trop souvent, ces dons, surtout les piéces de 
monnaie sont, du moins en partie, furtivement ramassées par ceux qui, dans 
la fosse, les recoivent pour les déposer sur le cadavre. Enfin, au moyen de 
bambous coupés, on ferme seulement l’ouverture de la tombe et on étend par- 
dessus un kpla-kpla (natte tissée avec des cceurs de bambous), et le tout est 
recouvert de la terre friable ramassée de la tombe. L’ensevelissement est ter- 
miné. Le lendemain, la famille prend la natte sur laquelle le défunt a rendu 
le dernier soupir, le pagne dont il était alors recouvert, les assiettes, les cale- 
basses et d’autres ustensiles 4 son usage habituel, et l’on va briiler le tout dans 
Ja brousse a un endroit commun consacré a cet usage et appelé Agoto. A partir 
du jour de l’ensevelissement, durant neuf soirées consécutives (sept quand il 
s’agit d’une femme défunte) on entretient au seuil de la chambre out le mort est 
enterré, du feu, avec des charbons ardents, sur un tét de pot cassé. 


Rites et cérémonies fétichistes a l’occasion des victimes de la foudre. 


Si, au lieu d’étre enlevé par une maladie ou autre cause naturelle comme 
Kpossou, dont je viens de décrire les funérailles, une personne meurt frappée 
par la foudre, on suit un cérémonial différent,. 

Avant l’arrivée des Européens, les féticheurs venaient prendre le cadavre. 
Ils Vattachaient a une corde et le trainaient, le frappant a coups de baton, a 
travers le village et sous les huées de la populace. Puis, l’étendant, lui ouvraient 
le ventre, exposaient le cadavre au soleil sur une claie surélevée au-dessus du 
sol. La foule, grossiére et fanatique, terrorisée, accablait de malédictions l’in- 
fortunée victime, proclamant a grands cris la puissance du redoutable Vodun 
Hebiossé (fétiche du tonnerre): «Vodun Hebiosso a tué un tel, c’est un criminel, 
un assassin, un sacrilége, un impie, un voleur, un empoisonneur, etc....» A la 
fin, le cadavre tombé en putréfaction, se desséchait. Les féticheurs allaient 
prendre le crane et les machoires et les attachaient comme trophées, trophées 
du fétiche, 4 des vans, espéces de grosses flites jouées souvent durant les tams- 
tams fétichistes. 

Cependant, la famille du défunt pouvait réclamer le crane contre une 
forte somme, pour lui donner une sépulture honorable suivant les rites fune- 
raires communs. Mais lés féticheurs refusaient parfois d’accéder a cette récla- 
mation. En outre, ils dépouillaient toujours la famille des biens du defunt et 
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ne les restituaient que moyennant une forte somme. Ils disaient alors aux 
membres de la famille: «Nous vous vendons les biens de celui que le fétiche 
a tué.» Ils aspergeaient ensuite ces biens d’eau lustrale, afin de les soustraire 
a influence du Vodun Hébioss6 (fétiche du tonnerre). Dés lors la famille 
rentrait en possession de ces biens et pouvait en faire usage. On agissait de 
méme pour n’importe quel autre défunt, victime d’un fétiche. 

Dans la région d’Ajara, ces cérémonies occasionnées par la mort des per- 
sonnes tuées par la foudre n’étaient pas assurées par les féticheurs du village 
méme, car ils n’étaient pas assez puissants pour les faire, mais par ceux des 
régions de Séto, qui emportaient le cadavre chez eux pour l’y soumettre aux 
rites mentionneés. 

Cependant, depuis la conquéte francaise, aucun fétiche, m’a-t-on dit, n’a 
plus jamais tué dans ces régions. 


Cérémonies pratiquées, si la personne meurt d’un accident. 

Il faut absolument, avant de l’ensevelir, satisfaire d’abord aux cérémonies 
de Gou (le fétiche des accidents). On fait venir ceux qui sont spécialement 
chargés d’y pourvoir. Ils réclament un coq, une bouteille d’huile de palme, 
deux noix de kola (l’une blanche, l’autre de couleur rouge) et deux atakouns 
(méninguette ou poivre de Guinée). Dans un vase contenant de l’eau, ils broient 
avec les mains les feuilles prescrites par le cérémonial, entr’autres, le hunsin- 
kénoun, le jogbema, \e dessréma, \attetedaye, le gblo, et le konlongbd. ils 
dépouillent le cadavre de ses vétements et l’aspergent d’eau lustrale; c’est une 
eau dans laquelle macérent les feuilles broyées des plantes ci-dessus désignées. 
Ils en aspergent aussi la tombe, puis retournent chez eux, et la famille ensevelit 
le mort de la maniére décrite plus haut. Les féticheurs reviennent au bout de 
neuf jours si le défunt est un homme, au bout de sept si c’est une femme. Au 
bout de neuf jours parce que, suivant une croyance paienne marquant la supé- 
riorité du sexe masculin sur l’autre, ’homme a neuf paires de cétes tandis que 
la femme n’en a que sept. A l’arrivée des féticheurs, la famille du défunt 
ameéne un cabri male ou un bouc adulte. Elle donne en plus deux cogs, un 
sac de haricots, un sac de mais, cing francs et cing corisses que les féticheurs 
jettent dans un autre sac, et une jarre pleine d’huile de palme. Ils rassemblent 
couteaux, coupe-coupes, haches, toutes les armes tranchantes qu’ils trouvent 
dans la maison et les emportent dehors. La, avec de l’argile blanche, et du 
Sokpeksokpekpé (matiére ligneuse et rouge) ils couvrent de tatouage ces armes. 
Un des opérateurs saisit alors l’un des deux cogs et, d’un coup de couteau, 
lui tranche la téte et verse son sang sur les armes. La victime est ensuite 
deplumée, brilée a petit feu, dépecée et saupoudrée de sel. Aprés quoi, l’on 
pose un pot sur un foyer élevé sur trois mottes de terre de barre desséchées. 
On y verse de l’eau et de V’huile de palme, puis on y jette les morceaux de la 
chair du coq immolé. Quand le tout commence a bouillir, un opérateur y jette 
de la farine de mais, brasse ensemble farine et morceaux de viande et en fait 
lamiwo (ami = huile; wo = pate; amiwo = pate préparée avec de V’huile de 
palme). Apres la cuisson, tous les hommes qui se trouvent dans la maison, 
sortent sur linvitation des féticheurs et, comme les opérateurs font cercle autour 
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du wo qui est maintenu sur le feu, chacune des personnes présentes prend, de 
la main gauche, une bouchée d’amiwo (pate rouge) et la porte A sa bouche. 
Quand le pot est vidé, on y verse de nouveau de I’huile de palme, cette fois 
en faible quantité, et on attise le feu du foyer. Le feu finit par faire soulever 
Vhuile, sinon les opérateurs oignent d’huile le bord du vase, soulévent les tisons 
enflammés et, en brillant le bord du pot, le feu atteint l’huile versée dans 
Pintérieur. Alors, chacun saisit avec la main gauche, une des armes men- 
tionnées et, entourant toujours le vase oi brile V’huile, brandit son arme vers 
Je levant; dans un mouvement d’ensemble ils les font se toucher et ensuite 
brandissent leur arme dans la direction du couchant; puis de nouveau vers le 
levant et ainsi de suite, Pendant ces mouvements alternatifs ils s’écrient, 
a intervalles réguliers: Akpagba! Monhun, cri de guerre poussé autrefois par 
les soldats revenant de la guerre et portant en trophée des tétes humaines. 
Le méme cri est poussé encore aujourd’hui par ceux qui furieux cherchent un 
ennemi pour le tuer. Nos opérateurs effectuent ces mouvements neuf fois, si 
le défunt est du sexe masculin et sept fois, s’il est du sexe féminin. Aprés quoi, 
le chef de l’assemblée s’approche du pot briilant sur le foyer et d’un coup de 
pied gauche, le renverse a terre. Puis, l’on broie dans un vase de terre des 
feuilles liturgiques: /unsinkénoun, jogbema, dessréma, attetedaye, gblé, 
kolongbo, et on emporte cette eau lustrale dans la maison du défunt. Tout est 
aspergé, maison, chambres, objets, habitants eux-mémes, afin de les sous-traire 
aux mauvaises influences du Gow (le fétiche des accidents). Les féticheurs s’en 
vont, emportant le cabri, le deuxiéme coq, la jarre d’huile, le sac de haricots 
et s’emparent des biens du défunt, 4 moins que la famille ne les obtienne 
moyennant une petite somme. Si les parents refusent de payer, de retour chez 
eux, les féticheurs commencent a poursuivre sans relache les membres de la 
famille par leurs maléfices, jusqu’a ce qu’un nouveau malheur dans le genre 
du premier, se produise au détriment de la famille. Alors, nos gens s’écrient: 
«Ce n’es pas étonnant; ils n’ont pas voulu nous abandonner les biens de la 
victime du fétiche Gow. Ils ont refusé de payer la somme que nous leur avions 
réclamée, aussi le fétiche Gow n’est pas encore sorti de leur maison.» 

Effrayée, la famille va supplier les féticheurs d’apaiser Gou, rend tous 
les biens détenus et donne encore davantage. 

Pour les personnes noyées, il existe aussi des cérémonies spéciales. Mais, 
n’ayant pas eu assez de temps pour m’en instruire a fond, je m’excuse de ne 
pouvoir, pour le moment, satisfaire sur ce point la curiosite du lecteur. 


L’au dela de la tombe. 

D’aprés ce qui précéde, il va sans dire que nos populations paiennes 
portent au fond de l’4me une croyance innee a une autre vie située au dela 
de la tombe. En sortant de ce monde, le mort va au devant de ses ancetres. 
Ceux-ci le jugent. Ils le font agenouiller, V’accablent de questions sur tous les 
actes de sa vie mortelle et l’incarcérent s’ils le trouvent coupable, Ceux qu il 
a offensés en ce monde, le verront, apres leur mort, agenouillé, enchainé et 
enfermé dans son cachot. 
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Au contraire, s’il a été un homme de bien, s’il a honoré les fétiches et ses 
ancétres, ces derniers vont a sa rencontre, lui font une joyeuse réception et 
Vadmettent dans leur compagnie pour lui faire partager leur bonheur. 


Selon une croyance répandue parmi les populations de la région d’Adjara 
tout défunt continue d’exercer dans l’autre monde le métier qu’il a embrassé 
dans cette vie. Ce monde-ci n’est qu’un gleta (ferme). Notre véritable «Maison» 
se trouve dans l’autre. Aussi, quand une personne surtout trés agée, vient 
A mourir, dit-on fréquemment qu’elle est «retournée a la maison hue wé iv. 
La-bas on ne meurt plus jamais. On y va avec le méme corps qu’on a eu en 
ce monde. 

La croyance a la réincarnation est également générale en ces régions, 
comme dans presque tout le Bas-Dahomey. Tel défunt peut se réincarner dans 
un nouveau-né de sa famille ou d’une autre. II est alors appelé le joto de l’en- 
fant. Le joto est le défunt ou le fétiche réincarné dans une personne. La réalité 
de cette réincarnation, le nom du défunt ou du fétiche réincarnés sont déclarés 
par le Fa (fétiche du sort). 

Dans les regions d’Adjara, Tori et Séto, etc.... il n’existe pas (comme 
au Sénégal, je crois) des pierres grossiérement sculptées et contenant des ames, 
d’apres les indigénes. 


Neuf lunes apres l’ensevelissement (sept pour une défunte). 


On rouvre la tombe et on prend le crane du mort. On le pose sur des 
feuilles de Dessrégué, plante liturgique. On le lave a l’eau chaude avec du 
savon et de l’éponge indigéne. Un coq est tué. Le sang en est versé sur le 
crane avec de la boisson alcoolisée, puis des priéres se font devant le crane. 
«Oh, mort», dit-on entr’autres choses, «si un de tes enfants, ignorant que ces 
cérémonies se font en ton honneur, mange quelque part de la chair de coq ou 
de poule devant le crane d’un mort étranger a notre famille, que cela ne lui 
attire aucun malheur!» Aprés les priéres, on met le crane dans un sac qu’on 
accroche a un mur, ou bien on le cache dans un petit pot, puis on laisse écouler 
un laps de temps plus ou moins long, un an et méme davantage. 


Enfin un jour arrive ot: les notables de la famille se réunissent et font 
dire a tous les autres membres, «que tous ceux qui possédent chez eux des 
cranes de membres de la famille, les apportent». Ceux-ci répondent a l’appel. 
Les notables se réunissent de nouveau cette fois devant la case, out l’on offre 
a manger aux manes des morts de la famille. «A tel jour», disent-ils aux 
assistants, «nous honorerons les cranes de nos morts (mi na glo aisun)», céré- 
monieusement, entre le 17°™¢ et le 22°™¢ jour aprés la nouvelle lune. Le moment 
venu, chaque membre de la famille apporte, méme des contrées les plus loin- 
taines, les cranes, avec autant de petits vases de terre 4 couvercle, pour les 
y enfermer. A 8 ou 9 heures du soir, ils se réunissent en un lieu retiré, chacun 
portant le chef de son défunt. Tel crane est-il celui d’un homme marié, on fait 
venir la veuve et on lui commande: «Si depuis la mort de ton mari, tu n’as 
pas eu de mauvaise relations avec un autre homme, viens verser de eau chaude 
sur la téte de ton époux!» Si la femme est réstée fidéle, elle verse Peau jusqu’au 
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lavage complet du crane, au savon et a l’éponge. Si, au contraire, elle a été 
adultere, depuis son veuvage, avant méme que les cérémonies aient commencé, 
elle prend la fuite avec son complice. Ils quittent le pays et n’y reviennent qu’a 
une époque trés éloignée. Mais, au retour, ils sont souvent empoisonnés. Si, 
malgré sa culpabilité, la femme ne se sauve pas et verse l’eau chaude sur le 
crane, elle est punie de mort, Aprés le lavage des cranes, chacun examine les 
dents du sien. Celles qui manquent sont remplacées par autant de grains de 
mais jetés dans le pot a couvercle, de peur que le mort ne se réincarne un jour 
avec un nombre de dents incomplet. Ensuite, la machoire inférieure est placée 
a lintérieur du vase de terre et le crane sur la machoire. Le pot est fermé par 
un couvercle. Aprés, quoi, la famille étend un kplakpla a terre dans une 
chambre ou une salle bien exposée 4 la vue. Sur la natte on aligne une rangée 
de caisses, surmontées chacune d’un coussinet d’étoffe blanche. Chaque vase, 
renfermant un crane, est posé sur un coussinet et les assistants reconnaissent 
celui qui leur appartient. 

En cette nuit méme, les femmes, en grand nombre, s’approchent et 
s’agenouillent devant les vases de terre. La plus agée tue un coq et une poule 
et marque chaque vase du sang des victimes. Toutes les femmes et les enfants 
demeurant dans la maison, viennent alors se joindre au premier groupe et se 
tiennent agenouillés. Soudain, une voix s’éléve, claire et mélodieuse, du milieu 
de cette assemblée. C’est la voix de la femme qui sait le mieux chanter et qui 
connait les noms de tous les fétiches de la région. De toute la ferveur de son 
Ame, elle se met a invoquer les divinités et a chanter leurs louanges: 


Chan fan né mé ku o! 


(La nuit, quand le hibou chante, il se produit un déces.) 
A cette intonation toutes les femmes répondent en chceur: 
Azan egbe, hun-non e, mi fon e! 
Ozan-fon, zan-fon, ekéré kpoto, 
Hunyo gna i dé kpanian yéhue! 
Gna dé azan e gbe hun-non i 
Mi fon e!!! 
(En cette nuit, nous, personnes vouées aux fétiches et dépositaires des 
choses sacrées, nous nous levons. 
Avant le jour, avant le jour, de grand matin, 
Quand le fétiche sort, 
Nous, personnes qui lui sommes vouées, 
Nous enfoncons nos pieds dans la boue pour le suivre. 
En ce jour, nous, personnes consacrées aux fétiches, et dépositaires des 
choses sacrées nous levons‘la téte!) 


Aprés ce début, le choeur continue: 
Hi ayi de léo agbatu mé hué wad, 
Hi ahi de na 66 non yi 66 
Agbakununkon ma jévo e! 
Ohiahide ma b6 non yi bo, 
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E jé we! E jé we! 

Mie wédun aviva hun jé we lo! 

Ohu dohe, e waze 16! 

Ohon té nuvo! 

E waze lo! 

Omie vodun ni waze 16, hon dé nuvo! 
Wodun waze lo 

Hon do nuvo! 

E waze lo/! 


Quel que soit l’endroit que tu (fétiche) m’indiqueras, 

Quel que soit l’endroit que tu (fétiche) m’indiqueras, 

Je m’y rendrai. 

Car le lieu ott se trouve le cadavre d’une personne tuée par le 
fétiche, ne doit pas rester désert! 

Aussi, quel que soit l’endroit ot tu (fétiche) auras tué une per- 
sonne, nous irons prendre le cadavre! 

I] te sied! Il te sied! 

Notre fétiche, le tam-tam (nommé aviva) te sied! 

Le fétiche vient!! 

Le portail est ouvert! 

Ii vient!! 

Que notre fétiche vienne, le portail est ouvert! 

Le fétiche vient!! 

Le portail est ouvert! 

I] vient!! 


Enfin le choeur se tait. Des litanies de louanges sortent, intenses et 
joyeuses, des bouches des chanteuses, exaltant les fétiches. Puis les assistants 
se livrent a toutes sortes de jeux et a la boisson, Les danses et les tam-tams 
font rage. 

Le lendemain, vers 6 heures du matin, chaque possesseur d’un crane, 
depose, sur le vase qui le renferme, les plus riches étoffes qu’il posséde et, 
par-dessus, un tres beau chapeau, et l’approche des autres qu’il posséde, le 
long d’un mur couvert d’une étoffe précieuse. 

Deux épées sont placées prés de chaque vase, l’une devant et l’autre 
derriere. Les assistants et les personnes du dehors admirent les vases les plus 
richement ornés et comblent de félicitations leurs propriétaires, les complimen- 
tant de leur munificence, de la richesse déployée, en ’honneur de leurs morts: 
«Vraiment», leur disent-ils 4 chacun, «entr’autre chose, vous avez bien dépensé, 
vous étes riches, généreux. Vous étes digne de votre pére ou de votre mére, 
de vos ancétres... Vous étes un homme de coeur... honneur a vous», etc.... 

Au contraire, ceux qui ne les ont pas richement ornés sont raillés, mé- 
prisés, tournés en ridicule. Is se fachent et vont emprunter des pagnes et des 
ornements plus riches et, a leur tour, ils recoivent des félicitations. 

Les vases de terre contenant des cranes de femmes sont surmontés de 
pagnes, de belles perles et de bijoux, parures recherchées du beau sexe. 
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Devant cette exposition, les tam-tams et les chants retentissent, les 
assistants se mettent 4 danser a qui mieux-mieux, pendant qu’on prépare le 
diner. On fait cuire force quantité de haricots, des porcs sont tués, et l’on 
prepare les plats les plus variés, Les parents, les amis du défunt, ceux qui 
Yont connu apportent chacun un coq et une poule pour les offrir a son crane. 
Les tangnins (femmes Agées) se tiennent devant les vases de terre et recoivent 
ces offrandes. 

Une d’elles appelle le défunt, en disant, par exemple: «Wenssou, voici ce 
que ton ami Assogba vient l’offrir.» Ayant prononcé ces paroles, elle saisit le coq, 
lui casse les pattes et les ailes, lui coupe le cou et oint du sang de la béte le vase 
renfermant le crane pour qui la victime est immolée. Puis, elle la remet aux cui- 
siniéres pour étre préparée a part, et remet la poule vivante a celui ou celle qui 
a apportée. Le donateur la remporte chez lui. Le coq préparé est apporté. Les 
tangnins lui arrachent la langue, le coeur et les deux bouts des ailes et des pattes, 
les coupent en petits morceaux, les mélangent avec de l’acassa (pate de mais fer- 
mentee et cuite a l’eau), et en déposent une bouchée devant chaque vase. Elles 
disent: «Oh, mort, voici le coq dont Assogba t’a fait cadeau.» — Devant chaque 
crane sont étalés des lobes de kola et une petite quantité de haricots cuits 
mélangés avec de l’huile de palme. De temps en temps, on verse également, 
en faible quantité, diverses espéces de boissons alcoolisées, 

Vers 4 heures de l’aprés-midi, les membres les plus agés de la famille, 
commandent aux jeunes gens: «Allez vite fabriquer une pirogue, afin qu’on 
aille y déposer les cranes pour les envoyer dans l’Océan!» Cela signifie: 
«Allez creuser la fosse dans laquelle nous allons ensevelir les cranes qui vont 
dans l’autre monde!» Les jeunes gens vont creuser la tombe dans le Huegbo, 
maison de famille, (Hue, maison; 2066, vieille, grande) et reviennent avertir la 
famille. A un signal donné, les assistants se précipitent sur les ornements 
dont les pots sont couverts et commencent a se les disputer, Tout en défendant 
les siens, chacun cherche a voler ceux des autres. 

Vers 6 heures du soir, chacun pose sur sa téte le vase contenant le vase 
de son défunt. Les tam-tams retentissent et un cortege se forme; en chemin on 
danse, on chante jusqu’au moment oi l’on arrive a la fosse. On dépose alors 
les vases dans la tombe qu’on bouche entiérement avec de la terre friable. 
Aussitot les tam-tams et les chants cessent. 

Le lendemain, de grand matin, tous les membres de la famille se re- 
unissent dans la case familiale ot les cranes ont été exposés et honorés. Ils 
se partagent alors les cuisses des cogs immolés qui ont été jetées dans un 
panier, Chaque membre de la famille en prend un petit morceau pour que 
chacun en ait sa part. Aux absents on envoie les leurs. La famille consomme 
généralement le reste des boissons alcoolisées, et chacun se retire. 


Cérémonies d’Ago. 

Environ deux ou trois lunes (méme un an) aprés ces cérémonies, les 
personnages les plus agés de la famille, hommes et femmes, s’assemblent de 
nouveau devant la case funéraire de famille et fixent une date pour les céré- 
monies d’Ago, féte de réjouissance célébrée en Vhonneur de tous les défunts. 
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Tout d’abord, la féte est fixée, par exemple, a un deélai de une lune 18 jours. 
Apres une lune, la date est renvoyée de nouveau a une lune plus 18 jours, afin 
de donner a tous les membres de la famille le temps de se bien préparer. 
Avant la date fixée, on fait une collecte générale. Toute la famille y prend part 
a exception de ceux qui en sont exclus pour des fautes graves, tel qu’un acte 
d’adultére commis avec une femme de son pére ou d’un proche parent. Avec 
la collecte, on achéte une truie ayant eu des petits; une truie, parceque, suivant 
Ja coutume, c’est cet animal et non un porc, qu’on immole, en premier lieu, 
aux manes des morts. 


Enfin, on arrive a la veille de la féte. Vers 8 heures du soir, les plus 
agés de la famille prennent une route dans la direction de l’Océan. Parvenus 
A une certaine distance, ils amoncellent sur la terre un petit tas de poussiere, 
délaient de la farine de mais dans de |’eau et versent le mélange sur le monceau 
de terre. Puis, ils étendent dessus un kpla-kpla (espéce de natte fabriquée 
avec la partie blanche et molle des bambous), de maniére a le couvrir comme 
d’une petite tente. Entretemps, les autres membres de la famille, hommes et 
femmes, ayant perdu un ou plusieurs parents, des amis et de simples curieux, 
viennent un a un se réunir sur la route. Ils se tiennent a distance, la face 
tournée dans la direction de !’Océan, derriére les vieux faisant la cérémonie. 
A un moment donné, le plus agé des vieillards se tenant debout, se met a 
appeler par leurs noms tous les défunts de la famille, en commencant par les 
plus anciens: «Défunt Kpossou», s’écrie-t-il, «viens manger dans l’Avo (la 
tente élevée sur le tas de terre). — Défunt Assogba, viens manger dans 
Avo!» — II les énumére ainsi jusqu’aux morts les plus récents de la famille. 
S’il a oublié certains défunts, les assistants qui se tiennent derriére lui, le lui 
rappellent en ces termes: «Tu as oublié mon frére Padonou, décédé a telle 
époque. Tu n’as pas nommé mon pére Kakpo, etc., etc... .» Enfin, aprés l’énu- 
mération compléte des défunts, le crieur ajoute: «O vous, parents, enfants, 
ancétres, membres de la famille morts dans le pays, morts dans la région, morts 
dans la brousse, morts a |’étranger, loin de la famille, nous vous invitons tous: 
venez manger!» A ces mots la foule se retourne et reprend le chemin de la 
maison. Les chants retentissent, les tam-tams font rage, les détonations de 
fusils déchirent lair, par intervalle, en cours de route; les bras, les épaules, 
la téte, les jambes, tout le corps s’agite avec ardeur, effectuant toutes sortes 
de mouvéments de danse. La joie éclate dans tous les coeurs en l’honneur 
des morts. 


Revenue dans le village, la foule se disperse. Chacun regagne sa de- 
meure. Dans chaque maison le maitre du logis organise des tam-tams, des 
danses et des chants et invite beaucoup de monde, parents, amis, personnes de 
connaissance. On mange des haricots cuits. 


Le lendemain a quatre heures du soir, les personnes les plus agées se 
réunissent dans la case out se trouvent tous les assangnins (tiges de fer a plu- 
sieurs branches et fixées dans le sol, représentant chacune un membre défunt 
de la famille). On améne dans la case‘une truie, on apporte du tafia, des 
atakuns (poivre de Guinée) et des noix de kola. La femme la plus agée verse 


Rites funéraires des Goun (Dahomey). 431 


de alcool et de l'eau fraiche (ou inversement) sur les assangnins. Elle casse 
une noix de kola blanche et une rouge. Elle en sépare les lobes et, les enfer- 
mant dans les paumes de ses mains appliquées l’une contre l’autre: «Morts», 
dit-elle aux assangnins, «voici vos kolas! Nous allons vous donner a manger. 
Que ces cérémonies se fassent en paix! Protégez-nous! Qu’il n’y ait ni trouble, 
ni accident, aucun malheur!» Cela dit, elle ouvre les mains et laisse tomber les 
lobes de kolas. Si deux tombent sur la partie concave et deux sur la partie 
convexe, contentement général dans l’assemblée. Les morts déclarent qu’ils 
mangeront avec plaisir. «Les kutitos (morts) en soient remerciés.» Les quatre 
lobes sont-ils tombés sur la partie concave, les morts ont tourné contre terre 
la face des ennemis de la famille. Ces ennemis resteront aveugles durant toute 
Pannée. Ils y seront continuellement malheureux. Les quatre lobes sont ils 
tombés, au contraire, sur la partie convexe appliquée contre terre, le pays est 
ouvert a la prospérité. Alafia! Paix, prospérité! — Aja, c’est-a-dire la famille, 
le pays sera comblé de toutes sortes de faveurs par les fétiches et les morts. 
Trois lobes sont-ils tombés sur la partie concave et une seulement sur la 
partie convexe, Akanran: Il y a quelque chose qui ne va pas! Les morts sont 
en train de délibérer. Qu’y-at-il donc, oh, morts? Serait-ce parce que tel membre 
de la famille n’est pas présent a cette cérémonie? Serait-ce parcequ’il n’y aurait 
pas assez de tafia que vous vous fachez? La femme ramasse les quatre lobes 
dans les paumes de ses mains et les jette de nouveau sur le sol. Trois lobes 
tombent sur la partie concave et une sur la partie convexe. Akanran, encore. 
Décidemment il y a quelque chose. Qu’y at-il donc, oh, morts? Quel est le sujet 
de votre mécontentement? De grace, dites-le nous! — La femme ramasse encore 
les lobes et opére comme précédemment. Ah! deux lobes ont la partie concave 
appliquée contre terre! A la bonne heure! Les morts ont dissipé leur méconten- 
tement. Tout se passera trés bien. 

Cette fonction de prier ainsi les défunts, est réservée uniquement a la 
femme mentionnée ci-dessus. 

Ces priéres achevées, quelques hommes saisissent la truie. Avec le cou- 
{eau sacrificateur posé devant les assangnins, la femme gratte le cou de l’animal 
dans la région du gosier. Elle remet ensuite le couteau 4 un homme. Celui-ci 
serre le groin du quadrupéde et lui coupe le gosier, pendant que deux ou trois 
hommes le tiennent vigoureusement. Immolée, la victime est soulevée en haut 
par les pattes et son sang est versée en partie sur les assangnins; le reste est re- 
cueilli dans un petit pot. La truie immolée est ensuite transportée dehors pour 
étre brilée. On lui enléve les intestins, le foie, les poumons, le coeur et autres 
organes internes. Les intestins sont nettoyés et enroulés autour de minces 
morceaux de bois. Les autres organes sont embrochés également a des mor- 
ceaux de bois. Le tout est saupoudré de sel, baigné d’huile de palme a plusieurs 
reprises, puis briélé de méme 4 petit feu. On enleéve des parcelles a chacun des 
organes ainsi préparés. On les mélange avec de V’huile de palme et des bouchees 
d’acassa (pate de mais fermentée et cuite a l’eau), qu’on dépose ensuite, en 
petite quantité, sur chaque assen (tiges de fer mentionnées plus haut). Ainsi 
donne-t-on A manger aux morts. Autrement dit, les kutitos (morts) mangent. 
Alors, mais alors seulement, chaque assistant tendant les deux mains, réclame 
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successivement la toute petite part qui lui revient des reliefs et la mange en 
communion avec les morts. 

Le lendemain, chaque pére de famille et maitre de maison, tue, chez lui, 
le cochon ou le boeuf qu’il s’est procuré pour la féte. Le festin commence. On 
se livre A des jeux divers, a la boisson; on s’enivre. De temps en temps des 
coups de fusil mélent leur bruit retentissant au son joyeux des tam-tams. Des 
invités viennent, méme de trés loin, prendre part au festin. On conserve les 
cranes de cochons. 

Vers 4" du soir, les femmes se mettent a balayer l’intérieur des maisons, 
en commencant par la cour pour terminer dans les chambres. La elles entassent 
et ramassent les ordures dans un kplakpla. Il y a un klakpla pour chaque 
maison. La foule se réunit et les nattes pleines de résidus, sont portées au bruit du 
tam-tam, de chants et de coups de fusil, dans la brousse ot: elles sont brulées en 
présence de la famille et de simples curieux en ce lieu appelé agoto. Certains 
membres de la famille prennent alors, qui un trés beau pagne, qui un chapeau, 
celui-ci une vieille toile de hamac, celui-la des flacons de parfum, etc., etc. et 
dit: «Je briile ceci en l’honneur de mon pére (ou grand pére ou autre parent) 
défunt.» Ce disant, il jette objet dans les flammes. On admire son geste, on 
le félicite de sa générosité, de sa piété filiale. Des bouteilles pleines de spiri- 
tueux et des assiettes de valeur sont cassées dans le feu. Cela fait, la foule va 
se baigner les pieds dans un lac ou dans un étang, s’il y en a dans le voisinage 
et prend le chemin du village au bruit de chants et de tam-tams. 


Cérémonie de Sinkon d’Ai. 

Quelques jours aprés, nouvelles réunions des membres de la famille pour 
la cérémonie de Sinkon a’ Ai (Sin = eau, kon = verser, d’ mis pour d6 = sur, 
ai = terre). La famille achéte une truie ayant eu des petits, des spiritueux, du 
chekété (boisson faite avec du mais), des noix de kola et atakuns (poivre de 
Guinée). Seuls les hommes et les femmes les plus agés pénétrent dans la case 
funéraire de la famille. Ils se mettent a genoux et, au nom de tous, la femme la 
plus agée prend la parole: «Morts», dit-elle, «quand on a fini de manger, on 
boit. Vous avez mangé, maintenant il faut que nous vous versions de l’eau 
a terre (mi na kon sin d’ai na mi).» C’est-a-dire: I] faut que nous vous donnions 
a boire. «Que la paix soit toujours dans nos maisons et dans nos champs! Vous 
venez de manger. Que nous ne voyions ni la mort, ni la maladie! Que les 
souliers du roi d’Allada, notre Toffa (ou un autre, celui sous le régne duquel 
ils font ces cérémonies) retentissent sur le sol de la ville.» Autrement, 
ce serait un indice que le roi ne sort pas, qu’il n’est pas vu du 
peuple, qu’il est malade et qu’il va mourir et que, par conséquent, ce serait pour 
le peuple l’augure d’un grand malheur! A ces mots, tous les assistants répon- 
dent: «Nité! Ainsi soit-il!» (Ni = qu’il, 4@ = soit réalisé). La femme continue: 
«Les dettes que nous avons contractées pour subvenir aux frais de ces cérémo- 
nies, aidez-nous a les acquiter en nous trouvant des travaux lucratifs!» Nité/// 
répond en chceur |’assistance, 

Alors, la femme prend les lobes de'kola dans les paumes de ses mains et 
les laisse tomber a terre devant les assens, comme précédemment (voir ci- 
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dessus!). On tue une truie et on la prépare comme la premiere dont il est parlé 
plus haut. On place ensuite un poule et un coq devant les grains de mais et, 
sils en mangent, c’est un bon signe. Les morts ont agréé les priéres et toutes les 
cérémonies faites en leur honneur, Mais si les volatiles n’y touchent pas, on 
s’étonne. Quoi? Les kutitos (morts) n’auraient-ils rien agréé de ce qui a été 
fait jusqu’ici? Alors on secoue les grains de mais, on les verse a terre. Enfin, 
les bétes y portent le bec. Aussitét, tous les assistants poussent des hourrahs. 
Les priéres et les cérémonies ont été agréables aux morts. Aussi, pour s’assurer 
le plaisir de le constater, défend-on de rien donner aux deux volatiles avant la 
cérémonie, et on empéche les enfants de leur donner quoi que ce soit. Le silence 
rétabli dans l’assemblée, la femme se léve, torse incliné, prend du chékété (bois- 
son faite avec du mais): «Voici», dit-elle aux assistants, «la boisson dont se 
Servaient nos ancétres avant l’importation de celle des Blancs!» A ces mots, elle 
verse la liqueur sur les assens. «Que tous les matins, l’ennemi se léve de son 
lit en bonne santé! Qu’il sorte librement de sa maison! Puissions-nous aussi 
jouir toujours d’une bonne santé! Nous ne connaissons pas d’ennemis. Si 
Yennemi nous souhaite du mal, qu’il aille boire dehors!» En prononcant ces 
paroles, la femme se tenant toujours dans la méme attitude, verse loin des 
assens une quantité de la boisson. «Mais, si quelqu’un nous veut du bien, 
qu’il vienne ici boire avec nous!» A ces mots elle verse une quantité de la boisson 
sur les assens. | 

Elle saisit le coq et la poule, leur fend la bouche et verse leur sang sur 
les tiges de fer (assen), et cela, pour signifier: «Si un ennemi médit de nous et 
nous souhaite du mal, qu’on lui fende la bouche comme nous le faisons a ces 
animaux!» — De lintérieur de la case on jette les victimes dehors. Les enfants 
Se précipitent sur elles et se disputent l’honneur de les déplumer, afin d’avoir 
leurs pattes a croquer. On les ouvre par le milieu du ventre, on les vide et, sans 
les dépecer, on les fait cuire en entier dans la sauce. On leur arrache les bouts 
des orteils et des ailes, des parcelles de leur coeur, du foie, des poumons et on 
les mélange avec des bouchées d’acassa. Ces bouchées sont déposées sur les 
assens; les morts mangent les victimes qui leur sont offertes. La femme, prési- 
dent a cette cérémonie, arrache une cuisse du coq et une cuisse de la poule et 
les mange par petits morceaux, en méme temps que les femmes agées présen- 
tes. Aux absentes, on envoie leur petite part. Elle donne la deuxieme cuisse 
du coq et celle de la poule 4 un des hommes Agés présents, pour les partager 
de méme avec ceux de son sexe. Aprés quoi, tout le monde sort de la chambre. 
Deux hommes se mettent alors a frapper, l’un un grand tam-tam, |’autre un 
petit. Ces tam-tams sont appelés kete. Un troisitme joue sur une fltte (Apete) 
des airs funébres en l’honneur de chacun des défunts de la famille. Ces airs 
rappellent les faits glorieux ou honorables accomplis par chaque défunt durant 
sa vie. Les paroles sont chantées en méme temps par un ménestrel qui, se 
mettant devant les enfants ou les petits enfants du défunt, ainsi loué, chante, 
danse, se roule a terre, au son de la flfite, suivant un rythme, une cadence 
admirable. Parfois, les assistants applaudissent ou poussent des éclats de 
rire. Les parents du défunt ainsi exalté, surtout ses fils ou petit-fils, plongeant 
alors les mains dans les poches, donnent au danseur de l’argent ou des pieces 
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d’étoffe, Le ménestrel va ainsi de maison en maison, parcourant le village, 
renouvelant les mémes scénes et réglant toujours ses mouvements et ses chants 
sur l’accompagnement de la fltite qu’il écoute sans cesse. 

Enfin, 4 la tombée de la nuit, la foule se disperse. Mais, si la famille 
posséde assez de ressources, elle fait durer ces cérémonies trois, quatre et méme 
cing jours. Puis, elle donne de l’argent aux danseurs et aux frappeurs de tam- 
tam et les congédie. Alors, les hommes les plus agés de la famille se réunissent 
et font venir le Bokénon (le devin) pour poser au Fa (fétiche du sort) les 
questions suivantes: «Les cérémonies qui viennent d’étre faites ont elles été 
agréées des morts? Les dépenses faites et les aliments expédiés a nos chers 
défunts, leur sont-ils bien parvenus? Sont-ils contents? N’y aura-t-il aucun 
malheur dans la famille? Notre ville (ou village) sera-t-il prospére?» Le devin 
questionne son Fa et répond affirmativement. Mais, parfois, quelque point 
obscur se présente. Le Bokdnon ordonne un nouveau sacrifice. On immole un 
coq et une poule et, sans les déplumer, on les ouvre par le milieu du ventre 
qu’on garnit ensuite d’argile blanche pulvérisée et on va les déposer sur une, 
route (ou sentier) a trois ramifications (aliklan’ton hd). 

Ce sacrifice est fait pour apaiser les morts qu’on aurait pu oublier et 
qui pourraient s’en venger et, aussi, afin de demander aux défunts pardon 
pour les erreurs qu’on a pu commettre dans l’accomplissement des cérémonies. 
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Die Konkani-Brahminen an der Malabarkiiste. 


Von P. Gereon, Carm. Disc., Ernakulam, Indien. 


Allgemeines. 


Einen Teil, und zwar einen kleinen Teil der vielartig zusammengesetzten 
Bevélkerung in der Erzdidzese von Verapoly und in der Didzese von Cochin 
bilden die sogenannten Konkani-Brahminen, welche in Kolonien von 50 bis 
150 Familien hier und da im Lande zu finden sind. Weil die Manner einen 
Teil ihres Haupthaares in einem Knoten (Kudumi) zusammengebunden tragen, 
werden dieselben auch Kudumi-Chetties genannt. Wie der Name besagt, 
gehoren sie der Brahminenkaste an; sie sind vom Lande Konkan und dem jetzt 
portugiesischen Goa hierher eingewandert. Ihre Gesichtsziige, ihre Farbe, Ge- 
brauche, Kleidung und Religion sind von denen der eingeborenen Malayali 
verschieden. Sie sind somit als Einwanderer leicht erkennbar. Wie die Uber- 
lieferung sagt, stammen sie aus dem Lande Konkan und Goa, von wo sie bei 
der Ankunft der Europaer (namlich der Portugiesen), mit denen sie nichts 
zu tun haben wollten, nach dem Siiden zogen und in den Landern der Rajahs 
von Cochin und Travankor Aufnahme fanden und von den damaligen Herr- 
schern freies Land zu Wohnstatten erhielten. Merkwitirdig ist, daB die Hol- 
lander nach der Einnahime der portugiesischen Stadt Cochin (1663) nicht nur 
die Christen im Lande herum, sondern auch diese Konkani in besonderen 
Schutz nahmen und der Jurisdiktion der Rajahs entzogen. Der Grund hie- 
fiir wird wohl gewesen sein, daB die Konkani damals oft Kaufleute waren, 
die den Zwischenhandel besorgten. In gegenwartiger Zeit aber ist das alles 
geandert. Die Konkani arbeiten in ihren Kokospalmgarten und bestellen ihre 
Reisfelder. Viele Familien sind aber schon so verarmt, dia sie sich dem Fisch- 
fang widmen und sich als Taglohner an Christen, Heiden und Mohammedaner 
verdingen, und als solche sind sie als gute Arbeiter bekannt. In der Schul- 
bildung sind sie weit hinter den anderen besseren Klassen zuriick, und erst 
in neuester Zeit fiihlten sie sich gezwungen, ihren Kindern Schulunterricht zu 
geben. Obwohl es hier in Ernakulam und Cochin (Stadt) und Umgebung sel- 
ien Ubertritte zur Kirche aus diesem Volke gibt, ereignet es sich dagegen im 
Inneren, so z. B. in der Konkani-Kolonie zwischen unseren Kirchen von 
Verapoly und Kunemavu, gar nicht selten, daB sie auf dem Sterbebette den 
Priester rufen und um die heilige Taufe bitten. 
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Sprache. 


In allen diesen Jahren (seit dem Beginne des 16. Jahrhunderts), die sie 
hier mit den Malayali zusammenleben, haben sie doch ihre Muttersprache, das 
Konkani, beibehalten als Haussprache; die Manner jedoch muBten, um mit 
den Einwohnern verkehren zu kénnen, notgedrungen das Malayalam, soviel 
als notig war, lernen, und die Folge davon war, daf die Muttersprache viel 
an Reinheit verlor und kein Alphabet als solches besitzt. Aber im urspriing- 
lichen Mutterlande Konkan und Mahratta ist die Sprache rein erhalten und 
besitzt jetzt auch ein Alphabet, Schriftsprache, Zeitschriften und Bicher. 


Kleidung. 


Die Kleider der Konkani-Manner ist der der Malayali ahnlich; weiBes 
Lendentuch und gewohnlich ein Kleines Tuch itber den Schultern; die Rei- 
cheren unter ihnen tragen oft auch einen Rock oder besser ein hemdartiges 
Kleidungsstiick. Die Kleidung der Frauen ist aber ganz von der der Malayali 
verschieden und immer von farbigem Stoff: schwarz, gelb, rot oder griin, ge- 
wohnlich schwarz mit gelb und rot gemischt. Auch tragen die Frauen im 
Haupthaar wohlriechende Blumen, gewéhnlich Jasmin. 


Religion. 


Die Konkani sind Heiden. Sie verehren Vishnu und heifen des- 
halb Vaishnaviten. In ihren Augen ist Vishnu der héchste Gott und alle an- 
deren Gotter und Gottinnen sind seine Diener. Obwohl sie nun die Gétter der 
anderen Kasten so zur Dienerschaft herabdriicken, leben sie in Frieden mit 
jenen Kasten, die einen anderen Gott, z. B. Shiwa, als héchsten Gott betrachten 
und Vishnu nur fiir einen Diener ihres Gottes ansehen. Ein jeder nach seiner 
hergebrachten Weise! Die Denkweise der Inder ist namlich fahig, groBe 
Widerspriiche zu vertragen. Die Konkani beten viel, und ihre Gebete stammen 
von ihren Gurus und sind im Geiste der Vedas, Smritis und Puranas verfaBt. 
Sehr heilig ist ihnen die ,,g6ttliche Tulasi (Rama Tulasi). Tulasi (in der Bo- 
tanik Ocymum Sanctum) ist eine niedrige, riechende Pflanze, welche heil- 
kraftig ist und bei verschiedenen Krankheiten (besonders der Augen) als Me- 
dizin Verwendung findet (nach der Ayur-Vedic-Medizin). Die Pflanze wachst 
wild in den Garten, aber die Konkani haben eine groBe Verehrung fiir dieselbe 
und pflegen sie in besonderer Weise. Vor jedem Hause, auf einem immer rein 
gehaltenen Platze steht eine viereckige Saule, aus Steinen gemauert, von der 
Hohe eines Meters. Der obere Rand ist oft schén verziert in Stein oder Kalk. 
Das obere Ende der Saule ist hohl oder ausgehdhlt, genug, um ein wenig Erde 
zu halten. Hier nun wachst unter der Sorge der Frauen die Tudasi-Pflanze. 
Jeden Tag beim Auf- und Niedergange der Sonne miissen die Hausgenossen 
vor dieser Pflanze beten, und alle gehen drei- bis siebenmal um diese, mit 
einem brennenden Ollampchen verzierte Saule herum, denn die Tulasi ist eine 
heilige, ja gottliche (Rama-Tulasi-) Pflanze, und sie wird ihren Verehrern alle 
Segnungen bringen, die ein Mensch iiberhaupt erhoffen und verlangen kann. 
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Die Saule, auf der die Pflanze wachst und auf die das brennende Lampchen 
gestellt ist, wird zum Tulassittara, zum Altare der heiligen Pflanze Tulasi. 
Jede Konkani-Kolonie besitzt aber auch einen Tempel, einen gréferen oder 
kleineren, je nachdem die Mittel es ihnen erlauben. In demselben werden regel- 
maBig die Feste Vishnu’s gefeiert, Opfer und Offentliche Gebete dargebracht. 
Jeden Nachmittag kann man Frauen und Kinder zum Tempel wandern sehen, 
ihre Opfergaben tragend, namlich gezuckerten Reisbrei, gekochten Reis, junge 
Kokosniisse, alles zusammen in einem kupfernen GefaBe. Ihr Purohita (Prie- 
ster oder diensttuender Brahmin), welcher einen Gehalt bezieht von den 
Tempelgiitern, nimmt die Gaben in Empfang und opfert dieselben dem Gotte 
unter dem Hersagen von Mantras. Was von den Opfergaben iibrigbleibt, d. h. 
was im Opfern nicht zerstért und nicht unbrauchbar gemacht wurde, wird 
nach dem Opfer zwischen dem. Purohita und den Opferbringern verteilt. 


Heirat. 


Unter den Konkani-Brahminen herrscht der Gebrauch der sogenannten 
Kinderheiraten. Jedes Madchen mu8 vor seinem zehnten Lebensjahre ver- 
heiratet sein. An diesem Kastengesetz halten sie fest; es leidet absolut keine 
Ausnahme. Da es ferner nicht viel Auswahl gibt und der Kastengebrauch es 
erlaubt, so sind die Heiraten zwischen ganz nahen Verwandten fast die Regel. 
Wie viele bése Folgen darin beschlossen sind, ist klar, wenn man bedenkt, 
daB das Alter des Brautigams nicht durch ein Gesetz fixiert ist (er mag ftinf- 
zehn, zwanzig, dreiBig Jahre alt sein), und es anderseits den Witwen — es 
gibt schon Kinderwitwen — ohne Ausnahme untersagt ist, wieder zu heiraten. 
Dem Manne hingegen, dessen Frau gestorben ist, ist es zu jeder Zeit erlaubt, 
wieder zu heiraten, natiirlich wieder so ein Kind! Kinderheiraten, Kinder- 
witwen, Kinder von Kindern: diese drei Ausdriicke besagen gar viel. 

Da die Konkani-Brahminen Vaishnaviten sind, folgen sie bei der Heirat 
den entsprechenden langen und komplizierten Zeremonien, welche schlieflich 
auch viel Geld verschlingen und schon manche Familie ruiniert haben. Die 
Nichtwohlhabenden unter ihnen beobachten die Zeremonien in ihrer Weise, 
wie sie es eben kénnen. Die ganze Feier dauert sieben Tage und wickelt sich 
ab teils in dem Hause des Brautigams und teils in dem der Braut. Wie bei 
allen Eingebornen Indiens, so wird auch hier die Auswahl des Brautigams 
und der Braut von den Eltern und ihren Freunden getroffen. Die folgenden 
Mitteilungen werden im besonderen zeigen, wie kostspielig die Feier ist. 

Nach langeren vorhergegangenen Riicksprachen besteht der erste offent- 
liche Schritt in der Heiratsangelegenheit darin, daB der Vater des zu verheira- 
tenden Burschen mit nahen Verwandten und Freunden sich zum Hause des 
Madchens begibt. Man bespricht die Sache und nach einiger Zeit stimmen 
alle zu, und zum Zeichen des abgemachten Ubereinkommens werden Betel- 
blatter, Areka-Niisse (Betelniisse) und Kautabak ausgeteilt. Das Konkani- 
Gesetz und ihre Gebrauche machen das Geben einer Mitgift nicht verpflich- 
tend. Ist jedoch der Vater der Braut reich, dann wird er seine Tochter mit 
Gold- und Silberzieraten beschenken im Werte yon 100 bis 600 Rupien (etwa 
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850 Mark). Nun ist es die Aufgabe des Astrologen, den giinstigen Tag, sogar 
die Stunde, ob vormittags oder nachmittags, fiir die EheschlieBung festzu- 
stellen. Wenn das geschehen ist, gehen alle nach Hause. Am bestimmten Tage 
und zur festgesetzten Stunde wird dann die Braut in bester, gewohnlich roter 
Kleidung, prozessionsweise von ihren Verwandten und Freunden beiderlei Ge- 
schlechtes zum Hause des Brautigams gefiihrt. Dort angekommen, bleiben alle 
vor dem Pandal, d. h. einem fiir diese Feier eigens mit Kokosblattern bedeckten 
und mit buntem Papier, Blumen und Friichten verzierten Vorplatze, stehen. 
Es ist Sache der Eltern des Brautigams, die Braut nun willkommen zu heiBen. 
Zu diesem Zwecke treten nun Vater und Mutter hervor und ihnen zur Seite 
schreiten zwélf Frauen in ihrer besten Kleidung, je sechs zu beiden Seiten; 
jede Frau tragt eine Platte mit je neun brennenden Ollichtern darauf. Der 
Vater tragt eine kupferne Platte mit einem brennenden Ollicht und die Mutter 
ein kupfernes GefaB mit einer roten Fliissigkeit, aus Turmeric-Pulver, Kalk 
und Wasser bestehend. Der Vater stellt dann das Licht auf den Boden vor der 
Braut, und die Mutter besprengt den Boden vor ihr mit der gefarbten Flissig- 
keit. Wenn dieses vorbei ist, schreiten alle zusammen unter das Pandal, wo 
dann Braut und Brautigam an ihren reservierten thronartigen Platz gehen, 
lberspannt mit einem Tuche und mit Blumen verziert; der Baldachin ruht auf 
vier Bananenstéammen, von denen drei einen Fruchtkolben tragen; der vierte 
ist ohne Frucht. Nun bindet der Brautigam den Tali um den Hals der Braut, 
zum Zeichen der Verehelichung. Dieser Tali, welcher auch unter den Katho- 
liken im Gebrauch ist, besteht aus einer Schnur mit schwarzen Fruchtsteinen, 
und wenn die Eltern reich genug sind, befindet sich noch an der Vorderseite 
in der Mitte ein kleiner Goldzierat (der Tali der Katholiken ist immer ohne 
die Fruchtsteine). Nachher hangt die Braut einen Kranz von wohlriechenden 
Blumen um den Hals des Brautigams und dieser einen um den Hals der Braut. 
SiBigkeiten werden nun unter alle verteilt und unter Essen und Plaudern sitzt 
man zusammen. Nach einer Weile folgt eine neue Zeremonie. Braut und Brau- 
tigam stehen auf und begeben sich vom Pandal zur Haupttiire des Hauses. 
Hier nun hat sich die Schwester des Brautigams aufgestellt und singt einige 
Strophen, welche besagen, daB das Paar nicht ins Haus eintreten kann, bevor 
es versprochen habe, falls ein Madchen aus der Ehe geboren werde, dasselbe 
ihrem Sohne zur Ehe zu geben. Das Versprechen wird gemacht, und sie treten 
ins Haus. Nachher nehmen alle an einem Mahle teil, das bei dieser Gelegen- 
heit aus gekochtem Reis und der scharfen Pflanzenbriihe besteht und auf Ba- 
nanenblattern serviert wird. Die ganze Feier nimmt sieben Tage in Anspruch. 
Die Hauptteile der Feier mégen hier kurz folgen. Am zweiten Tage iibergeben 
die Eltern ihre Tochter dem Brautigam in feierlicher Weise und nehmen Ab- 
schied von ihr. Der Abschiedsgesang, von Mannern gesungen, beschreibt die 
Schwierigkeiten, welche die Eltern hatten in der Erziehung ihrer Tochter, und 
den groBen Schmerz, welchen sie in der Trennung von ihr fiihlen. Am sechsten 
fage gehen Braut und Brautigam (mit den Hausgenossen des letzteren) zum 
Hause der Braut; am Abend des siebenten Tages kehren sie zuriick, und die 
l'eierlichkeit ist beendet. 
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Tod und Beisetzung. 


Wenn ein Mann oder eine Frau der Konkani-Kaste in den letzten Zigen 
liegt, wird der Kranke schnell aus dem Hause gebracht und auf dem breiten 
Platz vor dem Hause niedergelegt, damit er nicht im Hause, sondern unter 
freiem Himmel sterbe. Zwei Griinde werden fiir diese auffallende Handlungs- 
weise angegeben: Der erste Grund ist der, daB die Seele unbehindert durch 
das Dach ihre Flucht durch die freie Luft nehmen kann. Sie wird somit nicht 
auf dem Dach verweilen und ihr Herumwandern im Hause wird so um so 
sicherer verhindert. Zu diesem Zweck werden auch die beiden groBen FuB- 
zehen zusammengebunden; dieses ist aber ein allgemeiner Gebrauch, nicht 
allein den Konkani eigentiimlich. Der zweite Grund, ein sehr praktischer, ist 
der, der auf Grund des Gesetzes (Kastengesetz!) eintretenden Verunreinigung 
des Hauses und der Personen vorzubeugen. Eine solche Verunreinigung wiirde 
eine langwierige und kostspielige Zeremonie (Punniaham genannt) notig 
machen. Die Konkani haben keinen Sarg. Die Leiche wird in eine alte Matte 
gewickelt und mit Stricken an einem Bambusstock befestigt und so von M4n- 
nern zu dem zum Begrabnis oder zur Verbrennung bestimmten Platze ge- 
bracht. Arme Leute begraben ihre Toten. Diejenigen, die es bezahlen kénnen, 
verbrennen die Leiche. Viel Holz und gegenwartig auch Petroleum wird hiezu 
benétigt. Die Verbrennung der Leiche ist widerlich; der unertragliche Geruch 
und das Krachen des Schadels und der Knochen wirkt unangenehm auf die 
ganze Nachbarschaft. Die Asche wird nachher gesammelt und dann in einen 
der heiligen Fliisse Nordindiens geworfen. Am dritten Tage beginnen die 
Zeremonien fiir den Verstorbenen und: dauern bis zum zwolften Tage. Erst 
dann nimmt man an, daB die Seele Ruhe und Frieden erhalten habe. Die Ze- 
remonien mtissen von den allernachsten Verwandten vorgenommen werden, 
und dies ist einer der Griinde, warum die Eltern dem Ubertritt ihrer Soéhne 
zur.Kirche nicht gern die Zustimmung erteilen. 


Zum Schlusse sei hier noch bemerkt, daB die Konkani-Brahminen sehr 
an dem Kastengesetz festhalten, welches ihnen verbietet, mit den Kastenlosen 
in Beriihrung zu kommen. Dieses unsoziale Gesetz wird aber gegenwartig von 
allen Seiten angegriffen und von den Kastenlosen so wenig als méglich be- 
obachtet. 


440 JARAK CHANDRA Das, 


Some notes on the economic and agricultural 
life of a little known tribe on the eastern frontier 
of India. 


By JarAK CHanpra Das. 


On the extreme eastern frontier of India a number of small tribes are 
found on the hills surrounding the valley of Manipur in Assam. They are 
known under the generic term Kuki which includes two broad divisions viz. 
the Old and the New Kukis, based on linguistic grounds. The New Kuki group 
is represented in Manipur by the Thadous, while the Old Kuki group includes 
about 11 or 12 tribes (formerly called clans) e. g. the Aimols, Anals, Lamgang, 
Biete, Chote, Kom, Purum, etc. The Chirus are also linguistically included in 
Ahe Old Kuki group, but some earlier writers have relegated them to the Naga 
group, perhaps on the strength of their cultural traits. In recent years 
Mr. MuLLan, author of the last Census Report on Assam, has also supported 
this view without producing any evidence. On the other hand a number of 
other writers have referred to them as belonging to the Kuki group. 


It is not proposed here to discuss the views of these two sets of scholars, 
as the matter will receive fuller attention elsewhere. Whether the Chirus belong 
to the Naga or to the Kuki group, does not materially affect the subject matter 
of this paper. But for the present purpose they will be regarded as a branch 
of the Old Kuki group on the evidence of their language. 

The numerical strength of the Old Kuki tribes is very low, compared 
with that of the other tribes of Assam. Thus, the Chotes number 268 and the 
Purums 303 only. The largest Old Kuki tribe has a population of about 6000 
souls only. The Chirus number 1272 of whom 1260 speak their own tongue. 
According to the last Census they are all animists and none has been recorded 
as Hindu or Christian. They live in 11 villages, 9 of which are situated on the 
top of the hills, while 2 are found on the plains of the Manipur valley. Within 
the village and its neighbourhood the males roam about almost naked. The 
old social organisation of the tribe based on triclan arrangement is now rapidly 
passing away. The society has become lax in the matter of marriage and signs 
of social disintegration are visible almost on every side. 

Through the kindness of the Political Agents, Manipur State, and the 
President, Manipur State Durbar, I had the opportunity to conduct field 
investigation on some of these tribes during 1931, 1932 and 1934. The 
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following notes on The Chirus are gleaned from the data collected on these 
occasions. 

Agriculture forms the basis of Chiru economic life. All other activities, 
whether social, religious, or economic, are directly or indirectly connected with 
this important food-producing work. Economic activities like hunting, fishing, 
rearing of domestic animals and trading are all subservient to agriculture. 
Hunting as a means of subsistence has been itotally given up, if, at all, 
it had ever been practised by them. Nowadays, the young men of the village 
go out for hunting only on one occasion during the year and the games they 
bag are not treated so much as addition to their food-supply, but are regarded 
as means of showing prowess. Hunting is tabooed on all other days, as it is 
believed to injure the crops. 

Fishing is, with the Chirus, a by-product, so to say, of agriculture. There 
are two means of catching fish, both of which are connected with the cultivation 
of paddy fields. According to one method one or more pits are dug at the 
corners of the low-lying paddy fields which are irrigated by damming a stream 
flowing nearby. These pits are naturally deeper than the level of the field and 
usually water remains in them even after the irrigating flood has passed over 
the field. Here several kinds of small fish coming with the flood take shelter 
and are preserved in this condition for future use. They are collected from 
time to time by the owners of ithe field by baling out water. Fishes are also 
collected from dried up beds of streams when their water is diverted to the 
paddy fields by damming. Thus it appears that the present methods of fishing 
are connected with the cultivation of low-lying fields, which, it will be shown, 
is of comparatively recent introduction. /Aum-cultivation, which is the more 
ancient type of agriculture does not provide any opportunity for fishing. In 
one village on the border of the valley, one or two automatic fish-traps were 
seen, which may be attributéd to the influence of the dwellers of the valley, 
where fishing with traps is extensively practised. 

The few domestic animals that the Chirus possess also point to the same 
conclusion. The cattle and the buffaloes are employed in drawing the plough 
in the fields lying at the feet of the hills, while pigs and fowls are more in 
demand as sacrifices to agricultural deities and disease-godlings. The dog is 
perhaps an old companion whose attachment precedes the days of husbandry. 

Collection of wild roots and fruits does not seem to have ever been 
regularly practised. To several nformants from different villages we put the 
question what they would do if their crops failed. The ready reply was that 
they would borrow money from their neighbours and buy food therewith. When 
further pressed with the question what they would do, if loans be not available, 
they were at a loss how to meet the situation. At this point, on a broad hint 
from us as to the jungle products, some of the informants said that there was 
4 kind of tuberous root called ra-kai, available in the jungle, which may be 
eaten after boiling. The only wild product, which they spontaneously spoke 
of using, was honey and they utilise it whenever available. From this it 
appears that wild roots and fruits are not generally collected to supplement 
their usual sources of food-supply. 
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Unlike the Manipuris, the Chirus do not show any tendency to trading. 
It is not the sole occupation of any individual in their society. Trading among 
them is connected with the disposal of surplus agricultural produce like cotton, 
rice, plantain, etc. They neither produce anything merely for selling nor act 
as middlemen. The only exception to this rule is observed at the time of 
payment of the house-tax, when individual householders are seen selling betel 
leaves in the market. These betel leaves they purchase by exchange from the 
Kabuis living in the interior towards the west of Bishenpore on the western 
bank of the Logtak lake. They get these leaves in exchange for dried meat 
or fish, and a basket of them brings to the seller a clear profit of 6d. to8d.ina 
day. As soon as a man has earned sufficient money to pay off the house-tax, 
he stops pursuing this occupation and reverts to his usual daily round of 
agricultural activities. Although they realise the superiority of return in trade 
over agriculture, their innate distaste for the former always dissuades them 
from following it as the only means of livelihood. 

The Chirus practise two different methods of cultivation. Every house- 
holder cultivates a patch of forest land on the slope of his neighbouring hill 
and thereby produces the bare necessities of life. This is locally known as 
jhum-cultivation. In addition to this many of them own and cultivate one or 
more fields at the feet of the hills where the ground is more level and wet 
cultivation with the help of the plough is practised. Almost all the Chiru 
villages possess jhum-cultivation, but this cannot be said of wet cultivation, 
which is mostly found in the villages bordering on the wide valley of the 
Imphal River and in the two villages situated in the midst of the valley. Some 
of the interior villages lying at a higher altitude and far removed from the 
valley (such as Toulang-khunou) do not employ this type of tillage, while 
certain others (e. g. Charoi-khulen) show traces of recent introduction. Various 
features of Chiru economic, social, and religious life point to the conclusion 
that iplains-cultivation is of comparatively recent introduction into their 
community. They have realised the benefits of this type of cultivation and in 
consequence are gradually migrating towards the edge of the great valley. 
Numerous village-names beginning with the name of our tribe, but now in- 
habited by members of other tribes perhaps indicate the sites abandoned by 
the Chirus in the past. Of course there may be other reasons for such 
abandonment. Raids by more powerful tribes like the Thadous, who are 
continually pouring from the south under préssure from the Lusheis, might 
have dislodged the Chirus from their old village sites. But this could not 
have given a definite direction to their movement towards the valley unless 
we assume some internal force working from within, which guided their steps 
towards the edge of the valley. This force was nothing but attraction for 
plains-land where plough-cultivation could be followed with consequent 
increase in food-supply. But as soon as they came in sight of the plains their 
culture-pattern stood on their way to settlement in the valley. In spite of their 
attractions for the plains-fields only two villages out of eleven are found in the 
midst of the valley, while others have either remained in the interior or settled 
on the top of the low hills along the western boundary of the valley. Thus 
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a compromise has been effected between the growing desire for more and more 
plains-cultivation with consequent hold over a greater amount of food-supply 
and the old ingrained hill-culture of the people. | 

Moreover the nature and extent of the villages together with the average 
number of houses in each one of them, show that the Chirus are an essentially 
hill-cultivating people. This is further conroborated by their habit of establishing 
new villages now and often, in order to relieve the pressure on jium-fields 
available within the village boundary. 


Most of the periodical religious rites and ceremonies of the Chirus which 
give variety to the monotony of their life, are connected with the different 
operations of the jiuwm-field. There are rites connected with sowing, weeding, 
harvesting, etc., but they are all performed in relation to the jzum-field. Such 
rites are occasions of public festivity in which the whole village community 
participates. The more important village officials e. g. the khullakpa (village 
headman), the /uplakpa (assistant headman), and the thempu (village priest) 
have definite duties assigned to each one of them in all these rites. Moreover, 
the performance of some of these rites are followed by a period of taboo 
(genna) on all socio-economic activities. The low-lying paddy fields have also 
some religious rites of their own, but they are few and of less importance. 
Moreover, they are performed by individuals and not by the village community 
as a whole. 

Chiru society is composed of agriculturists only. As already shown, 
hunting, fishing and trading have not grown into independent occupations, 
but are practised along with agriculture and is subordinated to its interest. 
Thus, these avocations have failed to produce special socio-economic groups. 
The traces of stratification found among them cannot be attributed to economic 
pursuits. Their origin should be sought elsewhere. 

Both the sexes take almost equal part in the operations of the jhum- 
field. But in the plains-cultivation ploughing and levelling are the monopoly 
of the males. Women are not allowed to handle the plough and the arra 
(leveller), which are tabooed to the fair sex. In other operations of the plains- 
fields they take an equal part. It is difficult, at this stage, to make any asser- 
tion as to the effect of this taboo on the women — but from experiences of other 
areas it is feared this will adversely influence their social position. (Cf. the 
position of women of the Chota Nagpur tribes). 

The Chirus possess two different kinds of land according to the two 
different types of cultivation they practise. As already shown jhum-cultivation 
is older and more widespread among them. /fum-land lies all around the 
village. Each village has its jhum-land well marked out from that of its 
neighbours. The natural boundary marks are either streams, nullahs, big trees 
or the depressions between hills. We have not heard of the use of any artificial 
mark for demarcating village-land. Every village carefully guards its right 
over the village-jhum-land: all infringements being at once brought to the 
notice of the village authorities, who take immediate steps. JAum-cultivation 
requires that villages should lie at such a distance from one another that 
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sufficient suitable jungle land will be available for the inhabitants of each 
one of the neighbouring villages. But in spite of necessary precautions at the 
time of establishing new villages dearth of jAum-land is not an uncommon 
incident. Thus when one or more persons of a particular village want to 
prepare jhum-tields within the boundary of a neighbouring village, they seek 
permission of the latter through their own village officers, viz. the khullakpa 
(headman), /uplakpa (assistant headman), meithei lumboo (Manipuri inter- 
preter), etc. The latter go to the house of the AAuwllakpa of the village in 
question and tell him the purpose of their visit. He invites the other officers 
of the village to his house and lays the case before them for disposal. Usually 
a rent of about 1s. 6d. or a pot of zu (rice-beer) is charged annually per jhum- 
field for such permission. Provided the village officers are willing to permit 
the use of their land, the contract is sealed in the following manner. The 
khullakpas of the two villages stand facing one another, each with a chunga 
(section of bamboo with a node at the bottom) of zw (rice-beer) in his hand. 
With an oath to the effect, that, if they break their words, they will meet with 
death, they exchange the chungds of zu and drink their contents. This com- 
pletes the contract. In the absence of the kAullakpas two important represen- 
tative officers from the contracting villages perform this ceremony. When such 
permission is sought from a Kabui! village, the thoupai (who corresponds to 
the Chiru /uplakpa) instead of the khullakpa is approached *, and he makes 
all the necessary arrangements. The rent for such a piece of land is received 
by the khullakpa of the village owning the plot, whether it is paid in coins or in 
zu. (rice-beer). On receiving the rent he invites the elders of the village, both 
male and female, and treats them to a feast. The money is usually spent in 
purchasing pigs or mithuns (domesticated variety of bos frontalis) for the 
feast, while the pots of zw (rice-beer) regale the company. 

The jhum-land around the village does not belong to individual house-: 
holders. The proprietory right? over this kind of land is vested in the village 
community as a whole. Individual householders possess only usufructuary 
right over such plots of land which they have brought under cultivation. Even 
this right is not recognised once the plot is allowed to lie fallow to recover its 
natural fertility. In the next cycle it may be cleared and cultivated by any 
other inhabitant of the village. Among the Chirus there is no attempt at a 
formal distribution of jAum-land by any official body. Every individual 
householder selects his own plots within the boundary of the village-jum-land. 
He is free to choose any plot he may like, provided it has not already been 
selected by some other fellow-villager. When two persons select the same plot 
of land, the case is laid before the village elders and their decision is final. 


The inhabitants of a Chiru village do not necessarily prepare jAuwm- 


1 A Naga tribe of the locality. 


2 This seems to be rather unusual. This piece of information was not verified 
from other sources. 


* This is used in a rather loose sense, government having assumed this right by 
special legislation. 
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fields in contiguous area. The fields are scattered over the surrounding hills, 
and the agricultural facilities are the only considerations which weigh in their 
selection. Safety of the cultivators as well of the crops from wild animals do 
not influence their decision. Thus the question of demarcating individual 
plots does not, in the majority of cases, arise at all. If for any reason two 
persons prepare jAum-fields in adjacent plots, these are separated by raising 
earthen ridges along the boundary. 

The period of cultivation of a particular jhum-field depends on two 
factors, namely its fertility and the nature of the crop to be raised. A plantain- 
jhum may be retained under cultivation for as many as seven years, while a 
paddy-jhum is usually given up after three years. Generally a jhum-tield is 
cultivated for three or four years at a stretch and then left fallow for twelve 
to fifteen or even twenty years, after which it is again brought under culti- 
vation. During the years of cultivation it remains in possession of the man 
who cleared it. He may transfer this right to some other individual of the 
village in return for some consideration, when he is unable or unwilling to 
cultivate it. But such a transfer is only allowed within the village and not 
cutside it+. The cultivator of a plot has absolute right over all the products 
of the field. He does not pay anything in cash or kind to anybody for his 
jhum-fields. A man may clear as much land as he desires. But this apparent 
freedom is restricted by several socio-economic factors. In the first place, 
among the Chirus, hired labour is not available for working in the field. All 
agricultural work is primarily done by members of the family supplemented 
by co-operative labour among friends and neighbours. Secondly agriculture 
is not practised for commercial profiteering; its products are meant for direct 
consumption by the household of the cultivator. Public opinion also stands in 
the way of a man who wants to aggrandise himself at the cost of his neighbours. 
Thus a man is forced to cultivate such a plot of land only as he may primarily 
manage with the help of the members of his family and as is sufficient to 
provide his family with all its necessities. 

The Chirus do not renew the fertility of an exhausted patch of land by 
means of fertilisers. It is left to nature which by accumulating the mould for 
years together makes it again fit for another period of cultivation. The effects 
of discarding exhausted patches of land are many and far-reaching. It has led 
to scattering of villages at considerable distance from one another. It puts a 
limit to the growth of population in each village. The biggest Chiru village does 
not possess more than forty households, while the majority have twenty to thirty 
only. Increase of population leads to establishment of new villages, in order to 
relieve the pressure on land. This type of cultivation does not help in the accu- 
mulation of wealth in individual hands and consequent growth of rank. On 
the other hand it has bred an extreme democratic spirit in their social and 
political life. Absence of any permanent economic interest in land makes. the 
people extremely free and leads to establishment of new villages whenever the 


4 Chiru villages are composed of Chirus only. Individuals of other tribes are not 
allowed to live in a Chiru village. 
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will of a body of inhabitants is in any way thawarted by the village authori- 
ties. In individual cases it has resultet in migration. The same tendency to 
cleavage is also noticeable within the bounds of the individual family even. 
As soon as a man marries he invariably sets up a new house for himself. In 
a community with permanently cultivated fields suitable land is not as easily 
available as in jhum-ing society. In such a community a man cannot set up a 
new house as soon as he is married but has to wait till he inherits his share 
of the paternal land or earns sufficient money to purchase a suitable plot. 
Otherwise he will have to turn out a day-labourer. But with jaum-ing a man 
does not require any capital outlay for starting a family; he may solely depend 
on his own labour and that of his wife for maintaining the family. Combined 
with this the system of marriage by service has practically released the youth 
of the community from the control of the elders. 


So long we had been dealing with jhum-land only. Besides this there 
is another kind of land which is gradually coming into prominence in Chiru 
economic life. This is the land at the feet of the hills where plough-cultivation 
is possible. It has already been stated that this kind of cultivation is of com- 
paratively recent introduction, The proprietary right over these low-lying fields 
theoretically belongs to the State or to the landlord, from whom the cultivator 
holds it on practically permanent tenure in return for an annual rent. The cul- 
tivator may sell, mortgdge, make a gift of his right over such land and it con- 
trols a good price in the market. There is no restriction as to the person to 
whom such land may be transferred. It is held permanently and cultivated from 
year to year. Even in this kind of land no fertiliser is used to increase pro- 
duction or retrieve lost fertility. The village community has no authority over 
the disposal of this type of land and it does not hold itself in any way respon- 
sible for its fortune. On the other hand it is a source of danger to the authority 
of the village community. Among the Chirus its gradual increase is slowly 
leading to the subversion of the present socio-economic order. The authority of 
the village community will be on the wane while that of the house-father will 
increase. So long, it had been the aim of Chiru social order to wean the young 
men trom their family ties. The bachelors’ house, marriage by service, equal 
right of every individual over the village jhum-land, and setting up of new 
houses soon after marriage, are institutions directed to the same end, namely 
undermining the influence of the family and setting up the village community 
as the only body to which one may look for help and succour. But the new 
type of land will set up the family over the village community and place the 
house-father above all. 


Chiru economic life is only concerned with agricultural labour. Industry 
in any form has not developed among them, and what we shall write here, 
only concerns agricultural labour. Every Chiru householder mainly depends on 
the members of his immediate family for conducting the operations of the field. 
But paddy-cultivation requires combined action by a number of men in at least 
some of its operations. Clearing the jhum-field, hoeing, ploughing, weeding and 
harvesting. Each of these operations should be completed in as short a period 
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of time as possible. If this is not complied with, the plants will be of dissimilar 
growth and even the crops may be injured. Time is an important factor in 
paddy-cultivation and to suit it attempts should be made to muster as many 
hands as possible, so that a particular agricultural operation of a plot of land 
may be finished in the shortest time possible. Where regular hired labour 
is available this difficulty can be easily solved by employing the requisite 
number of labourers. But among the Chirus regular hired labour is not 
available. This is true of many other tribes of the locality. Possibly it is due 
to their idle nature, but more possibly they love personal freedom over every- 
thing else and do not approve of the idea of hiring themselves out for money. 
Under these circumstances they have evolved a co-operative system of labour. 
Before every agricultural operation, a number of co-villagers, generally friends 
and neighbours, enter into an agreement to help each other in that particular 
operation. Such a group is known as /am and this type of free labour as 
phunkai. There is no limit to membership of such a company but usually it 
consists of five to eight families. All the working members of the families thus 
united, both male and female, take part in the operation. They bring their own 
implements of husbandry including the cattle and the plough, where necessary. 
This band generally takes up the field of one member of the group at one time 
and after finishing it go to the field of another member and thus finish all the 
fields owned by the different members of the /am. At the beginning of the 
next operation, this company may be revived or its members may join other 
companies, if they like, or even set up new companies. No payment is made 
to the members of the /am, but they are supplied with copious drink of zu and 
some edibles by the owner of the plot in which the /a@m happen to work on that 
particular day. 

In addition to these /ams there are two other standing bodies of labourers 
in each village whose services may be requisitioned at any time of the year. 
They are the bachelors and spinsters of the village. When a householder wants 
the services of the inmates of the khdngshin (bachelors’ house), he approaches 
the headman of the bachelors (sirtangba) and settles terms with him. The 
unmarried girls also have their leader who is known as nungak-ulin. She is the 
oldest girl of the group. This group is to be approached through nungak-ulin. 
The bachelors’ house organisation is a permanent body recognised by the village 
community and occupy a definite position in the social organisation of the tribe. 
But the organisation of the unmarried girls is a temporary grouping which 
has no other function except that of working in the fields and which has no 
definite position in the political body of the tribe. The payment which is made 
to both these parties for their services appears more as presents (though it is 
given in money) than real hire-money. The money is paid to the sirtangba 
(headman of the bachelors’ house) or nungak-ulin (chief of the unmarried 
girls), as the case may be. They spend the sum in arranging feasts. In both the 
cases the khullakpa (village headman) and the /uplakpa (assistant headman 
of the village) are entitled to the heads of the animals killed on such occasions. 
Besides this, they together with the other officers of the village, are invited to 
the feasts thus arranged. Lam is never formed among the inhabitants of diffe- 
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rent villages. The bachelors and the spinters work only in the fields of the 
inhabitants of their own village. 

The proper time for the different operations of the field are associated 
with particular months and many of them are preceded by communal religious 
rites in which the whole village participates (e.g. worship of Lai Matun at 
Laibeglon, before selection of jhum-sites; worship of Shangrakho before sowing, 
&c.). Sometimes the dates for particular operations e. g. harvesting, thrashing, 
&c. are fixed by a meeting of the village elders presided over by the khullak pa, 
and these operations are also preceded by religious rites at each jhum-house 
performed by the individual owners. In these as well as some other field- 
activities there is an attempt on the part of the village elders to direct the 
various economic activities of the year. But beyond this they do not exercise any 
direct control over the individual cultivators in the field-work, This is arranged 
by the latter according to their convenience. 

We have already stated that the cultivator is the sole owner of the crops 
which he grows in either the jzum- or plains-field. In the latter case he has only 
to pay a rent. 

Paddy is the main crop from both kinds of fields. After it has been 
thrashed and cleaned on the field it is carried home in baskets slung from the 
forehead. The grains are stored in this condition in large receptacles of bamboo 
basketry-work called pang. Pangs are cylindrical in shape with a diameter of 
about three to four feet while the height varies from five to six feet. A pang may 
contain from five to seven maunds (400 to 560 lbs.) of paddy. They are kept 
in a separate house called adchuk (granary; in some village it is known as 
loi-in). Each family possesses one such achuk. It is a small house built on low 
piles (about 2 to 3 ft. from the ground) with a floor of bamboo strips (or in 
rare cases planks). The ground plan is rectangular. The roof is two-sloped as 
in the case of the dwelling houses. At the top of each pile, just below the floor, 
a cup-like object is fitted in an inverted position. This is meant to keep away 
the rodents. The walls of the house are ordinarily of the same type as that of 
the dwelling houses. The roof is also similarly thatched, The only peculiarity 
to be noted in connection with the dchuk is that it is built on piles like the 
khangshin (bachelors’ house), while all other houses have their plinths on the 
ground. Generally a number of a@chuks are built side by side in an open space 
at a distance from the dwelling house. This is meant to save the food-grains 
from fire which now and often consumes the dwelling houses. 


Other minor crops like tobacco leaves, chillies, sesamum, turmeric, 
coriander seeds, &c. are kept in the dwelling house. The first is generally kept 
upon the hanging platform on the hearth for better preservation. 


Each family stores in the @chuwk as much paddy as would be necessary 
to feed its members till the next crop. Famines are looked upon as visitations 
from above and so no provision is made for such circumstances, The matter is 
really beyond their control. In the first place none of them can produce enough 
paddy to last for two years. Moreover they are forced to sell a part of it even, 
in order to procure other necessities of life e, g. salt, dried fish, domestic 


Some notes on the economic and agricultural life &c. 449 


utensils, &c. Thus, the question of providing for famine or scarcity cannot be 
seriously tackled even if it comes within their purview. 

Social and economic life of a people is closely related. One affects the 
other. Any change in the economic basis of a tribe always reacts on its social 
life. The two groups which play important part in the Chiru economic life are 
the family and the village. We have already seen that the biological family is 
the smallest economic unit of Chiru society. All food-producing activities are 
undertaken by it and for it. The other groups only help this unit. The village 
is the limiting factor in all economic activities specially of a food-producing 
nature. 

Within the family the husband is theoretically regarded as the provider 
of food. But this role he can only play with the help of his wife and grown-up 
children. The wife helps the husband in all the operations of the jhum-field. In 
the plains-field also she is of equal importance except at the time of ploughing 
and levelling. The children make themselves useful in various ways until they 
grow up to take part in field activities. Besides agricultural work males make 
baskets, catch fish, and build and repair houses. Women also have additional 
duties. The wife is in sole charge of preparing the food of the family, drawing 
water and collecting fuel. Not only these, she supplies the whole family with 
clothes for all seasons, woven on her loom with yarns spun by herself from the 
cotton grown on the jium of the family. Weaving and spinning are tabooed to 
the males. Thus woman’s contribution to Chiru economic life is more impor- 
tant than that of man. So, it is in the fitness of things, that a man has to serve 
for five years to secure a bride and most of them do not forget her value. The 
males lead a life of comparative ease and comfort while the women find little 
time to rest. This is perhaps one of the reasons why Chiru women have so short 
an youth. 


AN 
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Totemismus und Zweiklassensystem 
vei den Sioux-Indianern. 


Von Dr. Jos—Er HAECKEL. 


(Fortsetzung.) 


4, Benennen der Totemclans (Clannamen). 


Ein wichtiges Merkmal der Totemclans der Thegiha und Tciwere ist, 
daB sie alle einen feststehenden Namen tragen. Diese Clannamen wurden vor 
allem aus den Clanlisten eruiert. Die Benennung der Clans geschieht nun nach 
verschiedenen Gesichtspunkten. 

1. Nach Tabuvorschriften: In klassischer Form findet sich 
diese Benennungsart bei den Omaha, und zwar, soweit es aus den vor- 
liegenden Clanlisten von FLeTcHeR-LA FLescHe und Dorsey zu ersehen ist, 
nur fiir Subclans (z. B. Wajinga thataji ,,those-who-do-not-eat [small-] birds“; 
Wasabe itaji ,,those-who-do-not-touch-the-skin-of-the-black-bear“; Ta wachube 
thataji_,,those-who-do-not-eat-the-sacred-buffalo“). Am nachsten stehen hierin 
den Omaha die P onka, bei denen zwei Hauptclans, sonst aber nur Subclans 
nach Tabuvorschriften benannt sind (z. B. ,,Does-not-touch-buffalo-tongues‘“). 
Vereinzelt findet sich diese Benennungsart dann noch bei den Kansas, wo 
zwei Subclans solche Namen tragen (,,Eats no deer“; ,,Kills-deer“), bei den 
Osage (Subclan: ,,Touches-no-blood“) und bei den Missouri (Subclan: 
,,A-people-who-eat-no-small-birds-which-have-been-killed-by-larger-ones“) 125, 

2. Nach Teilen von Tieren (Totems): Anscheinend nur bei den 
Omaha (,,Biiffelschwanz“, ,,Hirschschwanz“, ,,Schwarze Schulter“ des 
Biiffels). 

3. Mit archaischen Zeremonialnamen (Honga, Kansas, 
Ponka, Wazhazhe, Tsizhu): Hier sind wir nicht ganz sicher, ob diese Termini 
urspringlich wirklich Namen von Clans waren. Wenn wir davon absehen, daB 
sich einzelne Stamme der Thegiha selbst mit diesen Namen belegen, was 
wenigstens teilweise eine spatere Sache darstellt, die in der schon oben er- 
wahnten Bildung von selbstandigen Stammen aus kleineren Teilen des ur- 
spriinglichen Stammeskorpers ihre Erklarung findet, so hat es doch den An- 
schein, als ob diese Namen gréferen Einheiten als Clans, vielleicht Clan- 
gruppen, beigelegt wurden. Wir werden bei Besprechung der Clangruppen dar- 
auf noch zuriickkommen. Die urspriingliche Bedeutung dieser Namen ist heute 
nur mehr schwer festzustellen. Honga bedeutet wahrscheinlich etwa ,,Fihrer“ 
oder ,,Erster“ und ,,implies the idea of ancient, or first people; those who 


> Dorsey, Ill, S. 240. Dorsey bemerkt aber hiezu, daB es sich hier wohl um 


eine rezente Bildung handelt. 
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led“ 126, La FLescue gibt noch an, daB bei den Osage Honga auch ,heilig“ 
bedeutet und sich auf den schwarzen Adler und den trockenen Teil der Erde 
bezieht 127. Wazhazhe bezieht sich bei den Ponka auf das Hauten der Schlange 
(,,... Said to refer to the snake after shedding old skin and again in full 
power“) 128 und bei den Osage, wo diese Bezeichnung Stammesname wurde, 
auch auf den Wasserteil der Erde 129, Etwas unklarer ist die Bezeichnung 
Tsizhu, was bei den Osage etwa ,,Haushalt (houshold) bedeutet und in Be- 
ziehung zu Himmel steht. Mit Tsizhw ist auch die rote Farbe verbunden, die 
sich auf das irdische und das himmlische Feuer in der Sonne bezieht 159, 
Kansa (Konthe) bezeichnet gewohnlich den Windclan und es scheint daher der 
Terminus irgendwie auf Wind bezogen worden zu sein 131. Die Bedeutung von 
Ponka ist wohl ganzlich verloren gegangen 122. 

4. Nach Funktionen: Wie Herolde (Omaha), Erdhausmacher 
(Omaha, Kansas), Friedensstifter (Kansas, Osage). 

5. Nach Riten und Ritualgegenstanden: Bei den Osage 
bezieht sich z. B. Monsotsemonin ,,They-who-walk-concealed-by-the-mist“, der 
Name eines Subclans, auf die Kriegsriten dieses Clans 133, ebenso der Name 
des Elchclans der Omaha Wezhinshte, ,,Those-through-whom-the-tribe-made- 
known-its-anger“ 134, Der Subclanname der Omaha Waxthexeton bedeutet wieder 
den heiligen Pfahl, das Stammesheiligtum, der in Obhut dieses Subclans ist 135. 

6. Nach Eigenschaften: ,,Carries-the-sun-on-his-back“ (Osage, 
Kansas), ,,Wear tails‘ (Kansas, Omaha), ferner ,,Road Maker“, ,,Four 
Together“ usw. bei den Iowa, welche Namen sich auf die Clanahnherren 
beziehen 136, 

7.Direkt nach den Totems: Hierin tritt wieder die Scheidungs- 
linie zutage die in vielen Punkten zwischen der Thegiha- und Tciweregruppe 
der Sioux besteht. Das Benennen von Clans nach ihren Totems tritt bei 
ersteren sehr zuriick. Dazu kommt noch die vorhin erwahnte Schwierigkeit, 
daB die Unterscheidung zwischen Totems und Lebenssymbolen der Clans oft 
sehr schwer ist. Am meisten wiirden sich noch die Clans der Quappa nach 


126 FLETCHER-LA FLEscHeE, S. 40, 153. Der Terminus wird vielfach mit Adjektiven 
kombiniert, wie bei den Kansas, Quappa und Osage als GroBer Honga, Kleiner Honga 
und Honga utanatsi ,,Honga separat“. Von letzteren geht bei den Osage die Tradition, 
daB sie auf ihrer Wanderung einen Stamm namens Honga antrafen, der dieselbe Sprache 
redete wie sie. Die Osage nahmen diese Gruppe auf und da sie selbst schon einen 
Honga-Clan hatten, nannten sie die Neuankémmlinge noch utana tsi ,,separat“ 
(FLETCHER-LA Fiescur, S. 40). FLEeTcHER halt es nicht fiir ausgeschlossen, daB 
Honga ein alter Stammesname der Thegiha sei (a. a. OFS 41): 

127) a Frescus, Ill, S..65. 

128 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 41. 

129 La FLEscHE, III, S. 209 f. 

130.La.Fuesene) 1, Se 51, 273: 

131 Fy~ETCHER-LA FLESCHE, S. 66. 

132 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 41, 169. 

133 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 39. 

134 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 142, 200. 

135 FrETcHER-LA FLESCHE, S. 154. 

136 Skinner, IV, S. 193 ff. 
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den Totems benennen, doch ist es nicht ganz sicher, ob die knappen Angaben, 
die wir tiber das Totemsystem dieses Stammes haben, wirklich voll und ganz 
den tatsdchlichen Verhaltnissen entsprechen. Ganz anders liegt die Sache bei 
den Vertretern der Tciwere-Gruppe. Hier dominiert das Benennen der 
Clans nach ihren Totems, wie es aus den vorhandenen Berichten klar hervor- 
geht. Bei den Iowa bezeichnete sich (nach SKINNER) in alter Zeit jeder Subclan 
nach einem der vier Tierbriider, die in den Clan-Ursprungslegenden an den An- 
fang der einzelnen Clans gestellt werden 137, und zwar so, daB der Name des 
Subclans dem des mythischen Totembruders entspricht und gleichzeitig auch 
Personenname ist. Die vier Ahnenbriider z. B. des Barenclans, seine vier Sub- 
clans und bestimmte Personennamen, heiBen: ,,Four Together“, ,,Comes with 
him“, ,,Strong mind“, ,,Good Tracks“ 138. Auch bei der Thegiha-Gruppe der 
Sioux scheint wenigstens teilweise eine Gleichsetzung von Clan- und Personen- 
name vorzukommen. So berichtet FLETCHER von den Osage einen Clannamen, 
der bei den Omaha ein Personenname ist 139, Dieses merkwiirdige Zusammen- 
fallen von Clan- und Personenname wird uns noch im kulturhistorischen Teil 
beschaftigen. 

Fir die Winnebago und Iowa ist weiterhin beachtenswert das Vorkommen 
von archaischen Clannamen. Bei den Winnebago lassen sich solche 
heute nur noch fiir den Wolf- und Schwarzbarclan feststellen. Der Wolfclan 
heiBt gewohnlich Shunkikikaratshada ,,Sie nennen sich nach einem Wolf“, der 
alte Name aber lautet Thegouina, was ,,Seebande“ bedeuten soll. Fiir den Baren- 
clan ist der gebrauchliche Name Hontsh ikikaratshada ,,Sie nennen sich nach 
einem Baren“, der archaische Name T'shonakera, dessen Bedeutung verloren- 
gegangen ist149, Bei den Iowa bestehen nach SKINNER fiir die Clans: Bar, 
Biffel, Wolf, Elch neben den gew6hnlichen Namen auch zeremonielle 141, von 
Dorsey werden diese als fiir die Hauptclans giltig angegeben, wahrend die 
normalen Tiernamen fiir die Subclans stehen (z. B. Mitciratce fiir den Wolfclan, 
Shunta fiir seine Subclans). DaB es sich bei diesen (zeremoniellen) Clannamen 
vielleicht um archaische Termini handelt, wird von Dorsey wenigstens fiir den 
Biberclan behauptet (Pachta — archaisch, Rawe ,,Biber“’ — normal) 142. 


5. Die Siebenzahl der Totemclans. 


Es ist eine sehr beachtenswerte Tatsache, daB bei fast allen Stammen der 
Thegiha- und Tciwertie-Sioux eine Gruppierung der Totemclans nach der Zahl 
Sieben festzustellen ist. Diese Sieben-Clan-Ordnung gehért jedenfalls einer 
alteren Zeit. an, denn heute treten in den Clansystemen der Sioux als Ein- 


137 SKINNER, IV, S. 193. 

1388 SxkInnER, IV, S. 193 f. 

139 FLETCHER-LA FLEscHE, S. 39. 

140 Dorsky, III, S. 240f. 

141 SKINNER, IV, S. 193f. Barenclan, gewohnlich: Munje, zeremoniell: Tunapi; 
Biiffelclan, gewéhnlich: Tce, zeremoniell: Aruhwa; Wolfclan, gew6hnlich: SAunta, zere- 
moniell: Mitciratce; Elchclan, gewohnlich: Homa, zeremoniell: Hrodadtci. Es ist aber 
moglich, daB die zwei Namen, die ein Clan hat, auf Fusion zweier Clans zuriickgehen. 
Das wird jedenfalls direkt vom Biiffelclan ‘behauptet (Skinner, IV, S. 216). 

142 Dorsey, Ill, S. 238 f. 
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teilungszahlen vorwiegend Vielfache von vier und fiinf (8, 10,5 +8, 8+8 
Clans) zutage. Da die Siebenzahl bei den Sioux als heilige Zahl gilt und im 
Kult eine wichtige Rolle spielt, so wird das Auftreten der Totemclans in der 
Siebenzahl ebenfalls religids-zeremonielle Hintergriinde haben 143, Der im 
Verlauf der Untersuchungen bereits aufgezeigte Vorgang einer Umgestaltung 
von Totemclans in rituelle Einheiten erfahrt dadurch eine Bestatigung. 

Fir die Omaha, die heute 13 bzw. 10 Clans aufweisen, ist die alte 
Siebenzahl der Clans aus drei Indizien zu erkennen: Sieben Clans besafen 
heilige Pfeifen 144, sieben mythische Pfeile symbolisieren die sieben Hauptclans 
des Stammes !45 und nach der Clanliste von Dorsey sind von den zehn Clans 
sieben in Subclans eingeteilt. Bei den Ponka haben sieben Clans je eine 
Pfeife 146 und nach Joser LA FLescne gab es bei ihnen urspriinglich sieben 
Clans 147, Die zweimal acht Clans der Kansas sind auf sieben (zeremoniale) 
Clangruppen aufgeteilt 148 und bei den Osage finden sich dreimal sieben 
Clans 149. Von den Winnebago (von denen Rapin selbt 4 + 8 Clans mit- 
teilt) berichtet der alte Gewahrsmann CaLeB ATWATER (1829) sieben Clans 15° 
und dieselbe Clanzahl hatten urspriinglich auch die Iowa 15! und die Oto 1%. 


6. Die Totemclangruppen. 

Fir das Gruppieren von Totemclans in gréfere Einheiten fand ich aus 
dem mir zur Verfiigung stehenden Material bei den Thegiha- und Tciwere- 
Sioux drei Méglichkeiten: 

1. Das Zusammenfassen von Totemclans in sieben Einheiten oder Clan- 
gruppen bei den Kansas. Diese Einheiten werden als Wayun mindan ,,Die, 
welche zusammen singen“ bezeichnet 153, und wie es aus dem Namen hervorgeht, 


143 Die Sieben als heilige Zahl kommt nicht nur bei den Sioux, sondern auch bei 
anderen Stimmen des Ostens, wie bei den Cheroki, vor (vgl. Moonry, Cherokee Myths). 
Sie scheint wohl in einer alten Moundkultur zu wurzeln. In diesem Zusammenhange sei 
auf die fiir rituelle Fristen und Zahlen wichtige Arbeit von F. Rock, Kalenderkreise und 
Kalenderschichten im alten Mexiko, Festschrift P. W. Scumipt, hingewiesen, worin auch 
gezeigt wird, daB die fiir Altmexiko festzustellende Kalenderschicht der Siebenerleute 
alter als die der Achterleute zu sein scheint (S. 617). 

144 Dorsey, III, S. 224. 

145 La Fiescue, I, S. 116. 

146 FLETCHER-La FLESCHE, S. 48. 

147 Dorsey, I, S. 214. 

148 Dorsey, III, S. 126. 

149 La Frescae, Il, 5. 52. 

150 MICHELSON, II, S. 446. 

151 Skinner, IV, S. 198, 216 (,,Seven is a magical number among the loway. 
Toure (ein Gewahrsmann) remarked to the writer on one occasion, Everything goes 
by seven. There are the seven stars, the seven gentes, and the seven pipes“). Es 
scheint, um nur darauf hinzuweisen, bei den Sioux iiberhaupt ein Zusammenhang zwischen 
der Siebenzahl und den heiligen Pfeifen zu bestehen. 

152 Dorsey, III, S. 240. 

153 Dorsey, III, S. 230; fiir die Kansas und auch die Osage wird (Dorsey, I, 
S. 227) angegeben, daB diejenigen Clans ihre Personennamen tauschen, welche dieselben 
heiligen Gesange haben. Vielleicht sind das bei den Kansas die Clans, welche die Clan- 


gruppen bilden. 
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scheint es sich hier um zeremonielle Gruppen zu handeln. Nun zeigt sich aber 
beim Lagern der Clans im Stammeskreis die Merkwiirdigkeit, daB die Siebener- 
gruppen der Finteilung der Clans nach den beiden Phratrien dadurch zuwider- 
laufen, daB die Clans ohne Riicksicht auf ihre Zugehdrigkeit zu den Sieben 
in bestimmter Ordnung auf die beiden Klassen aufgeteilt erscheinen. Hiezu 
kommt noch, daB die Clans der Clangruppen I, II und V in der Weise lagern, 
daB letztere durch die Zweiklassen durchschnitten werden: Die Clans ,,Erd- 
hausmacher“, ,,Geist“ und ,,Elch“ z. B. bilden wohl eine gemeinsame Gruppe, 
die beiden ersten Clans gehéren aber in die /shtunga-Phratrie, der drittgenannte 
Clan in die Yata-Phratrie. Wir werden auf diese merkwtrdige Disharmonie 
zwischen den Clangruppen und den beiden Phratrien noch im kulturhistorischen 
Kapitel zuriickkommen. Es sei nur erwahnt, daB wir in diesem Durchschnitten- 
werden einer sozialen Einheit durch eine andere wohl ein. Mittel zur Bestim- 
mung der relativen Zeitenfolge vor uns haben. 

2. Das Zusammenfassen der Totemclans in drei gréfere Einheiten: 
Dieses Einteilungsprinzip tritt besonders deutlich bei den Osage hervor. Wie 
aus den Clanlisten und den heiligen Stammeslegenden deutlich zu ersehen ist, 
bilden hier weniyer die beiden Phratrien, sondern die mythologisch und religids 
tieffundierten Dreiergruppen Tsizhu, Honga und Wazhazhe neben den Totem- 
clans das eigentliche Einteilungsprinzip des Stammes 154, Die zwei Phratrien, 
die in der letzten Zeit eine so groBe Bedeutung einnahmen, lassen noch deutlich 
die alte Einteilung in drei Einheiten erkennen. Auch darauf muB im kultur- 
historischen Teil noch einmal eingegangen werden. Diese Dreiergruppen vert 
einigen je sieben Clans auf sich und sind mit Himmel (Tsizhu), Wasser 
(Wazhazhe) und Erde (Honga) symbolisch verbunden 15°. 

Dieselbe Guppierung tritt auch bei den Winnebago deutlich zutage, 
und zwar ist sie hier indirekt aus den Clanursprungsmythen zu ermitteln. In 
der dritten Version der von Rapin mitgeteilten Barenclanmythe heiBt es: Alle 
Clans versammelten sich in einem Haus; weil der Donnervogel Feuer herstellen 
konnte, wurde er Hauptling. Der Wassergeist wurde Hauptling der unteren 
Phratrie und der Bar Hauptling einer dritten Abteilung 15°. Ahnlich geht die 
Legende des Wassergeistclans: Die Clans seien friiher in drei Gruppen geteilt 
worden. Uber eine herrschte der Donnervogel, iiber die andere der Wassergeist, 
iiber die dritte der Bar 157. Es ergibt sich also auch hier die kosmische Ver- 
knupftheit der drei Gruppen, indem der Donnervogel, wie es aus den Mythen 
und dem Zweiklassensystem hervorgeht, mit der Richtung oben oder Himmel, 
der Wassergeist (mit Wolf) mit dem Wasser und der Bar (mit Elch und 
Hirsch) mit der Erde verkniipft ist. 

Kurze Hinweise auf ahnlich geartete Dreiergruppen waren vielleicht auch 
einmal bei den Omaha und Ponka in Ubung. Bei den O maha scheint indirekt 
ein Hinweis bei der Initiation in die schamanistische Muschelgesellschaft zu 


et Dorsry, (i, S. 293 Thy LX PLescnee line, oat 

'° Die Bedeutung dieser Namen wurde im Kapitel iiber die Clannamen gegeben. 
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bestehen, wo es heift, daB der Kandidat folgende Paraphernalia beibringen 
mu: Fell von Otter, Mink oder Biber, um das Wasser zu reprasentieren, Fell 
von Eichhérnchen oder Dachs als Symbol fiir die Erde, Haut von Krahe oder 
Eule als Symbol fiir die Luft 158. Bei den Ponka kénnte der Hinweis viel- 
leicht darin bestehen, daB, wenn bei Lagerung des Stammes fiir den vollen 
Lagerkreis aus den ortlichen Umstanden kein Platz ist, die Clans in drei kon- 
zentrischen Kreisen lagern °°. 

3. Das Zusammenfassen der Totemclans in Zweiergruppen: Diese 
Art von Clangruppierung findet sich anscheinend nur bei den P on ka. Immer 
zwei Clans sind zu einer Einheit zusammengefaBt, Im ganzen gibt es dann 
vier solche Clangruppen, die wieder nach kosmischen Gesichtspunkten, und 
zwar als Donner- oder Feuergruppe, Windmacher- oder Kriegsgruppe, Erd- 
gruppe und Wassergruppe bezeichnet werden 16°, Es erscheint mir nicht aus- 
geschlossen, daB auch diese Gruppierung letzten Endes auf die vorher be- 
handelten Dreiereinheiten zuriickgeht und daB vielleicht durch das Zweiklassen- 
system die Zweiordnung an seine Stelle trat. 


7. Erbfolge und Deszendenz. 


Fiir alle Stamme der Thegiha- und Tciwere-Sioux gilt, soweit Berichte 
vorliegen, die Vaterfolge: Die Kinder gehéren zum Clan des Vaters, 
Hauptlingswirde und Eigentum vererben sich im Clan, und zwar patrilineal 161. 
Die patrilineale Vererbung und Deszendenz wird noch verstarkt durch das ganz 
charakteristische Verwandtschaftssystem aller dieser Sioux-Stamme, das auch 
nach dem Stamme der Omaha von den amerikanischen Soziologen seinen 
Namen erhalten hat (,,Omaha-Type“ des klassifikatorischen Verwandtschafts- 
systems). Dieses System, dessen grofe Bedeutung fiir die Soziologie LESSER 1° 
nach den Angaben von Dorsey 16% und FLeTcHER-La FLESCHE 164 qufgezeigt 
hat, weist in seinen Verwandtschaftstermini, vor allem in der Bezeichnung der 
Cross-Cousins (Kinder von Vaterschwester und Mutterbruder), eine deutliche 
Betonung der mannlichen Linie auf 1°. 


158 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 518. 

159 Dorsey, I, S. 219. 

160 Dorsey, III, S. 228. 

161 Omaha: Frazer, S. 100 (nach MorGay), FLETCHER, S. 582, FLetcri'r-La 
FLescue: ,,Descent in the gens was traced solely through the father. The fathers held 
the gens together. ... Through the father the child inherited his name, his place, and 
his share in the rites of his gens“ (S. 139 f.). Ponka: Frazer, S. 117 (nach Morcay). 
Kansas: Frazer, S. 124 (nach Morcan). Osage und Quappa: Hier fand ich keine 
direkten Angaben, doch ist auf alle Falle ebenfalls mit Vaterfolge zu rechnen, worauf 
schon das Verwandtschaftssystem hinweist. Winnebago: Frazer, S. 132 (nach Mor- 
Gan), Ravin, S. 193. lowa: Frazer, S. 122 (nach MorGan), SKINNER, IV, Sa 193: 

162 Lesser, S. 563 ff. 

163 Dorsey, I, S. 255, 261. 

164 FLeTCHER-LA FLESCHE, S. 328. 

165 Wahrend die Kinder der Vaterschwester, die nach dem klassifikatorischen 
System der Verwandtschaft in terminologischer Hinsicht fiir das weibliche Prinzip stehen, 
vom Ego als Neffe bzw. als Nichte bezeichnet werden, tragen die Kinder des Mutter- 
bruders, der hier das mannliche Prinzip ausdriickt, die Termini Onkel bzw. Mutter. Die 
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Doch scheinen auch einige Abweichungen von der strikten Vaterfolge 
vorgekommen zu sein, wie es bei den Winnebago und bei den Oto-Missouri 
wahrzunehmen ist. Die Falle der Winnebago werden in dem Kapitel uber 
mutterrechtliche Tendenzen behandelt werden, auf die Oto-Missouri soll aber, 
da vor allem die Erbfolge beriihrt wird, hier eingegangen werden. Nach Mor- 
GAN sollen diese beiden Stamme matrilineale Vererbung der 
Clans haben; er schreibt: , But unlike the clans of the Iowa, Ponka, and 
Omaha, the clans of the Otoes and Missouri are hereditary in the female line, 
children belong to the clan of their mothers, not to the Clan of their! fathers. 
The office of the sachem is also hereditary in the clan, therefore in the female 
line 166.“ Diese Angaben sind um so auffalliger, als das Verwandtschafts- 
system der Oto, wie es auch Moraan selbst feststellte 1®7 und wie es LESSER 
berichtet 168, von patrilinealem ,,Omaha-Type“ ist. Daher scheint mir die 
Mutterfolge dieser beiden Stamme doch nicht urspriinglich zu sein und es ist 
daher auch die Meinung Morcan’s 16°, wonach wegen dieser matrilinealen 
Tendenzen der Oto-Missouri (und wegen des Mutterrechtes der Mandans) 
alle Sioux-Stamme als urspriinglich mutterrechtlich hingestellt werden, ab- 
zulehnen. 

8. Die Heiratsregelung im Totemclan. 


Alle Staéamme der Thegiha- und Tciwere-Stamme haben Clanexo- 
gamie‘7, Diese wirkt aber nicht unmittelbar, sondern ist, da die Totem- 
clans hier iiberall auf zwei exogame Heiratsklassen aufgeteilt werden, als 
indirekte Exogamie zu bezeichnen. Es besteht somit praktisch die 
Exogamie der beiden Phratrien. Damit ist aber die Uberzeugung der Indianer, 
daB der Clan als Verwandtschaftseinheit gilt, innerhalb der nicht geheiratet 
werden darf, keineswegs getriibt. Das zeigt z. B. auch die Bezeichnung fiir 
Totemclan bei den Omaha: ,,Wo Verwandte zusammen wohnen“, ferner die 
Bedeutung der Subclans als Gruppen zur Heiratsregeiung 171. Heiratsverbot 
besteht nicht nur fiir den vaterlichen Clan, dem man ja wegen der patrilinealen 
Deszendenz zugehort, sondern, wie ich von den Omaha 172, Osage 178, Ponka 174 
und Winnebago 175 berichtet fand, auch fiir den miitterlichen Clan. Das 
Heiratsverbot geht also in diesem Falle iiber die eigene Heiratsklasse hinaus, 


mannliche Linie hat also gegeniiber der weiblichen den Vorrang. Auch der Sohn des 
eigenen Bruders kann manchmal Onkel genannt werden, der Sohn der Schwester aber 
Neites (lesser vasa Ob} 

166 Frazer, S. 122 (nach Morcan, Ancient Society, S. 155, 156). 

Ot TIRAZER ON lees 

DOCMIPRS SERS, ROOD: 

IRE RAZR Sele vhs 

"0 Frazer, S. 100, 122, 155, 285 (alles nach Morcan); Rapin, S. 198 f. 

'"! Diese Verwandtschaft fiihlen die Clanangehérigen auch mit identischen Clans 
anderer Stémme. So sieht ein Mann des Elchclans der Omaha in dem Elchclan der Kansas. 
Verwandte. (Dorsey, I, S. 252 f.) 

172 Dorsey, I, S. 255; FLEtcHER-LA FLescue, S. 325. 

ASN ES CHE Se O4. 

AES SISINNE TS LL Seo! 

™ Ravi, S.198f. (das Verbot erstreckt sich iiber drei bis vier Generationen). 
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da ja der Mutterclan wegen der patrilinealen Vererbung auch der beiden 
Klassen der anderen Heiratsklasse angehoért. Dasselbe trifft zu bei den Omaha 
in den Fallen, wo Heiratsverbot auch fiir den Subclan der vaterlichen Grob- 
mutter, den Subclan der vaterlichen UrgroBmutter, fiir den der Schwieger- 
tochter und den des Schwiegersohnes besteht. Nur die Exogamie fiir! den Clan 
der miitterlichen Urgro8mutter und miitterlichen Gro®mutter deckt sich mit 
der Klassenexogamie. 


9. Die Lokalisierung der Totemclans. 


Von einer wirklichen Lokalisierung der Totemclans kann im allgemeinen 
bei den Thegiha und Tciwere kaum gesprochen werden. Nur eine Angabe von 
FLETCHER 17° scheint fiir die Omaha doch eine gewisse Lokalisierung wahr- 
scheinlich zu machen, wenigstens zu besonderen Zeiten. Die einzelnen Fami- 
lien der Clans sotlen ihre Wohnungen im Kreise aufstellen, so daB also jeder 
Clan einen solchen kleinen Lagerkreis bilden wiirde. Die Kreisform der Sied- 
lung gibt sich aber bei allen den in Frage stehenden Sioux-Stammen, mit Aus- 
nahme der Winnebago, vor allem aber im sogenannten Stammes- oder 
Lagerkreis‘77 kund, der aber nur zu bestimmten feierlichen Gelegen- 
heiten, wie Stammesjagd und Stammeszeremonien, als die zeremonielle Sied- 
lungsform des ganzen Stammes zusammentritt. Hier kommt das ganze Clan- 
und Zweiklassensystem nach auBen hin offen zur Geltung. Es handelt sich 
dabei um eine kreis- oder ringférmige Anordnung der Biiffelhautzelte auf einem 
geeigneten Platz in der Prarie 178, in welchem Kreis jeder Clan seinen ganz 
bestimmten, zeremoniell und symbolisch festgesetzten Platz hat. Die ver- 
schiedenen Clanlisten, auf die schon friher hingewiesen wurde, geben uns ein 
deutliches Bild von dieser Clanordnung. Es besteht ftir die Totemclans also 
hauptsachlich nur eine zeremonielle Lokalisierung, wenn man diesen Ausdruck 
fiir die Lagerkreisordnung anwenden will. Zu normalen Zeiten aber, wenn der 
ganze Stamm in einem Dorf wohnt, stehen die Zelte ohne bestimmte Ordnung. 
Die Einteilung in die Clans ist im allgemeinen, wenn wir von der obigen 
Angabe von den Omaha absehen, im Dorf nach aufen hin nicht kenntlich 
gemacht, wohl wuBte aber jede Familie, zu welchem Totemclan sie gehérte, 
und-beobachtete dessen Riten und Heiratsgebote !7°, 

Das im folgenden dargestellte Diagramm der heiligen Clanordnung im 
Stammeskreis der Omaha soll uns die zeremonielle Lokalisierung der 
Totemclans vor Augen fiihren 18°, An diesem Lagerkreis ist auch deutlich die 


176 FLETCHER, S. 584. 

177 Bei den Omaha und Verwandten heiBt der Lagerkreis Huthuga, woriiber 
FLETCHER sagt: ,,... an old term and carries the idea of a dwelling.“ Seine nach Osten 
geortete Offnung wird als Eingang bezeichnet, ,,represented the door of a dwelling. 
(FLETCHER-LA FLEscHuE, S. 137.) 

178 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 137 f. 

179 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 99. 

180 FLETCHER-LA FLEscHE, S.141. Die Ziffern bezeichnen die Clans, die Buch- 
staben die Subclans. Die Namen fiir die Clans und Subclans kénnen aus Raummangel 
hier nicht angegeben werden; sie miissen bei FLercHer-La FLEscue eingesehen werden. 
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strenge Ortung 181 nach den vier Himmelsrichtungen beachtenswert. Die Zah- 
lung der Clans beginnt immer im Osten, und zwar entweder tiber Siiden nach 
Osten zuriick, wie bei den Omaha, oder iiber Norden, wie manchmal bei 
den Osage. Die markanten Punkte im Stammeskreis sind vor allem der Osten 
und der Westen, wo ja in den meisten Clanordnungen die Zahlrichtung be- 
ginnt bzw. endet. Diese Punkte werden von bestimmten Clans eingenommen. 
Bei den Omaha hat an der Siidseite des Osteinganges in den Lagerkreis, wo 
also die Hongashenu-Phratrie beginnt, der mit dem Kriegswesen verbundene 
Elchclan seinen Sitz, der in symbolischer Weise den Eingang in den Lager- 


Inshtathunda- 
Phratrie 


Hongashenu- 
Phratrie 


kreis zu bewachen hat. An der Nordseite des Osteinganges, also dem Elch- 
clan gegeniiber, sitzt der ebenfalls mit dem Krieg in Beziehung stehende 
Inshtathunda-Clan (bzw. sein Subclan Washeton) mit derselben symbolischen 
Funktion 182. Bei den Ponka nimmt die Stidseite des Eingangs im Osten 
der Hisada-Clan ein, der mit Donner und daher mit dem Krieg Verbindung 
hat !88. Ahnliches findet sich auch bei den Clansystemen der anderen Sioux. 
Gewohnlich an letzter Stelle in einer der beiden Stammeshalften im Lagerkreis 
ist der Windclan (oder -Subclan) lokalisiert 184. Darauf deutet bei den Kansas 
der heute an vierter Stelle und nicht am SchluB lagernde Clan Tshi hashin hin, 
dessen Name ,,Die zuletzt Lagernden“ bedeutet und der auch Windclan ist 185, 


AS P R6éck schlagt in seiner wichtigen Arbeit ,,Kalenderkreise und Kalender- 
schichten im alten Mexiko“ an Stelle der leicht zu MiBverstandnissen fiihrenden Bezeich- 


nung ,,Orientierung“ fiir die heiligen Ordnungen nach den Weltgegenden den Terminus 
»Ortung“ vor (S. 610). 


182 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 122. 

183 Dorsey, III, S. 228 (Clanliste). 

ie Z. B. bei den Omaha der Konthe- (Wind-) Clan als letzter der Hongashenu- 
Phratrie (FLETCHER-LA FLEscue, S. 141); bei den Osage ist der Wind-Subclan der letzte 
der Honga-Gruppe (La Fiescue, II, S. 53). 

185 Dorsey, III, S. 230. 
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Die alte Ordnung ist also hier schon durchbrochen. Von den Osage gibt 
FLETCHER drei verschiedene Ordnungen der Clans im Lagerkreis an, und zwar 
eine gewéhnliche Ordnung, eine Jagdordnung und eine heilige Ordnung. 
Hierbei sind die Clangruppen Washazhe und Honga und die selbstandigen 
Clans Honga utanondsi und Nika Wakondagi jeweils verschieden gruppiert, 
nur die Clans der Tsizhu- (Himmels-) Gruppe bleiben immer an derselben 
Stelle, und zwar an der Nordseite des Stammeskreises 18°, Der Honga (,,The 
First‘-, ,, Ancient“-) Clan der Omaha hat wieder seinen Platz im Mittelpunkt 
der Siidhalfte des Stammeskreises, der’ dem Platz des Vaters im Familienzelt 
entspricht 187, Von den sieben Clangruppen der Kansas sind nur die Gruppen 
III, VI und VII im Zeremonialkreis lokalisiert, wahrend die Clans der tubrigen 
nur verstreut angeordnet sind 188. Von den Quappa ist die Stammeskreis- 
ordnung nicht bekannt, ebenso nicht von den Oto und Missouri, und von 
den Iowa sind nur sparliche Angaben vorhanden, Soviel konnte aber 
SKINNER herausbekommen, da bei der Stammeswanderung der Iowa jeder Clan 
mit seinem Hauptling einen bestimmten Platz im Lagerkreis innehat, was also 
den Verhiltnissen bei den Thegiha entspricht. Eine besondere Stellung nahmen 
aber der Schwarzbar- und der Biiffelclan ein; ersterer lagerte am Anfang des 
ersten Halbkreises, letzterer an erster Stelle des zweiten Halbkreises 189. 
Etwas anders liegen die Verhaltnisse bei den Winnebago. Bei ihnen 
ist der Lagerkreis der Prarie-Sioux nicht vorhanden, infolgedessen auch nicht 
die charakteristische symbolische Lagerung der Totemclans. In gewisser Hin- 
sicht scheint aber daran die Sitzordnung der Clans bzw. ihrer fiihrenden Mit- 
glieder im Rathaus 19° zu erinnern. Die genaue Sitzordnung der Clanvorsteher 
ist aber heute strittig 191. Widerspruchsvoll sind auch die Angaben der india- 
nischen Gewahrsmanner iiber die Lagerung von Hausern der Funktionare 
bestimmter Clans, durch welche auch ein Hinweis auf eine gewisse (symbo- 
lische) Lokalisierung von Totemclans gewonnen werden kénnte. Das Haupt- 
lingshaus, d. i. das Haus des Donnervogelclans, soll in der Mitte des Dorfes 
liegen 192 oder an dessen Siidende 193, das Haus des Kriegerclans in der Nord- 
westecke des Dorfes, das des Barenclans in der Dorfmitte gegeniiber dem des 
Donnervogels, das des Biiffelclans in der Siidostecke 194. Eine Andeutung 
einer Clanlokalisierung scheint indirekt auch in dem sogenannten ,,Effigy 
Mounds“ gegeben zu sein, die sich nach Rapin nahe dem Wohnort der Clans 
befinden sollen 195, Wie sich sonst die Lagerung der Clans im Dorfverbande 


186 FLETCHER-LA FLESCHE, S.58, 61. 

187 FuETCHER-LA FLESCHE, S. 153. 

188 Dorsey, III, S. 230 f. 

189 SxinnER, IV, S. 200. 

190 Das Rathaus ist eine langgestreckte, domférmige Hiitte mit ovalem Grundri8 und 
je einem Eingang am Ost- bzw. Westende. Dieses Haus ist also auch ost-westlich geortet. 

191 Rapin, S. 164f. (vgl. auch die hier angegebenen Diagramme). 

192 Vgl. hiezu: Bei den lowa und den Dakota ist das Zelt des Hauptlings in der 
Mitte des Lagerkreises. 

193 Rapin, S. 208 f. 

194 Rapin, S. 218, 226, 243. 

195 Rapin, S. 78, 203 f. 
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verhalt, kann nach Rapin kaum mehr festgestellt werden. Schon zur Zeit der 
Ankunft der Europaer war der Stamm iiber groBe Teile Wisconsins zerstreut, 
doch soll nach den Aussagen einiger alter Leute in jedem Dorf das Clan- 
(und Zweiklassen-) System vertreten gewesen sein 19°. 


10. Der Totemclan als Eigentiimer und Verwahrer. 

Da der Totemclan bei den Thegiha und Tciwere die soziale Grundeinheit 
darstellt und er sich besonders bei den Thegiha auch zu einer Ritualeinheit 
entwickelt hat, so ist es nicht verwunderlich, daB mit ihm verschiedene Kult- 
objekte, Funktionen, Riten und die Personennamen in Verbindung gebracht 
wurden. Aber nicht nur das allein, auch die Vererbung dieser Dinge ging im 
Clan vor sich. Nun ist aber folgende prinzipielle Unterscheidung zu machen: 
1. Zwischen dem Clan als Besitzer und dem Clan als Hitter; 
d. h. ein Clan kann z. B. ein bestimmtes Kultobjekt wirklich besitzen oder er 
kann es nur| in seiner Obhut haben, ohne daB ihm ein wirkliches Besitzrecht 
darauf zukommt. 2. In der Art der Dinge selbst, die ein Clan besitzt oder 
behiitet: Entweder sind dieselben spezifisches Claneigentum 
(z. B. Personennamen, Clansymbole, Clanriten) oder von auBen her in 
den Clan gekommen und werden, da der Clan ja die soziale Grundeinheit 
darstellt, von ihm sekundar in Besitz genommen oder gehiitet. Dabei spielt 
in den meisten Fallen der Umstand eine groBe Rolle, daB zwischen dem Objekt 
oder dem Ritus und dem Totem bzw. zwischen den mit dem Clan verbundenen 
Vorstellungen irgendeine Beziehung angenommen wird (z. B. sind, wie wir 
sehen werden, die Kriegs-Medizinbiindel in Kriegsclans aufbewahrt). In vielen 
Fallen kénnen wir aber diese Beziehung nicht mehr erkennen. 

Da aber das Clansystem ein organisches Ganzes bildet und seine ein- 
zelnen Teile funktionell zusammengehoren, so sind die obigen Unterscheidun- 
gen, wenn sie auch im Prinzip unzweifelhaft bestehen, in der Praxis doch 
nicht immer genau zu treffen. Auch die Berichte geben nicht immer genauen 
Bescheid, ob ein Kultobjekt z. B. im Besitz des Clans ist oder nur in Obhut 
desselben steht. Fiir die Dinge, die ein Clan besitzt oder behiitet, besteht nach 
Dorsey ftir die Omaha die Bezeichnung wewaspe 197, 

Uber die Dinge, die als direktes oder spezifisches Claneigentum gelten 
k6énnen, fand ich nur wenig deutliche Mitteilungen. Wir kénnen vielleicht hier 
mit allem Vorbehalt folgende Momente anfiihren: Die heiligen Steine 
des Erdhaus- (Wolf-) Clans der Omaha von verschiedener Farbung (weiB, 
schwarz, rot, griin), die bei einer schon verlorengegangenen Zeremonie um ein 
rundes Loch gelegt werden (dariiber werden Daunen des Schwans gelegt. 
Diese Steine wurden nach der Mythe vom Coyoten hergestellt, um die Feinde 
zu verzaubern)198; ferner die vier heiligen Gesange, die jeder 


16 Rapin, S.184, 188. Eine ahnliche Angabe siehe nach Cates Atwater bei 
MicHEtson, Il, S. 446. 
oe Dorsey, I,- S. 366. (,,Each gens had its speciel wewaspe, such as the sacred 
pipes, chiefs, sacred tents, area in the tribal circle. These wewaspe also belonged, in 
a measure, to the whole tribe.“) 
198 Dorsey, I, S.242; FLetcHEr-La FLESCHE, S. 171. 
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Clan der Winnebago besitzt (sie gelten als die Gesange, welche die Clan- 
ahnherren sangen, als sie auf die Erde kamen; werden jetzt beim Tode eines 
Clanmitgliedes gesungen, um auf der Reise ins Jenseits der Seele als Erken- 
nungszeichen zu dienen)!99; bestimmte Muster der Gesichts- 
bemalung (als Bemalung fiir die Verstorbenen, um im Jenseits erkannt zu 
werden) bei den Winnebago 29° und vielleicht auch bei den Omaha 291, Die 
beiden Krummstabe, die Rapin als spezifisches Eigentum des Barenclans 
der Winnebago bezeichnet und bei Kriegsziigen die auBerste Linie des Vor- 
marsches anzeigen sollen 2°, gelten, wie aus anderen Angaben und bei Ver- 
gleich mit anderen Stammen hervorgeht, wohl als Embleme der ,,Lagerpolizei“ 
und sind vielleicht nur deswegen mit dem Barenclan verbunden, weil die Mit- 
glieder dieses Clans eben die Lagerpolizei stellen, Vielleicht kann zum direkten 
Clanbesitz auch bei den Osage das sogenannte Clanhaus gestellt werden, 
aus welchem jede Familie ihr Feuer holt (Pedse ugizhi, Feuerhaus) 293, Von 
einem Clanhaus ist auch bei den Winnebago die Rede 20. 


Allgemein in Besitz oder Obhut von Clans gelten bei den Thegiha und 
Tciwere vor allem die Gegenstande, welche im religidsen und sozialen Leben 
dieser Stamme eine tiefgreifende Rolle spielen. Das sind die heiligen 
Pfeifen und die sogenanntn Medizinbindel. Wenigstens fiir die 
alteren Zeiten kann allgemein gelten, daB in sieben Clans heilige Tabaks- 
pfeifen waren 295. Wenn auch in spaterer Zeit eine teilweise starke Modifizie- 
rung der alten Totemclanordnung stattgefunden hat, so scheint der oben 
erwahnte Umstand doch vielfach deutlich durch. So haben nach der Clanliste 
von FLETCHER-LA FLescue sechs Clans der Omaha Untergruppen oder Sub- 
clans, die direkt den Namen Ninibaton, d. h. die Trager der Pfeife, haben 2°, 
und als siebenter Clan kommt der Honga-Clan hinzu, der die zwei heiligen 
Stammespfeifen in seinem Besitz hat, die aber in der Obhut des Schwarz- 
schulterclans stehen bzw. von ihm aufbewahrt werden. Bei den Zeremonien 
werden sie wieder von einem anderen Clan, und zwar vom /nshtathunda-Clan 
gefiillt und vom Honga-Clan angeziindet 2°7. Es herrschen also hier sehr 
komplizierte Vorgange. Von den Osage heiBt es, daB urspriinglich die sieben 
Honga- und die sieben Washashe-Clans je eine heilige Pfeife hatten, spater 
hatten dann die (sieben) Clans der Tsizhu auch Pfeifen bekommen 2°. 


199 Rapin, S. 204. 

200 Rapin, S. 219, 248 f. 

201 Dorsey, I, S. 229. 

202 Rapin, S. 202. 

203 La FiescueE, III, S. 127. 

204 Rapin, S. 203. 

205 Da in einem dlteren Stadium der Soziologie der Sioux, wie schon angedeutet 
wurde, wohl iiberhaupt nur sieben Clans bestanden, so wiirde demnach also jeder Clan 
eine Pfeife gehabt haben. 

206 FrETCHER-LA FLESCHE, S. 141; es handelt sich um die Clans Schwarze Schul- 
ter, Konthe, Erdhausmacher, Biiffelschwanz, Hirschkopf und /nshtathunda. 

207 Dorsey, I, S.221—224; FrercuEer-La FLESCHE, S. 148, 207. 

208 Dorsey, III, S. 225. 
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Ebenso haben bei den Ponka je sieben Clans eine Pfeife. Die achte oder 
Hauptlingspfeife ist im Ponka-Subclan des Medizin-Clan. Die Friedenspfeife 
ist in Obhut des Wazhazhe-Clans, die Kriegspfeifen in der des Clans 
Kahler Menschenschadel“ (Elchclan)?°®. Nach der Ursprungsmythe der 
Iowa wurden die Pfeifen ihrer sieben Clans von den vier Totembriidern der 
Urzeit gespendet 21°, Von den Winnebago fand ich keine Angaben uber Clan- 
pfeifen. Endlich sei noch vermerkt, daB kultische Tabakspfeifen, die anderen 
Organisationseinheiten angehéren, in einem bestimmten Clan verwahrt werden 
kénnen. So sind die beiden heiligen Pfeifen der Hethushka-Gesellschaft der 
Omaha, einer Gesellschaft der graduierten Krieger, die mit dem Donner in 
Verbindung steht, in Obhut einer bestimmten Familie des Konthe-Clans ?'". 


Wie die heiligen Tabakspfeifen, so sind auch die sogenannten Medizin- 
biindel, die meistens als Kriegsbiindel bezeichnet werden, da sie bei den Kriegs- 
riten weitgehende Verwendung finden und deren Inhalt (Vogelba.ge, Farben) auf 
Offenbarungen in Visionen zuriickgeht, im Besitz von bestimmten Clans oder mit 
solchen verbunden, obwohl sie, wie die Pfeifen, urspriinglich mit dem Totemismus 
nichts zu tun haben. Bei den Omaha haben wir vier solche heilige Biindel in 
je einem Clan 212, bei den Ponka drei solche Clanbiindel 21%. Bei den Iowa und 
Winnebago hat jeder Clan ein oder mehrere Kriegsbiindel, bei den Iowa und 
anscheinend auch bei den Kansas noch ein Biindel, das die Utensilien fiir das 
rituelle Tatauieren enthalt 21+. An Bedeutung den Medizinbindeln ahnlich 
ist bei den Omaha und Kansas die heilige Clanmuschel, die ebenfalls als 
Stammesheiligtum gilt. Sie ist bei den Omaha im Besitz des Elchclans (eines 
Kriegsclans)?!°, bei den Kansas im Groen Hanga-Clan 216. 


209 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 44, 46, 48. 

210 SKINNER, IV, S. 198, 215 f. Alle diese heiligen Pfeifen der Iowa sind in beson- 
dere Biindel gewickelt. Vgl. hiezu die Angabe von den Kansas, wonach die Pfeife des 
Donnerclans in einem Biindel oder Beutel aus der Haut des grauen Habichts eingewickelt 
ist (Dorsey, II, S.385). Skinner fiihrt das Vorhandensein von zwei Pfeifen im Biiffel- 
clan der Iowa darauf zuriick, daB dieser eine Fusion von zwei Clans darstellt. Hierbei 


sei aber bemerkt, daB bei den Omaha der Honga-Clan, der auch ein Biiffelclan ist, eben- 
falls zwei Pfeifen hat. 


211 FLETCHER-LA FLEsSCHE, S. 459. 

212 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 406, 434 (im Elch-, Kleine-Végel-, Hirschkopf- und 
Schwarze-Schulter-Clan). 

213 FLETCHER-LA FLEsCHE, S. 439 (eihes im Medizinclan, zwei im Wildkatzenclan 
[Thixida], der ja ein Kriegsclan ist). 

214 SKINNER, IV, S.198, 201 (,,... each gens may have had several bundles, 
probably one for each subgens...“); Skinner, Il, S. 747, 764 (bestimmte Manner: des 
Clans haben bei den Iowa ein Kriegsbiindel -waxobe); S.753 (Hinweis auf Tatauierungs- 
biindel der Kansas); Ranptn, S. 433. 

215 FLETCHER-LA FLEscHE, S. 454, 457; Dorsey, I, S. 226. Die Muschel wird im 
heiligen Zelt des Clans aufbewahrt, von einer bestimmten Person behiitet und in einem 
Fellbeutel auf gegabelten Pfosten aufgehangt. Sie darf nicht die Erde beriihren. Wird 
auf die Jagden mitgenommen. Vor einem Kriegszug gilt ein Ton, der aus ihm zu héren 
ist, als Orakel. Das Biindel ist mit der Sehne des mannlichen Elches (siehe Clantotem) 
zugebunden und darf nur von einem Mitglied des Barenclans gedffnet werden. 

218 Dorsey, II, S.415; Skinner, II, S. 748. Die Muschel ist hier in einem Biindel 
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AuBer Pfeifen und heiligen Biindeln haben die Clans der Thegiha und 
Tciwere noch eine Reihe anderer Objekte und verschiedene Amter in Besitz 
bzw. in Obhut. Bei den Omaha hat der Elchclan das heilige Kriegszelt, die 
Riten fur den Defensivkrieg und den alten Zedernpfahl, der mit dem Donner 
(und daher auch mit dem Krieg) in Verbindung steht 217. Der Schwarz- 
schulterclan hat wieder die Obhut itber die Stammeszeremonie des heiligen 
Cottonwoodpfahles (Hedewachi)?'8. Im Honga-Clan hat der Washabeton- 
Subclan das Zelt mit der weiBen Biiffelhaut und die damit verbundenen Riten 
inne, der Waxthexeton-Subclan das Zelt mit dem groBen Stammesheiligtum, 
einem anderen Cottonwood-Pfahl, der als Symbol der Stammeseinheit gilt, 
anthropomorph gedacht wird und dessen Zeremonie eine der wichtigsten des 
Stammes ist 219. Die Xuka-Untergruppe des Schwarzbarclans hat das erbliche 
Amt des Souffleurs fiir den Honga-Clan beim Singen der Rituale der weifen 
Biiffelhaut und des heiligen Pfahles 22°. Bei den Osage ist die Kriegsstandarte 
im Bogen- und Schwarzbarclan 22! und bei den Winnebago sind die beiden 
sakralen Kriegskeulen, welche als Unterscheidungsmerkmal der beiden Hei- 
ratsklassen dienen, ebenfalls im Besitz von Clans 22°. 


11. Die Personennamen im Besitz des Totemclans. 


Als direktes Eigentum der Clans gelten eine Reihe von Personennamen. 
Jeder Clan und Subclan hat seine Personennamenliste. Auch hier zeigt sich, 
daB® ein durchgangiges Prinzip besteht, daB aber im praktischen Leben der 
Indianer mancherlei Abweichungen von dem konventionellen Schema vor- 
kommen, FLETCHER 22% gibt fiir die Omaha und Verwandten folgende Kate- 
gorien von Personennamen an, von denen die erste die eigentlichen Clan- 
Personennamen darstellt. 

1. Nikie-Namen: Diese beziehen sich nach FLETCHER stets auf die Riten 
und Tabus der Clans und werden bei der Initiation in den Stamm verliehen. 
Nach Dorsey beziehen sie sich in irgendeiner Weise auf das Totem oder einen 
Teil desselben 27+. 

2. Namen nach Traumen. 


3. Phantasienamen. 

4. Geborgte Namen. 

5. Spitznamen. 

6. Namen nach Kriegstaten. 
aus fiinf verschiedenen Hiillen gewickelt. Nach der Tradition tiber die heilige Muschel 
wurde sie gebracht ,,... from the ,great water at the east‘ by the ancestors of 
the Kansas”. 
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el 


FLETCHER-LA FLESCHE, S. 142, 423, 454, 475. 
FLetcHeR-LA FLESCHE, S. 251, 252. 
FLETCHER-LA FLescue, S. 154. 
FLETCHER-LA FLESCHE, S. 160. 

(ApbeescHE. Jilo4209. 

Rapin, S. 202. 

FLETCHER-LA FLESCHE, S. 144 f., 173. 
Dorsey, I, S. 227. 
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Alle Namen, die nicht nikie sind, werden im spateren Leben erworben. 
Nun werden wenigstens fiir die Omaha verschiedene Vorschriften fur den 
Gebrauch der Personennamen angegeben, die aber ruhig auch fiir die anderen 
Sioux-Stamme als giiltig angesehen werden kénnen. Die Namen aus der Liste 
des Clans diirfen nur Mitgliedern desselben Clans verliehen werden 225, Ein 
solcher Personenname darf ferner nur von einer Person im Clan getragen 
werden 226 und wenn der Namenstrager stirbt, so wird dann der Name fir 
ein neugebornes Kind im Clan reserviert. Diese Vorschrift wird bei den 
Knaben strenger gehandhabt als bei den Madchen 227. 

Ein wohl fiir alle Thegiha- und Tciwere-Stamme durchgangiger Zug 
sind, soweit ich berichtet fand, feststehende Namen, die generell nach der 
Reihenfolge der Geburt verliehen werden; d. h. es besteht ein bestimmter Name 
fiir alle Erstgebornen des Clans, fiir alle Zweitgebornen usw. Diese Geburts- 
namen gehéren in die Kategorie der sakralen oder Nikie-Namen. Von den 
Omaha wird fir die einzelnen Clans eine Liste von immer sieben solchen 
Namen gemeldet, die sich meist alle irgendwie auf das Totem beziehen 28. 
Vom Honga-Clan lauten diese Geburtsnamen folgend 22°: 


Fir den Erstgebornen: Niadishtagabi (Bedeutung heute anscheinend ver- 
lorengegangen). 

Fir den Zweitgebornen bezieht sich der Name auf den heiligen Pfahl 
(der ja im Besitz des Clans ist). 


Fur den Drittgebornen auf den Pfeil, der zusammen mit der Haut des 
weifSen Biffels in dem betreffenden Subclan des Honga aufbewahrt wird. 


Fir den Viertgebornen auf das Fett am Biffelmagen (der Honga-Clan 
gilt ja als Buffelclan), fiir den Fiinftgebornen auf den Biiffelbullen, der sechste 
auf einen gefahrlichen Biffelbullen und der siebente auf den Biiffel, der sich 
auf dem gewohnten Platze walzt. 


Von den Kansas werden Geburtsnamen im Clan von SKINNER berichtet 23°. 


Die Winnebago haben solche Namenslisten fiir die ersten vier oder sechs 
gebornen Kinder ?*', die sich auch auf das Totem oder seine Handlungen 


S25 20 ORSE Ye 

228 DorRsEY, 

227 Dorsey, 

228 DORSEY, S. ee 231 f., 237, 239f., 243 f., 245, 248 f. Hier werden fiir die 
einzelnen Clans diese Geburtsnamen angegeben. Ferner Frercuer-La FLescue, S. 147. 
Es wird ferner berichtet, daB diese Geburtsnamen bis ins Alter beibehalten werden 
k6nnen; sie werden nur bei gewissen Altersstufen etwas gedndert. 

229 Dorsey, I, S. 236. Im Elchclan wieder beziehen’ sich diese Namen auf die 
Wachstumsstadien des Elches. 

230 SKINNER, II, S. 764. 

231 Diese Geburtsnamen der Clans sind zu unterscheiden von den allgemeinen 
Geburtsnamen, die jedem Neugebornen automatisch bei der Geburt verliehen werden. 
Die Bedeutung dieser Namen ist verlorengegangen und sie kénnen als archaische Ter- 
mini gelten. Die Dakota haben ahnliche Geburtsnamen (Rapin, S. 127), ebenso die Iowa 
(Skmyyer, IV, S.195), wohl aber auch die anderen Sioux. Die Clan-Geburtsnamen wur- 
den wie die anderen Clan-Personennamen spater bei einem besonderen Fest verliehen. 


I, 
i 
I, 
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beziehen ?°*. Ich halte es fiir nicht ausgeschlossen, daB die Namen der vier 
Ahnen- oder Totembriider des Clans der Iowa, nach denen die Kinder benannt 
werden 33, ebenfalls solche Clan-Geburtsnamen darstellen 234, 

AuBer diesen feststehenden Geburtsnamen haben die Clans der Thegiha 
und Tciwere heilige oder Nikie-Namen fiir Manner und Frauen. Viele dieser 
Namen haben deutlich Beziehung zum Clantotem, wie z. B. die Manner- 
namen des Elchclans der Omaha: Junger Elch, Stehender Elch, Elch kommt 
plotzlich zurtick (und begegnet dem Jager), Gegabeltes Horn; fiir Frauen: 
Weiblicher Elch, Weiblicher Schwanz 285, Viel weitgehender ist die Uberein- 
stimmung der Personennamen mit dem Totem bei den Winnebago, deren Tote- 
mismus, wie wir schon des 6fteren gesehen haben, uns in vielen Punkten viel 
klarer als der der Thegiha-Sioux entgegentritt. In den Vogelclans der Winne- 
bago bestehen Namen wie WeifBer Fliigel, Schwarzer Adler, Donnervogel, 
gehender Sturm (bezieht sich auf den Donnervogel), Rote Wolke (bezieht sich 
ebenfalls auf diesen); im Barenclan: Der mit den schwarzen Klauen, Wandert 
bei Nacht, Soldat (hat Bezug auf den Barenclan als Trager der Polizeigewalt 
im Stamm und indirekt auf den Baren, als das wachsame Tier), im Wasser- 
geistclan: WeiBer Wassergeist, Glanzende Horner (der Wassergeist gilt als 
schlangenartiges, gehérntes Wesen), Fiinf gehdrnt 2%°, 

Ein besonderes Wort ist noch iiber die Frauennamen der Thegiha 
zu sagen. Viele von diesen haben keine Beziehung zum Totem oder sonstigen 
Vorstellungen im Clan, sondern bezeichnen meist Himmelskérper, besonders 
aber den Mond (z. B. bei den Ponka: Heiliger Mond, Wandernder Mond, 
WeiBer Mond, Mond-Habicht-Frau) und sind in allen Clans mehr oder 
weniger gleich 237, 

Wohl die engste Verbindung des Personennamens mit dem Totem scheinen 
bestimmte Namen der Iowa aufzuweisen, die, wie schon oben hingewiesen wurde, 
den Namen der vier Totembriider der Clans entsprechen und gleich- 
zeitig mit den Namen der vier Subclans, die jeder Clan aufweist, ident sind. 
Wir haben hier also die Merkwiirdigkeit, daB Personennamen, Clannamen und 
Totemnamen zusammenfallen. Dieses Moment wird uns spater ein wichtiges 
Qualitatskriterium abgeben. Fiir diese Namen, die sich durchwegs auf die 
Totembriider als Tiere und deren Eigenschaften beziehen (z. B. Wolfclan: 
erster Bruder: Schwarzer Wolf, zweiter Bruder: GroBer Wolf, dritter: Halber 
Coyote, vierter: Coyote; Adlerclan: Sturm und Hagel, Schlagender Blitz, Stets 


232 Rapin, S. 253. 

233 SKINNER, IV, S. 193. 

234 In Ursprungslegenden von Clans der Winnebago erscheinen die auch dort 
auftretenden Ahnen- oder Totembriider ebenfalls mit ihren Geburtsnamen, allerdings 
mit denen, die auBerhalb der Clanordnung stehen (vel. Ravry, S. 212 f.). Bei den Iowa 
ein indirekter Hinweis: einer der mythischen Totembriider des Barenclans wird in der 
Ursprungslegende als Henghru ,,altester Sohn“ bezeichnet (SkixneEr, IV, S. 219). 

235 Dorsey, I, S. 228. Ausfiihrliche Angaben iiber Clan-Personennamen der ver- 
schiedenen Thegiha-Stamme finden sich in den zitierten Werken von FLETCHER-LA 
FLEScHE und Dorsey. Fiir die lowa: Sxinner, IV, S. 195. 

236 Rapin, S.195, 220ff., 236f., 242 f. 

237 FLETCHER-LA FLEScHE, S. 52 ff., 145 f., 152. 
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Regnend, Hochfliegender Adler) bestand auch eine weibliche Form, indem an 
den Namen die Silbe -me oder -mi angehangt wurde ?°°. 

Besonders bei den Thegiha-Sioux finden sich in den einzelnen Clans 
Personennamen, die wenigstens auBerlich und fur unser Empfinden 
nicht die geringste Beziehung zu dem Clantotem oder 
seinem Attribut zu haben scheinen, ja ihrer Bedeutung nach in einen anderen 
Clan passen wiirden als in den, zu welchem sie gehoren. Im Vogelclan der 
Omaha z. B. gibt es neben wirklichen Vogelnamen solche wie Schildkrote, 
WeiGer Biiffel, Kaninchen 289, oder im Schildkrétenclan der Omaha Namen 
wie Gans, Biiffelbulle, Bussard 24°, Dieser Umstand kann verschiedene Griinde 
haben. Das Aufspalten des einmal einheitlichen Blocks, der uns heute in den 
fiinf Thegiha-Stammen entgegentritt, hat sicher verschiedene Verschiebungen 
und Inkonsequenzen nach sich gezogen, was sich auch in den Namenlisten 
der verschiedenen Totemclans widerspiegeln mag. Doch haben wir auch 
konkretere Griinde. Dorsry gibt an, daB bei den Osage und Kansas, 
vielleicht auch bei den Omaha, ein Austausch von Namen zwischen 
Clans mit denselben heiligen Gesangen stattfinden kann ?4!. Das kann 
vielleicht in den oben angefiihrten Beispielen aus dem Vogel- und Schild- 
krétenclan der Omaha der Fall sein. Die Clans Schildkréte und Végel bilden mit 
dem Schwarzbar- und Biiffelkopfclan die Gruppe der. Thatada, und die fiir die 
Schildkréten- und Vogelleute fremden Namen kénnen vielleicht im Wege des Aus- 
tausches hereingekommen sein. Wir finden ferner Personennamen, die bei dem 
einen Stamm diesem, bei dem anderen Stamm jenem Totemclan zugehéren. Zum 
Beispiel der Name ,,Dorfmacher“ gehért bei den Osage in den Clan Tsizhu-Frie- 
densmacher, bei den Omaha in den Clan Erdhausmacher 242, oder der Name 
, Vogelhauptling“ bei den Ponka im Schwarzbarclan, bei den Omaha im Vogel- 
clan 248, Diese Beispiele zeigen klar, daB die Zugehdrigkeit dieser Personen- 
namen zu den angegebenen Osage- bzw. Ponka-Clans sicher etwas Sekundares 
ist und daB die Omaha hierin die Gebenden sind, da bei ihnen die Namen auch 
in die entsprechenden Clans passen. Allerdings scheint diese Ubernahme von 
seiten der Osage und Ponka nicht ohne Verbindung mit den Vorstellungen 
der Omaha vor sich gegangen zu sein. So ist bei den Ponka der Schwarzbar- 
clan wie der Vogelclan der Omaha mit dem Donner verkniipft. Diese Beispiele 
konnten jedenfalls noch vermehrt werden. Entweder sind Individuen der 
Omaha zu den Ponka gezogen und haben ihre eigenen Namen beibehalten 
oder, was plausibler erscheint, verschiedene Clans der Ponka bildeten sich aus 
Individuen anderer Clans der Omaha, von denen nur die Personennamen und 
bestimmte Vorstellungen mitgebracht wurden. Wie ja schon vorhin dargelegt 
wurde, bilden die Ponka auf alle Fille eine junge Abspaltung der Omaha. 
Diese Beispiele geben uns jedenfalls einen Fingerzeig, wie wir uns die For- 


238 SKINNER, IV, S. 193, 195. 

239 FLETCHER-LA FLEscHE, S. 164. 
240 FLETCHER-LA FLEscueE, S. 167. 
241 DORSEY, uliwS 22, 

242 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 64 f. 
243 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 52 f. 
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mierung der Totemclansysteme der verschiedenen Thegiha-Stamme, die ja alle 
einmal eine Einheit bildeten, vorstellen kénnen. 

Sehr instruktiv sind auch die Angaben von FLETCHER, wonach Personen- 
namen bei einem Stamm auf Namen von Riten bei dem anderen Stamm 
zuriickgehen. Der Washeton-Subclan des Inshtathunda-Clans der Omaha hat 
einen Personennamen: ,,He-who-walks-in-the-mist.““ Dieser Name hat sonst bei 
den Omaha keine Bedeutung, wohl aber bei den Osage, wo ein Subclan (des 
Othugaxe-Clans) namens ,, They-who-walk-concealed-by-the-mist vorhanden ist, 
der einen Ritus des Clans bezeichnet, durch welchen bei einem Kriegszug Nebel 
hervorgerufen werden soll, unter dem sich die Krieger vom Feinde verbergen. 
Der Personenname ,,To-clear-the-pathway“ der Omaha entspricht ebenfalls 
dem Namen eines Clans der Osage und bezieht sich ebenfalls auf eine Funk- 
tion bei Krieg 244. Hierbei stellt der Personenname jedenfalls das Jingere, 
die Bezeichnung des Clanritus das Altere dar. Bei den Omaha ist also dieser’ 
Ritus schon verlorengegangen und nur in einem Personennamen mehr indirekt 
ausgedriickt, wahrend die Osage hier konservativer geblieben sind. 

Eine Erklarung von Personennamen, die nicht in einen Clan zu passen 
scheinen, gibt vielfach auch thre Beziehung zu Objekten der Clanriten. Der 
Personenname ,,Krahe des Honga-Clans der Omaha, der ein Biiffelclan ist, 
bezieht sich auf die Krahenfedern auf dem Zeremonialstab seines Waxthexe- 
Subclans, der Name ,,Schwan“ auf die Daunen des Schwans auf dem heiligen 
Pfahl, der ja auch in Obhut: dieses Subclans ist 245. Ahnliches wird sich bei 
genauer Untersuchung auch ftir andere Clans erweisen lassen. 

Ein weiterer wichtiger Zug an den Clanpersonennamen ist ihr Be- 
ziehung zu Episoden in der Clanmythe. Hierbei ist es sehr 
auffallend, wie strikt an fiir unser Empfinden nebensachlich erscheinenden 
Einzelheiten der Mythen festgehalten wird. Das wirft gleichzeitig auch ein 
Licht auf die Bedeutung der Clanursprungslegenden selbst. Im Honga-Clan 
der Omaha z. B. bezieht sich der Personenname ,,Eyes-open-in-the-water“ auf 
die Stelle der Erzahlung, wo die Menschen, die urspriinglich im Wasser lebten, 
die Augen éffnen wollten, aber nichts sehen konnten, der Name ,,To-make- (or 
behold)-the-clear-sky“ desselben Clan darauf, daB die Menschen den Tag er- 
blickten, als sie aus dem Wasser kamen 246. Der Name ,,Fichel-der-Roteiche“ 
des Adlerclans der Osage deutet auf das Herabfliegen des Adlers auf die 
Roteiche, wobei Eicheln auf den Boden fallen, wie es in der Clanlegende be- 
richtet wird 247, Ahnliche Bedeutung hat bei den Winnebago der Personen- 
name ,,He-who-alights-on-a-tree“ des Donnervogelclans; in der Ursprungs- 
erzihlung des Clans 1a8t sich der Donnervogel auf einen Baum nieder **S. 
Dasselbe gilt vom Wolfsclannamen _,,Wolf-der-vom-Wasser-kommt* ?#°. Vom 
Barenclannamen der lowa ,,Splitting-the-pipe-stem“ wird gesagt, daB er auf 


244 FLETCHER-La FLESCHE, S. 39. 
245 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 156. 
246 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 70. 
247 La FrLescue, Ill. 

248 Rapin, S. 195. 

249 Rapin, S. 240f. 
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die Stelle der Legende Bezug nimmt, wo es heiBt, daB bei einem Festessen der 
Baren und Biiffel einer der vier Barenbriider die Pfeife mit seinen Zahnen 
zerbrach 25°, 

Eine weitere Merkwiirdigkeit ist endlich das Vorkommen von eigenen 
Hundenamen in Clans bei den Winnebago und Iowa und von Pferde- 
namen bei letzteren. Diese Namen, die heute fast vollig verlorengegangen 
sind, haben wenigstens bei den Iowa mythische Beziehung 2°! und beziehen 
sich. bei den Winnebago auch auf Episoden der Clanmythen. 

Das Verleihen der Clanpersonennamen geschieht, soweit 
Berichte vorliegen, sehr zeremoniell. Bei den Omaha werden die Namen in der 
Kindheit gegeben, und zwar zur Zeit, wenn die Kinder zu laufen beginnen in 
einer Art Initiationszeremonie (Thikuwinxe, Turning the child), die nach 
FLETCHER zu den 4ltesten Zeremonien des Stammes gehort. Hierbei geht das 
Kind symbolisch aus dem undifferenzierten Stadium des allgemeinen Ver- 
bundenseins mit allen iibrigen Lebewesen heraus und bekommt seinen Platz 
in der menschlichen Gesellschaft. Die Feier wird nach dem ersten Frihjahrs- 
gewitter vorgenommen. Ein Priester des Washeton Subclan des Inshtathunda- 
Clans hebt das Kind im heiligen Clanzelt zuerst auf einen Stein und dann von 
Ost iiber Stid nach allen vier Windrichtungen und weiht es so den leben- 
spendenden Winden. Hierauf werden dem Kind neue Mokassins angelegt und sein 
Clanpersonenname laut verkiindet, Das Kind wird dann iiber die Tabus seines 
Clans unterrichtet 252. Der Name wird vom Vaterclan gegeben, wie es von den 
Ponka berichtet wird (was jedenfalls auch fiir die Omaha zutrifft), welche 
ebenfalls die ,, Turning the child‘-Zeremonie durchfithren 25°. Auch bei. den 
Winnebago besteht bei der Verleihung des Clannamens an das Kind durch einen 
alten Mann ein besonderes Fest. Eine Person ohne Clanname gilt mehr oder 
weniger unvollstandig 254. Bei den Iowa verleiht der Vater bei einem Fest- 
essen dem Kinde den Namen. Dieser ist von einem Grofvater oder einer GroB- 
mutter, je nach dem Geschlecht des Kindes 255. Von den Iowa wird ferner noch 
gemeldet, daB die Personennamen von bestimmten Personen im Clan bewahrt 
werden, von denen man sie dann nach Leisten von Geschenken erhalt 256. Be- 
stimmte Namen gehoren nur bei den Iowa der leitenden Familie des Clans an, 
wie die Namen des Barenclans, die sich auf die Pfeife beziehen, die ebenfalls 


250 SKINNER, IV, S. 219. 

251 SKINNER, IV, S. 198; Raprn, S. 211. 

252 FLETCHER-LA. FLEScHE, S. 117 ff. Wdahrend »lurning the child“ (nach den 
Windrichtungen) als Initiationsfeier fiir beide Geschlechter gilt, werden die Knaben 
anschlieBend durch Abschneiden einer Haarlocke dem Donner, dem Herrn iiber Leben 
und Tod und iiber den Krieg, geweiht. Es wird ihnen dann, wie wir noch sehen werden, 
das Haar bis zum siebenten Lebensjahr nach dem Muster des Vaterclans geschnitten. 
Der Knabe tritt somit in den Stamm ein. Es sei der Vollstandigkeit halber noch ver- 
merkt, da8 zur Pubertatszeit nur die individuelle Schutzgeistersuche mit dem Gebet zu 
Wakonda stattfindet. 

253 FLETCHER-LA FLEscugE, S. 45, 

252 RADIN Orlane 

255 SKINNER, IV, S. 249. 

256 SKINNER, IV, S. 198. 
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dieser Familie zugehért 257. Aus all dem geht jedenfalls deutlich hervor, dab 
die Verleihung der clanmaBig gebundenen Personennamen bei den Thegiha und 
Tciwere schon in der Kindheit erfolgt und mit einer Pubertatsfeier nichts zu 
tun hat. 


12. Clanvorsteher, Clanpriester . 


Wenn auch nur von drei Stammen Angaben iiber Clanvorsteher oder 
Clanhauptlinge vorzuliegen scheinen, so ist man doch sicher zur Annahme 
berechtigt, schon auf Grund der anderen Ubereinstimmungen, die wir bereits 
kennengelernt haben, daB auch die iibrigen Stamme der Thegiha und Tciwere 
solche Manner gehabt haben, Bei den O maha hat jeder Clan mehrere Haupt- 
linge, die sich aus den zwei Rangstufen der Manner — der Nikagahi xude 
(niederer Rang) und der Nikagahi shabe (hoherer Rang) rekrutieren. Diese 
leitenden Manner des Clans standen vor allem den Clanriten vor, hatten also 
priesterliche Funktion, vollftithrten aber auch polizeiliche Funktionen 257*. Es 
ist aber wahrscheinlich, da8 von diesen Clanoberhauptern einer besonders her- 
vorragte. FLETCHER spricht an einer anderen Stelle von einem erblichen Clan- 
hauptling, der zugleich auch das religidse Oberhaupt des Clans ist. Dessen 
Autoritat scheint sich auch darin zu zeigen, daB die Personennamen bezeichnet 
werden als ,,gesprochen von einem Hauptling“ 258. Zu den leitenden Mannern 
des Clans gehéren auch die Hitter der heiligen Objekte und Riten. So berichtet 
FLETCHER, daB in jedem Clan oder Subclan eine bestimmte Familie ist, der das 
erbliche Recht zugehért, einen Mann zu stellen, der die Kultgegenstande und 
Riten iiber hat. In den entsprechenden Subclans der Honga gibt es z. B. Hitter 
(athin, ,,to possess, keep“) der weiBen Biffelhaut und des heiligen Pfahles. 
Diese allein haben das Recht, die betreffende Zeremonie durchzufiihren und 
das Rituale zu rezitieren. Sie instruieren hierin auch ihre Sdhne und erziehen 
sie zu Nachfolgern. Starben die mannlichen Mitglieder der betreffenden 
Familie aus, so bestimmte der Rat der sieben Hauptlinge, der als regierende 
K6rperschaft an der Spitze des Stammes stand 25°, fiir das Stellen des Priesters 
eine andere Familie innerhalb desselben Subclans. Das Leben eines solchen 
Clanfunktionars unterscheidet sich nicht von dem der iibrigen Leute 26°. Von 
den Kansas fand ich die Angabe, daB die fiinf fiihrenden Clans mit ihren 
Hauptlingen den Stamm regieren und daB in dieser Wirde gewohnlich der 
alteste Sohn auf den Vater folgte2®!. Doch handelt es sich hier wohl nicht 
um wirkliche Clanhauptlinge, sondern mehr um die regierende Behdrde des 
Stammes, ahnlich wie der Rat der Sieben bei den Omaha. 

Von den Iowa meldet Skinner, daB jeder Clan seinen Zivilhauptling, 
der sich patrilineal (auf den Altesten Sohn) vererbt, und wohl auch seinen 
Kriegshauptling, der das Clan-Kriegsbiindel behitet, besitzt. Jeder Hauptling 


Vollfiihren bestimmter Handlungen und durch das Verteilen von Geschenken erreicht. 
258 FLETCHER, S. 584, 586. 
259 Vgl. FLETCHER-LA FLESCHE, S. 202. 
260 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 595. 
261 SKINNER, II, S. 746. 
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hat seinen Amtsstab 262. Ich halte es auch hier nicht fiir ausgeschlossen, dal 
auch in diesem Bericht nicht nur die wirklichen Clanhauptlinge gemeint sind, 
sondern auch schon das regierende Hauptlingskollegium. Die enge Verbindung 
des zivilen Clanhaupttings mit dem Totem dokumentiert sich jedenfalls auch 
darin, daB nach Skinner ,,the civil chiefs of each gens are the eldest male lineal 
descendants of the four gens ancestors . . .“ 263. Die Mehrzahl von Hauptlingen, 
die fiir jeden Iowa-Clan angegeben wird, hat vielleicht Bezug auf die Hauptlinge 
der Subclans 264. Von den Winnebago berichtet RapIN nicht direkt von Clan- 
vorstehern, doch geht das Vorhandensein von solchen indirekt aus der Be- 
schreibung des Barentanzes hervor. Es heiBt dort, daB der Hauptling des 
Barenclans (der mananpe hungera; vgl. das Wort Hunge fiir Hauptling bei 
den Dakota) einen Tanzleiter bestimmt, daB er um das Dorf geht und den Ruf 
der Ordnungsmacher ausstéBt 265. Nach dem alten Gewahrsmann CALEB 
ATWATER, den MICHELSON zitiert, soll jeder Clan der Winnebago zwei Zivil- 
hauptlinge gehabt haben und diese 14 Hauptlinge (der sieben Clans) sollen 
den Stammesrat gebildet haben 266. Es ist wohl von den Clanvorstehern der 
verschiedenen Sioux-Stémme allgemein anzunehmen, wie es ja die meisten 
Berichte wahrscheinlich machen, daf ihnen eine urspriinglich mehr sakrale Rolle 
zufallt. Ihre politischen Funktionen sind vielleicht teilweise sekundarer Natur, 
geht doch aus den Traditionen besonders der Omaha und aus anderen Um- 
standen hervor, daB manche politischen MaBnahmen in spaterer Zeit eingefihrt 
wurden, besonders zur Zeit, als die Anpassung an das Prarieleben erfolgte. 


13. Zeremonien und Riten der Totemclans. 


Da der Totemclan bei den Thegiha und Tciwere die soziale Grundeinheit 
darstellt, so ist er funktionell auch eng mit dem politischen und zeremonialen 
Leben des Stammes verbunden und Trager und Vollstrecker verschiedener 
politischer und zeremonieller Funktionen. Aus diesem Grunde ist es daher viel- 
fach schwer, festzustellen, welche Zeremonien dem Clan als solchem zugehéren, 
und welche, von auSen kommend, auf Grund mythisch-magischer Analogie- 
beziehungen sekundar mit dem Clan verbunden wurden. Wir haben jedenfalls 
prinzipiell zwischen spezifischen Clanriten und den Tatigkeiten des Clans auf 
politischem und zeremonialem Gebiete zu unterscheiden und miissen daher 
manchmal Dinge trennen, die fiir den Indianer mehr oder weniger als Einheit 
aufgefaBt werden. So ist es dem Sioux z. B. wohl selbstverstandlich, die Riten 
fur den Mais mit dem Biiffelclan zu verbinden, da Mais und Biiffelfleisch seine 
Hauptnahrung darstellen. Einiges wird hier aber, wie wir versuchen werden 
zu zeigen, zu den Riten des Mais- (Sub-) Clans selbst gehéren, anderes wird 
von aufen hinzugekommen sein, 

Im folgenden sollen nun die verschiedenen Clanriten, soweit wir sie aus 
den dargelegten Griinden feststellen kénnen, behandelt werden. 
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Elchclan derOmaha: Er vollfiihrt beim ersten Gewitter im Frih- 
ling zusammen mit dem Schwarzbarclan eine Zeremonie zu Ehren des Donner- 
wesens. Man raucht u. a. fiir dieses die Pfeife des Elchclans und erwartet, daB 
das auf das Gewitter einen bestimmten EinfluB ausiiben soll. Mit diesem Ritus 
stand vielleicht einmal die heilige Muschel und die Zedernstange des Clans in 
Verbindung 267, Wie aus den Ausfithrungen FLercHer’s (S. 142 ff.) deutlich 
zu ersehen ist, besteht eine enge mythische Verkniipftheit zwischen Elch bzw. 
Schwarzbar mit Donner (und Krieg). Es ist aber zu betonen, daB die einzelnen 
Paraphernalia des Ritus nicht urspriinglich mit dem Clan verbunden gewesen 
sein werden. Es kommt uns hier vor allem auf das Prinzipielle an, namlich 
darauf, daB auf das mit dem Clan in irgendeiner Weise verbundene Vor- 
stellungsobjekt magisch eingewirkt werden soll. Leider sind. wohl alle diese 
Zeremonien und Riten so sehr in Vergessenheit geraten, daB wir iiber ihre 
Wesensart nur wenig aussagen kénnen. Eine Entsprechung zum Donnerritus 
der Omaha scheint im Schwarzbar- und Hithada- (,,ausgestreckte Vogelbeine“) 
Clan der Ponka vorzuliegen. Beide Clans haben die Ritualgesange fiir die 
Zeremonie des ersten Friihjahrsgewitters tuber 26°. 

Donnerclan der Kansas: Auch dieser amtiert beim ersten 
Frihlingsgewitter. Die Leute des Clans verbrennen hier griine Zedernzweige, 
wodurch viel Rauch erzeugt wird. Die Zeder steht ja bei allen Sioux mit dem 
Donner in enger Verbindung. Der Biffelclan assistiert dabei, indem er einen 
Beutel aus der Haut des grauen Habicht (Vogel des Donners) 6ffnet und die 
heilige Pfeife herausnimmt. Damit soll, wie bei der entsprechenden Zeremonie 
der Omaha, das Gewitter zum Aufhéren gebracht werden 2°. 

Vogelclan der Omaha: Zur Erntezeit, wenn sich die Vogel uber 
den Mais hermachen, kauen Mitglieder des Vogel- (Sub-) Clans Mais und 
spucken ihn auf die Felder. Das soll die Vogel von der Ernte abhalten 27°. Die 
Vogelclanleute wollen damit offensichtlich magisch auf ihr Totem einwirken. 
Nach FLETCHER sollen diese Clanriten auf eine Zeit zuriickgehen, als der 
Stamm noch in gréBerem AusmaBe vom Maisbau abhangig war 271. 

Schildkrétenclan der Omaha: Die Zeremonie dieses Clans, 
die auch nur mehr nach der Tradition bekannt ist, diente ebenfalls zur magi- 
schen Beeinflussung des Maiswachstums. Soweit man es heute (nach 
FLETCHER) noch eruieren kann, wurde die Figur einer Schildkréote durch Ent- 
fernen des Rasens in die Erde eingegraben und die damit verbundenen Riten 
sollten den Regen sichern und den Sturm abwehren ?7?. DorsEy wieder be- 


267 Dorsey, I, S. 227; Dorsey, Il, S. 341 f., 542; FLETCHER-LA FLESCHE, S. 142 f., 194. 

268 FLETCHER-LA FLEsCHE, S. 42; Dorsey, II, S. 534. 

269 Dorsey, II, S.385. Vgl. hiezu auch die Angaben iiber die Donnerzeremonie in 
den Hanga-Clans der Kansas (Dorsey, Il, S.385f.). Der Rauch der Kriegspfeife, durch 
die heilige Muschel geblasen, soll zum Donner emporsteigen. 

270 Dorsey, I, S. 238 f. 

271 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 160 f. 

272 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 161. Es ist sehr bemerkenswert, daB bei den Winne- 
bago in Verbindung mit Erdhiigel in Tiergestalt (,,effigy mounds“) auch im Boden ein- 
gegrabene Figuren (sog. intaglios) in Verwendung standen. Es herrschten hier wohl 
dhnliche Riten. 
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tichtet, daB bei Nebel Leute dieses Clans eine Schildkrote auf den Boden 
zeichneten, mit dem Kopf nach Siiden, und diese Figur mit Opfergaben (Tabak, 
roten Stoff) belegten. Dadurch sollte der Nebel verschwinden 27°. 

Inshtathunda- (Reptil-) Clan der Omaha: Wenn 
Wiirmer und Insekten den Mais bedrohen, fangen Mitglieder dieses Clans 
einige davon, kochen sie mit etwas Mais zu einer Suppe und essen dieselbe, 
oder es wird ein Stiick Heuschreckenfliigel in den Topf geworfen, wobei sie 
glauben, daB nun das Ungeziefer die Feldfrucht in Ruhe lassen werde. Es 
wird hier also auch das Clantabu iibertreten. Andere Riten des Clans bezogen 
sich auf Blitz und Donner 274. 

Wazhazhe- (Schlangen-, Wassertiere-) Clan der 
Ponka: Ein von einer Schlange Gebissener geht zu einem Mann des. 
Wazhazhe-Clan. Dieser macht ein Loch neben dem Feuer und saugt die 
Wunde aus 275. 

Wildkatzen- (Thixida-) Clan der Ponka: Welche Ver- 
bindung der nachstehende Gebrauch zum Totem hat, ist nicht ersichtlich, es. 
scheint sich mir aber hier doch um einen Clanritus zu handeln. Ein Mitglied 
des Clans heilt Kopfschmerz in der Weise, daB es einen Pfeil mit Speichel 
benetzt, ihn auf die Bogensehne aufsetzt und damit viermal auf den Kopf des 
Patienten deutet und dann mit dem Pfeil den Kopf einreibt 27°. 

Windclan der Kansas: Um das Aufhéren eines Schneesturmes. 
herbeizuftthren, wird der jiingste Sohn eines Mannes dieses Clans mit roter 
Farbe eingerieben und muf sich dann in den Schnee rollen, wobei sich dieser 
rotet 277, 

Wind-(Konthe-)Clan derOmaha: Bei Moskitoplage schlagt 
ein Konthe-Mann Decken, wodurch Wind hervorgerufen werden soll, der die 
Insekten vertreibt. Bei den alten, heute schon verlorengegangenen Windriten 
wurde auch ein Kreuz, die Weltgegenden symbolisierend, ahnlich wie die vor- 
hererwahnte Schildkrétenfigur aus der Erde ausgeschnitten 278. 

Erdhausmacherclan der Omaha: Seine ebenfalls langst 
schon auBer Gebrauch gekommenen Riten waren mit dem Felsen und dem 
Grauwolf verbunden. In den Schépfungsmythen ist mit dem Fels die Idee der 
Dauer und des Alters in Beziehung gebracht, mit dem Wolf die Ruhelosigkeit. 
Stein und Wolf gelten auch als Briider und die Clanriten dramatisierten nicht 
nur die Mythe, sondern sicherten in magischer Weise wohl auch die Fortdauer 
des Erschaffenen. Ferner sollten die Riten mit den Steinen auch Wasser und 
Regen symbolisieren 279. Diese verschiedenen magisch-rituellen Funktionen ob- 

213 Dorsey, 1) S7 240: 

271 Dorsey, I, S.248; Frercuer-La FLEscue, S. 185 ff. 

279 FLETCHER-LA FLESCHE, S.46. Wazhazhe- und Eulenclans sind Diener der 


Machte des Wassers (Dorsey, Il, S.534). Vgl. die Beziehung der Eule zu den Wasser- 
geistern bei den Dakota. 
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lagen besonderen Familiengruppen (Subclans) innerhalb des Clans. Die Xube- 
Untergruppe hatte die Obhut iiber die heiligen Steine, die Mikathi-Gruppe Be- 
ziehung zum Wolf, die Mixathon-Gruppe zu Wasser und Schwan 28°, 

Hirschkopficlan der Omaha: Seine Riten bezogen sich an- 
scheinend auf die Sterne und den Nachthimmel, ferner auf Blitz und Donner. 
Fin Wildkatzen- und ein Rehfell spielen hierbei wegen ihrer Flecken (Symbol 
ftir den nachtlichen Himmel) eine Rolle 281, 

Wolf- und Wassergeistclan der Winnebago: Da 
beiden das Wasser heilig ist, vollfithren sie bei Wberschreiten eines Flusses 
durch den Stamm verschiedene Riten zur Beruhigung der Gewasser 282. 

Im AnschluB an die eigentlichen Clanriten sollen die sogenannten Clan- 
feste der Winnebago Behandlung finden. Gerade bei ihnen zeigt sich 
sehr deutlich, wie die Verehrung der Totemtiere und der Tiergeister, welch 
letztere ja bei den Winnebago ebenfalls eine gro®e Rolle spielen, ineinander 
ubergehen kann. Es sind in diesen Clanfesten wohl sicher Elemente alter Totem- 
riten vorhanden, doch ist viel Fremdes hinzugekommen. Das gilt gleich in 
besonderem MaBe vom Hauptlingsfest, das als das Fest des Donner- 
vogelclans von diesem jeden Friihling durchgefiihrt, aber vom Stammes- 
hauptling, der ja von diesem Clan ist, zum Segen des ganzen Stammes ver- 
anstaltet wird. Es wird hierbei dem Hoéchsten Wesen ,,Erdmacher“ und den 
Geistern geopfert, was jedenfalls eine sekundare Sache ist 283. 

Das Fest des Barenclans, zu dem auch andere Clans eingeladen 
werden, ist schon enger mit dem Totem verbunden. Es werden hier Speisen 
gereicht, die der Bar gerne hat, wie Beeren und Friichte, es wird dem Baren 
das tibliche Tabakopfer dargebracht, der Festgeber spricht von den vier Baren- 
totembriidern, dann wird das Feuer in der Festhtitte ausgeloscht und der Leiter 
singt die vier Clangesange. Wie in der Mythe des Clans der Siiden eine groBe 
Rolle spielt, so auch beim Barenfest 284. Auch bei einer anderen Gelegenheit 
amtieren die Barenleute. Sie werden namlich bei Krankheit gerufen und ver- 
anstalten zum Zwecke der Krankenheilung den BA4rentanz 285. Hierzu ist 
aber zu bemerken, daB dieser Tanz in seinen Hauptziigen dem Barentanz 
anderer Stamme entspricht und daB er mit Totemismus von Haus aus nichts 
zu tun hat, sondern mit den tiber weite Gebiete des nérdlichen Nordamerika 
verbreiteten Barenkulten und Barenvorstellungen in Verbindung steht. Zum 
Vergleich mit dem Fest des Barenclans sei kurz auf die Zeremonie der Baren- 
gesellschaft, einer der sogenannten Medizin- oder Schamanengesellschaften, 
die auf Visionen vom Barengeist beruht, verwiesen. Die engen Beziehungen, 
die hier zum Baren bestehen, muten sehr totemistisch an, die Gesellschaft hat 
aber urspriinglich ebenfalls mit Totemismus nichts zu tun. Der Erdhiigel in der 
Festhiitte der Barengesellschaft symbolisiert die Barenhohle. Die Manner, die 


280 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 171 f. 
281 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 178 f. 
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um diesen Hiigel tanzen, ahmen hierin in Bewegung und Stimme den Baren 
nach und der Zweck des Tanzes ist, dem Grizzlybaren zu danken, scheinbar 
aber auch Krankenheilung °°. 

Beim Schlangenclanfest, das im Herbst, wo sich die Schlangen 
zum Winterschlaf zuriickziehen, abgehalten wird, werden die ersten vier 
Schlangen, zu deren Ehren auch das Fest gefeiert wird, in vier Schlangen- 
hauten symbolisch dargestellt. Nahe dem Feuerplatz werden vier Locher ge- 
macht, wodurch man sagen will, man éffnet den Schlangen die Tiren. Ferner 
opfert man dem ,,GroBvater, der kriecht“, Tabak ins Feuer, und gibt Tabak, 
Federn und Nahrung zu den vier Lochern. Die Schlangen gelten als die Hitter 
des Uberflusses an Leben und haben auch unverwundbar machende Kriegs- 
keulen. Man betet in der Weise zu ihnen: ,,I[hr seid das Gras 287, darum bitten 
wir euch, uns. zu segnen. Segnet uns, weil ihr im Besitz von Leben seid, das 
wir wiinschen.“ Das Zusammenfallen von Schlange als Totem mit Tiergeist 
Schlange zeigt sich wieder darin, daB die vier Hauptteilnehmer am Fest in 
einer Ansprache erzahlen, daB ihre GroBvater bei Red Banks (dem mythischen 
Versammlungsplatz der Totemclans) von Schlangengeistern (!) gesegnet 
wurden 288. 

Von dem Biiffelclanfest gibt Rapin keine naheren Details 
an, doch beschreibt er ausfithrlich die Zeremonien der Biffelgeistergesellschait, 
worin von den Tanzern die Biiffel nachgeahmt werden 289. 

Aus all diesen Ausfithrungen konnte leicht erkannt werden, daB in bezug 
auf die Clanzeremonien und -riten zwischen denen der Thegiha-Gruppe und 
denen der Winnebago ein gewisser Unterschied besteht. Abgesehen davon, daB, 
im Einklang mit den anderen Seiten des Totemismus, bei ersteren in Wesen und 
Anordnung der Riten eine betrachtliche Kompliziertheit besteht, so ist bei 
naherem Zusehen wahrzunehmen, daB die Sioux der Thegiha-Gruppe in den 
Clanriten auf die Totems mehr magisch einzuwirken bestrebt sind, wahrend 
die Winnebago sich den Totemtieren mehr religiés nahern, indem sie ihnen wie 
dem Héchsten Wesen und den Geistern Opfer darbringen. Wir haben, wie schon 
angedeutet wurde, in letzterem Falle einen starken Anklang an die auf Visionen 
beruhenden Medizingesellschaften, worauf auch Rapin aufmerksam macht. 
Wenn auch letztere einen ganz anderen Ursprung als die Totemclans haben, 
so fuhrte das Nebeneinanderbestehen beider Einheiten zu einer gegenseitigen 
Beeinflussung. Rapin neigt sogar der Auffassung zu, daB die Clanfeste der 
Winnebago auf Zeremonien der Medizingesellschaften zuriickgehen, wobei 
durch den EinfluB der Clans die Anzahl der Teilnehmer beschrankt wurde 29°. 
Mit einer solchen Einwirkung der auf dem Schutzgeisterglauben beruhenden 
Medizingesellschaften der Winnebago (und der anderen Sioux) auf den 
Totemismus ist jedenfalls auf alle Falle zu rechnen, ich halte es aber in Ana- 


286 Rapin, S. 347 ff. 

787 Gras und Staub symbolisieren die Schlangen, wie an einer anderen Stelle der 
Schilderung dieses Festes hervorgeht. 

288 Rapin, S.325—328. 

289 Rapin, S. 344 ff. 

290 Rapin, S. 204 ff. 
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logie mit den Thegiha-Sioux, mit denen ja die Winnebago so viele Uberein- 
Stimmungen aufweisen, doch als sehr wahrscheinlich, daB die Clanfeste der 
Winnebago wenigstens teilweise auf alte Clanriten zurtickgehen. FLETCHER 
weist auch fiir die Omaha auf die Einwirkungen der auch hier bestehenden 
Medizingesellschaften auf die Clanriten hin291. Von den Clanriten sagt 
FLETCHER fiir die Omaha (was aber auch fiir die der anderen Thegiha-Sioux 
zutrifft) allgemein, daB die Teilnahme an den Clanzeremonien sich nicht nur 
auf die Mitglieder des betreffenden Clans beschrankte, sondern fiir den ganzen 
Stamm offenstand. Die Clanmitglieder waren nur die ausitbenden Organe der 
Clanriten. So wie die Personennamen und die Totems wurden auch die Riten 
des Clans bei den Thegiha mit dem Terminus Nikie belegt 292. 


14, Die Stellung des Totemclans in der politischen Organisation und in den Zeremonien 
des Stammes. 


Hier kommt zur Behandlung alles das, was von dem politischen und wirt- 
schaitlichen Leben des Stammes wie von seinen Zeremonien, die auBerhalb des 
Totemismus stehen, auf den Clan als soziale und zeremoniale Einheit ein- 
gewirkt hatte und von ihm in seinen Tatigkeitsbereich gezogen wurde. Der 
Unterschied zwischen Politischem und Zeremoniellem ist bei den Sioux eben- 
falls schwer zu ziehen, da auf Grund der funktionellen Verkniipftheit diese 
Dinge oft als Einheit aufgefaBt werden. 

Totemclan und Buffeljagd. — Bei den Omaha amtiert vor 
allem der Wazhabeton-Subclan des Honga-Clans, der im Stammesleben iiber- 
haupt eine wichtige Rolle spielt, bei der groBen Biffeljagd. Dieser Subclan 
stellt den Amtsstab (Wazhabe, daher sein Name) fiir den Jagdleiter her, bei 
der die Jagd vorbereitenden Ratsversammlung nimmt daran neben dem obersten 
Rat der Sieben nur noch der Wazhabeton teil und beim zeremoniellen Festessen, 
das nach der Biiffeljagd abgehalten wird, bereitet er die sakralen Biffelzungen 
und -herzen fiir die sieben Ratsmanner zu, darf sie aber selbst nicht essen, da 
sie ihm durch das Clangesetz tabu sind. Endlich singt der Subclan auch das 
Ritual der weiBen Biiffelhaut 293. Wahrend also dem Wazhabeton-Subclan 
mehr die zeremonielle Seite der Biiffeljagd zukommt, liegt die Organisation 
dieser Jagd dem Elchclan ob 294. Den Leiter fiir das Einkreisen der Biiffelherde 
stellt aber wieder eine andere Gruppe, und zwar der Wathigizhe-Subclan des 
Biiffelclans ,,Schwarze Schulter“ 295. Bei den Ponka amtieren bei der Biiffel- 
jagd die verschiedenen Biiffelclans (,,Dunkler Biiffel“- Makan- und Eis- 
clan 296) und bei den Kansas besonders auch der Erdhausmacherclan 297. 

Totemclan und Maisbau. — Bei den Omaha wirken beim Mais- 
ritual die Subclans der 'Biiffelclans Honga und ,,Schwarze Schulter“: ,,Wirk- 


291 FLETCHER, S. 583 f. 
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293 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 276, 279, 283. 

294 FreTCHER-LA FLESCHE, S. 142. 

295 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 149. 

296 FLeTCHER-LA FLESCHE, S. 48; Dorsey, Il, S. 534. 
297 Dorsey, II, S. 543. 
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liche Honga“ und ,,Pfeifentrager“ zusammen. Ersterer hiitet die Kolben des 
heiligen roten Maises, singt die Maisrituale und bestimmt die Zeit des Feld- 
baues, letzterer verteilt zur Pflanzzeit an jede Familie vier Maiskorner als 
sakrales Saatgut 298. Bei den Kansas betreut der Erdhausclan nicht nur die 
Biiffeljagd, sondern auch den Maisbau 29%. Bei den Iowa dari niemand den 
Boden bebauen, bevor nicht die Hauptlinge des Biiffelclans, der auch den 
Mais besitzt, zeremoniell einige Maiskérner gepflanzt haben 59°. Diese und die 
vorigen Beispiele zeigen jedenfalls deutlich, daB bei den Sioux zwischen Mais- 
bau und Biiffeljagd ein enger funktioneller Zusammenhang auf Grund einer 
bestimmten vorherrschenden Idee besteht. 

Totemclan und politische Organisation. — Bei den 
Omaha (und Verwandten) liegt alle Regierungsgewalt in der Hand des Rates 
der Sieben. Die Clans selbst haben keine Ratsversammlungen, sie handeln auch 
nicht selbstandig 391. Bei den Winnebago scheint der Clan insofern eine gewisse 
politische Rolle zu spielen, als zu den Ratsversammlungen im Rathaus die ein- 
zelnen Clans ihre Vertreter entsenden. Hier hatten die Clanvertreter auch ihre 
besondere Sitzordnung °°, 

Die beiden Stammeshauptlinge (nikagahi uju) der Omaha, die zu dem 
Rat der Sieben gehéren, werden nicht aus bestimmten Clans gewahlt, sondern 
einmal aus diesem, einmal aus jenem. Das ist aus der Hauptlingsliste, die 
Dorsey seit ungefahr 1800 angibt, deutlich zu ersehen 393, allerdings mtissen 
sie, wie die tibrigen Mitglieder des Siebenerrates, aus den Clans genommen 
werden, welche Ninibaton- (Pfeifentrager-) Gruppen besitzen 34. 


Bei den Osage werden die beiden Stammes- oder Friedenshauptlinge, im 
Gegensatz zu den Omaha, aus zwei bestimmten Clans genommen, und zwar 
aus ,,Ponka-Friedensmacher“ und _ ,,7sizhu-Friedensmacher“ 395. Bei den 
Winnebago ist der Hauptlingsclan der Donnervogelclan, aus dem, und zwar 
aus einer bestimmten Familie desselben, der Stammes- und Friedenshauptling 
gewahlt wird 396. Schon der alte Beobachter CaLeB ATWATER aus dem Beginn 
des 19. Jahrhunderts berichtet die hohe Stellung, die bei den Winnebago der 
Donnervogelclan einnimmt 397. Bei den Winnebago sollen auch andere Clans 
friher Hauptlinge gestellt haben, wie der Wassergeistclan und vielleicht auch 
der Elch- und Hirschclan 3°8. Bei den Winnebago gilt das Haus des Donner- 
vogelclans, das dem Hauptlingshaus entspricht, als Asyl fiir Fliichtlinge und 
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Missetater, wie auch das Zelt der beiden Friedenshauptlinge der Osage (und 
wohl auch anderer Siouxstamme) 39. 

Bestimmte Clans stellen wieder Herolde fiir politische und zeremonielle 
Funktionen, wie der Wind-, Elch- und Sonnenclan der Osage *'° und der 
Schwarzschulterclan der Omaha 3'!, andere haben polizeiliche Funktionen. 

Mannigfach ist auch die Verbindung von Kriegsriten und Kriegs- 
funktionen mit bestimmten Clans. Das scheint aber, wie es auch fiir das 
Hereinspielen der politischen Organisationen in das Totemclansystem gilt, 
ebenfalls eine sekundare Sache zu sein, wie es z, B. auch in den Traditionen der 
Omaha zum Ausdruck kommt. Bei diesen Gelegenheiten empfingen die be- 
treffenden Clans vielfach neue Namen #!2, Bei den Omaha hat der Elchcelan, 
der ja auch das heilige Kriegszelt und die Kriegspfeifen besitzt, das Kriegs- 
wesen inne *!5, bei den Ponka ebenfalls der Elchclan, ferner der Kahle- 
Menschenkopf-Clan und der Wildkatzenclan 3!4, bei den Osage werden die 
Kriegsbeamten und Polizisten (Akida) aus je fiinf Clans der beiden Stammes- 
halften genommen #15. Die Winnebago besitzen einen eigenen Kriegerclan, der 
zu den Vogelclans (Habicht) gehdrt #16; die polizeilichen Funktionen obliegen 
den Mannern des Barenclans. In dem Haus dieses Clans, wie in dem des 
Kriegerclans, werden Gefangene gehalten. Einige indianische Gewahrsmanner 
behaupten, daB in ihm auch unverheiratete Manner schlafen sollen (also eine 
Art Mannerhaus) *'7. Der Wolfsclan, der Polizisten niederen Ranges stellt, 
assistiert dem Barenclan 318, 

Auch die verschiedenen Gebrauche in Zusammenhang mit der Herstellung 
und Aufrechterhaltung des Friedens wurden, wie es nach der bisher dar- 
gelegten Sachlage nicht anders zu erwarten ist, ebenfalls bestimmten Clans zu- 
geteilt. Bei den Omaha sind es der Schwarzschulterclan und der Honga-Clan 
(letzterer ist im Gegensatz dazu bei den Kansas und Osage Kriegsclan) 319, 
bei den Kansas ist es der Tsizhu-Friedensstifterclan 32°. La FLescHE stellt 
die Friedensclans der Osage, namlich 7sizhu-Friedensstifter und Ponka-Frie- 
densstifter, als junge Bildungen hin, was wohl auch fiir die anderen Thegiha 
zutreffen wird. Sie seien aus schon vorhandenen Clans hervorgegangen 32!. 
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Die im Stammesleben eine so wichtige Rolle einnehmenden Initiationen 
sind bei den Omaha in folgender Weise clanmaBig gebunden: Die symbolische 
Einfithrung des Neugeborenen in das Weltall, was in gewisser Hinsicht als 
erste oder vorbereitende Initiation angesehen werden kann, vollfiihrt ein Priester 
des Washeton- (Reptil-) Subclans des Inshtathunda-Clans °2?. Die zweite Ini- 
tiation, das Weihen des Kindes an die vier Winde und Weltgegenden, wird 
ebenfalls von einem Priester desselben Subclans durchgefiihrt, ebenso die 
Weihe des Knaben an den Donner 223. Bei den Ponka hat denselben Initiations- 
ritus des Kindes der Subclan ,,Wirkliche Ponka“ des Medizin- (Mankan-) 
Clans tiber 324. 

ClanmaBig gebunden sind endlich auch das zeremonielle Rauchen der 
heiligen Pfeifen £25, die verschiedenen Zeremonien des heiligen Pfahles 376 
und Funktionen beim Ballspiel 327. 

Sehr bezeichnend ist eine gewisse gewerbliche Differenzie- 
rung der Clans bei den Osage. Die Kriegsstandarten werden vom Bogen- 
macher- oder vom WeiBen-Wazhazhe-Clan hergestellt, die Kriegspfeifen vom 
WeiBen-Wazhazhe-Clan und die Mokkasins fiir den ganzen Stamm vom Schild- 
krétenclan. Der Fischclan gilt als Clan der Bogenmacher 328. 

Eine weitere Frage, die in diesem Zusammenhange zu beantworten ist, 
ist die nach dem Verhaltnis des Totemclansystems zu den groBen Stammes- 
zeremonien. Die Osage haben ein Ritualsystem von sieben Gra- 
den und fiir den Eintritt in dieselben hat jeder Clan seine bestimmte Ordnung. 
Wahrend z. B. fiir den Biiffel- (Thoxe-) Clan der Grad der Medizinbindel- 
gesange der erste ist, ist er fur den Pumaclan der vierte. Nur der siebente und 
héchste Grad — ,,Das Sagen der alten Manner‘‘ (Niki Nonkon) — in den 
man erst eintreten kann, wenn man alle sechs Grade durchgemacht hat, ist fiir 
alle Clans gleich: Beim Einweihen eines Medizinbindels 
(Waxobe), das in \Wisionen geoffenbarte heilige Dinge enthalt, und auch in 
anderen Riten wirken alle Clans insofern mit, als von den Vertretern samtlicher 
Clans gleichzeitig die Rezitation der heiligen Clanlegende 
(Wigie) erfolgt 89; in diesen Riten erhalt noch jeder Clan in der ,,Zeremonie 
des Sendens“ seine Clansymbole *3°, Auch bei der sogenannten Adoptions- 
(Wawan-) Zeremonie (Adoption eines Kriegsgefangenen in den Stamm) der 
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Osage wirken eine Reihe Clans mit (Tsizhu- Friedensstifter, Puma, Eis, Elch, 
Wind, Watsetsi, Honga). Eine nahere Darlegung dieser peso etetien Rinsale 
und ihr starkes funktionelles Verwobensein mit den Totemclans kann hier nicht 
erfolgen. Es soll nur auf die betreffenden Literaturstellen hingewiesen werden3*!, 

Bei den Winnebago liegt die Organisation des Winter-oder Krie gs. 
bundelfestes in den Handen der Clans. Dieses Fest dient zur Verehrung 
der Donnervégel und der Nachtgeister und besteht im Hundeopfer (Strangu- 
lieren von Hunden), Tabak- und Hirschfellopfer an die verschiedenen Geister, 
Offnen der heiligen Kriegsbiindel und Festessen. Man erlangt dadurch Kriegs- 
tuhm und langes Leben. Die Verbindung dieser aus verschiedenen Quellen 
zusammenlaufenden Riten mit dem Clansystem geschieht vor allem in 
der Weise, daB als zeremonielle Einheiten des Festes die zwélf Totemclans 
auftreten, denen auch die zw6lf Kriegsbiindelrituale entsprechen. Die Haupt- 
unterschiede derselben, die im Inhalt der einzelnen Biindel, in den Ursprungs- 
mythen, in den mit jedem Biindel verbundenen Gesangen und in der Ordnung, 
die Gaste einzuladen, bestehen, sind also alle clanmaBig bestimmt. Ferner wird 
auch in den gehaltenen Reden auf die Clans angespielt 352. 

Ohne Zusammenhang mit dem Totemclansystem, also auch ohne funktio- 
nellen, stehen, soweit ich es feststellen konnte, die Adoptionszeremonie der 
Omaha, fiir die Thegiha- und Tciwere die Suche des individuellen Schutz- 
geistes, die verschiedenen ebenfalls auf Visionen von Schutzgeistern zuriick- 
gehenden Medizingesellschaften (trotzdem Nachahmungen von Tieren hierin 
vorkommen kénnen), die verschiedenen Kriegergesellschaften und der Medizin- 
tanz mit dem Ritual des EinschieBens der heiligen Muschel (die Muschel- und 
Kieselgesellschaften der Omaha). Das geht alles indirekt aus der Literatur 
deutlich hervor. Ich konnte nichts finden, was hier auf einen Zusammenhang 
mit dem Totemismus schlieBen lassen kénnte. Diese Zusammenhangslosigkeit 
bestimmter Seiten des religidsen und sozialen Lebens der betreffenden Sioux- 
Stamme mit dem Totemismus ist fiir die Frage nach der kulturhistorischen 
Stellung desselben und seines relativen Alters von Bedeutung. 

Die Ausfiihrungen iiber das Verkniipftsein des Totemclans mit den 
iibrigen Teilen des Stammeslebens konnten ferner zeigen, da bestimmten Clans 
oft eine Mehrheit von Funktionen zukommt oder da mehrere Clans bei 
bestimmten Anlassen zusammenwirken. Hierin spielen wohl auch vielfach die 
mythisch-magischen Beziehungen, die zwischen verschiedenen Totems unter- 
einander gezogen werden und auf die wir weiter unten zuriickkommen werden, 
keine unwesentliche Rolle. Endlich sei noch auf die besonders hohe soziale 
Stellung mancher Clans hingewiesen, ohne aber von einer rangmaBigen An- 
ordnung von Clans sprechen zu kénnen, wie es z. B. bei anderen Stammen 
des Siidostens der Union anzutreffen ist. Eine solche Rolle nimmt z. B. der 
Honga-Clan der Omaha ein 333, ohne aber als wirklicher Hauptlingsclan zu 
gelten. Bei den Iowa gelten Schwarzbar und Biiffel als fiuhrende Clans *°*. 
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Fine erhéhte und angesehene Stellung nimmt auch der Donnervogelclan der 
Winnebago, der gleichzeitig auch Hauptlingsclan ist, ein 335, Neben ihm scheint 
der Barenclan der wichtigste zu sein. 


15. Bedeutung und Funktionen des Subclans. 


Da die Voraussetzung zum wirklichen Verstandnis der Rolle des Sub- 
clans die Ermittlung der Bedeutung der Totemclans im sozialen und religiosen 
Leben des Stammes bildet, so kann das Kapitel iiber den Subclan erst jetzt 
behandelt werden. Es ist hier gleich hervorzuheben, daB, wie es aus einer 
Priifung der verschiedenen Clansysteme der Sioux zu ersehen ist, bei den Ver- 
tretern der Thegiha-Gruppe eine starke Aufsplitterung der Totemclans in Sub- 
clans und manchmal in noch kleinere Gruppen zu konstatieren ist, ganz im 
Gegensatz zu den Stammen der Tciwere-Gruppe, die diese Tendenz nur in 
geringem AusmaBe aufweist. FLETCHER unterscheidet bei den Omaha zwischen 
Subclans als solchen und zwischen Untergruppen eines Clans (subdivisions) 
und bezeichnet erstere als ,,Little Villages“ (tonwongthon zhinga; in Anlehnung 
an die Bezeichnung fiir den Hauptclan), letztere als ,,Village that which is 
split“ (tonwongthon ugathne). Die Unterschiede zwischen diesen beiden Unter- 

_gruppen des Omaha-Clans waren die, daB der Subclan (so wie der Hauptclan) 
seinen Namen, seinen Ritus, eine Serie von Personennamen, sein Tabu und 
seinen bestimmten Platz im zeremonialen Lagerkreis hat, wahrend die Sub- 
division keinen bestimmten Ritus hat, sondern in dem des iibergeordneten Clans 
ein bestimmtes Amt austibt; sie kann aber ein Tabu und Personennamen 
haben 336. Der Subclan nimmt also eine viel selbstandigere Stellung ein als 
die Unterabteilung. Doch ist es nicht immer leicht, diese Unterscheidung zu 
treffen. Subclans und Untergruppen werden, da sie ja Teile eines Clans 
sind, auch durch das Verwandtschaftsgeftthl zusammengehalten 337. Wie wir 
im Kapitel uber Heiratsregelung kennengelernt hatten, dienen, wenigstens bei 
den Omaha, die Subclans in besonderer Weise zur Heiratsregelung. DaB die 
Zugehorigkeit zu dem Hauptclan das Bindende ist, geht daraus hervor, daf, 
wenn bei den Omaha jemand nach seiner Zugehorigkeit gefragt wird, er nicht 
den Namen des Subclans, in dem er geboren wurde, angibt, sondern den 
Namen des Clans, von welchem der Subclan ein Sektor ist 358. 

Wie es sich mir aus dem zur Verfiigung stehenden Material zu ergeben 
scheint, kann ein Subclan oder eine Clanuntergruppe der Entstehung nach 
dreierlei sein: 1. Eine mit besonderem Namen und mit besonderen Riten und 
Vorschriften versehene Familiengruppe des Clans. 2. Eine Abpaltung vom 
Clan bei Vermehrung desselben, wobei aber diese Gruppe vor allem durch den 
gemeinsamen Clanritus mit dem tibergeordneten Clan verbunden bleibt 3. Ein 
Subclan entsteht durch ,,Degradierung“ eines Clans bei den verschiedenen 
Gruppierungsexperimenten und Ausgleichsversuchen mit dem Zweiklassen- 
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system. Ein deutliches Beispiel hierfiir sind die unter dem Namen Thdtada’ 
zusammengefaBten Clans zweiter Ordnung bei den Omaha 339, DaB diese 
Unterabteilungen einst wirkliche Clans waren, zeigt auch ihr selbstandiges 
Lagern im Lagerkreis. Ich halte es anderseits aber nicht fir ausgeschlossen, 
da Subclans durch Vermehrung wieder zu Vollclans werden kénnen. Was die 
Zahl der Subclans bei den verschiedenen Stammen betrifft, so ist aus den Clan- 
listen zu ersehen, daB die Subclans vielfach paarweise auftreten. Doch betont 
Dorsey von den Omaha, daB Anzeichen einer fritheren Existenz von vier Sub- 
clans in jedem Clan bestehen 34°. Das wiirde dem System von vier Subclans 
bei den Iowa entsprechen, das uns SKINNER mitteilt 341 und auf eine kiinstliche 
Unterteilung der Clans nach der heiligen Vierzah! hindeuten. Wenigstens fir 
die Omaha sollen noch Unterabteilungen der Subclans selbst bestehen, z. B. fiir 
den Schwarzschulterclan das Unterteilen des Ninibaton- (Pfeifentrager-) Sub- 
clans in Nonxthébitube, welche Gruppe die Farbe fiir die Bemalung des heiligen 
Ptahles herzustellen hat, und Jekithe, welche den Stammesherold stellt 342; 
oder fur den Wazhabeton-Subclan des Honga-Clans, der die Untergruppe 
Hongaxti (,,Wirkliche Honga“) hat. FLETCHER bemerkt aber hiezu, daB einst 
die Hongaxti der eigentliche Subclan des Honga-Clans waren (nicht die 
Wazhabeton-Gruppe), als aber die Biiffeljagd immer mehr an Bedeutung ge- 
wann, traten auch die Biiffelriten, die mit den Wazhabeton verbunden sind, 
gegentiber den Maisriten, die die Hongaxti itber haben, immer mehr hervor 34°. 

DaB aber bei den Indianern selbst vielfach Unsicherheit in der Clanunter- 
teilung besteht, zeigt, daB nach Dorsry die Untergruppen des Vogel- und 
Schildkréoten-Subclans von je einem indianischen Gewahrsmann bestatigt und 
von je zwei anderen geleugnet wurden 344. 

Uber die sieben Ninibaton- (Pfeifenbewahrer-) Subclans bestimmter 
Omaha-Clans sagt FLETCHER, daB sie mit der sonstigen Bedeutung der be- 
treffenden Clans nichts zu tun haben 245 und daB sie sekundare Bildungen 
darstellen 4°, Sie stellen, wie wir schon anderwarts ausgeftihrt haben, auch je 
einen Vertreter fiir den obersten regierenden Rat der sieben Manner und be- 
wahren auch eine heilige Pfeife. Ahnliche Bedeutung scheinen die Shoka-Unter- 
gruppen oder -Subclans der Osage zu haben, aus denen die Boten fiir die 
Zeremonien gewahlt werden 247. Abgesehen von diesen mehr _ politischen 
Funktionen der Subclans sind es vor allem rituelle, die den Subclans eigen 
sind. Die Bildung von Subclans scheint tiberhaupt einen Hauptgrund in den 
Clanriten zu haben, deren oft stark elaborater Charakter eine Aufteilung der 


339 Thatada mit a) Schwarzbar, b) Vogel, c) Schildkréte, d) Biiffelkopf. 

340 Dorsey, I, S. 216. 

341 SKINNER, .IV, S. 193 f. 

342 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 148. 

343 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 155. 

344 Dorsey, I, S. 239, 240. 

345... setting apart a certain family within a gens and giving to it a new class 
of duties — duties that were to be civil and not connected with the establizhed rights 
of the gentes.“ 

346 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 201 f. 

SATA SELESCHE, II, *z.° B.S: 52'T. 
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verschiedenen Funktionen auf bestimmte Familiengruppen des Clans — eben 
die Subclans — notwendig machte. 

Was die Frage der Totems des Subclans betrifft, so zeigt sich aus der 
Totemclanlisten, daB, soweit in vielen Fallen iiberhaupt von Totems gesprochen 
werden kann, diese fast ausschlieBliech mit dem des Hauptclans zusammen- 
hangen 348, Doch herrschen hier oft groBe Unklarheiten. Der Erdhausclan 
der Omaha hat z. B. einen Wolf-Subclan, der sich aber, wie im Kapitel iiber 
die Clanriten gezeigt wurde, auf den Clanritas bezieht. Anderseits scheint der 
Wolf im Subclan doch auf das urspriingliche Totem des Hauptclans hinzu- 
deuten, wenn es auch im Namen desselben nicht mehr aufscheint. Klarer liegen 
die Verhaltnisse bei den Subclans der Kansas und noch mehr bei den Iowa. 
Hier haben die Subclannamen alle Beziehung zum Totem des Hauptclans. 
Bei den Iowa sind die Subclans, die sonst keine besondere Funktion zu haben 
scheinen, direkt nach den vier Totembriidern benannt 549. Bei den Winnebago 
finden sich, wenigstens in spaterer Zeit, iiberhaupt keine Subclans. Sie wirden 
hier von allen Thegiha und Tciwere — von den Oto, Missouri und Quappa 
wissen wir zu wenig — die einfachsten Verhaltnisse aufweisen. 


16. Die mythisch-magischen Beziehungen der Totems. 


In mannigfacher Weise werden besonders bei den Thegiha-Sioux die 
Totems miteinander und mit verschiedenen Vorstellungen in mythisch-magische 
und symbolische Beziehung gebracht. Diese Verkniipfung der Clantotems mit 
den verschiedenen Kraften und Machten des Himmels und der tibrigen Natur, 
die auch die Feststellung der tatsachlichen Totems der einzelnen Clans ziemlich 
erschwert, hat zum grofen Teil ihren Grund in der religidsen Weltanschauung 
der Sioux von der alles durchdringenden Lebenskraft, die alle Wesen der Natur 
verbindet und einander verwandt macht. Und diese Totembeziehungen sind vor 
allem zu erkennen in der Benennung der Clans, in den Attributen, die den 
Clans und ihren Totems zugewiesen werden, in den Personennamen, in der 
Zusammenfassung von Clans nach bestimmten Gesichtspunkten, in den Clan- 
riten und in den Ursprungsmythen, In vielen Fallen ist es von unserem Stand- 
punkt aus gar nicht méglich, zu sagen, warum ein Totem gerade mit dieser 
oder jener Vorstellung verbunden ist, so z. B. warum bei den Osage Biber, 
FluB und Fisch mit dem Bogen in symbolischer Beziehung stehen. Es wiirde uns 
ein tieferes Eindringen in die religidsen Anschauungen und Zeremonien der 
verschiedenen Siouxstamme wohl mancherlei Aufklarung bringen, doch war das 
in der vorliegenden Arbeit nicht méglich. Es werden im folgenden auch nicht 
alle Totemkorrelationen, die ich in der Literatur fand, angefiihrt werden, son- 
dern nur die, welche mir besonders wichtig erschienen. Den Totemverbindungen 
kommt aber gerade aus dem Grunde besondere Bedeutung zu, weil sie zur 
Feststellung von Beziehungen zwischen dem Totemismus der Sioux mit dem 
anderer Stamme mancherlei beitragen kénnen. Es ist einzusehen, daB, wénn 


348 Siehe z. B. die ,,Totems“ des Schwarzbar- und Vogel- (Sub-) Clans der Omaha. 
349 SKINNER, IV, S. 193, 


Totemismus und Zweiklassensystem bei den Sioux-Indianern. 483 


Totems immer in derselben Kombination mit bestimmten Vorstellungen auch bei 
anderen Stammen festzustellen sind, doch eine bestimmte Beriihrung vorliegen 
muB8. Viele dieser Totemkombinationen reichen wohl in sehr alte Zeit zuriick, 
als die Siouxstamme noch eine Einheit bildeten, und werden von den Ein- 
heimischen teilweise vielleicht selbst nicht mehr verstanden, Mancherlei Auf- 
klarung wird uns aber das Kapitel itber die Clanursprungslegenden geben. 

Eine wichtige Korrelation ist B i f fe1— Mais (Omaha, Osage, Iowa) 
und Biffel— Medizinpflanzen (Ponka, Osage): Wie wir schon des 
Ofteren gesehen haben, hat bei den Omaha der Biiffelclan einen Mais-Subclan 
und Maisriten. Diese Zusammenstellung ist ziemlich eindeutig: der Biiffel ist 
ja das Hauptnahrungstier, der Mais die Hauptnahrungspflanze, beide bilden 
die Grundlage der Wirtschaft der in Frage stehenden Siouxstamme. Sehr lehr- 
reich ist in diesem Zusammenhang folgende Stelle in der Legende des Biiffel- 
(archaisch Thoxe-) Clans der Osage. Es ist darin zu sehen, wie man sich die 
Verbindung des Biiffels mit dem Mais und den Medizinpflanzen dachte. Der 
Biiffel wirft sich auf die Erde. Als er es zum viertenmal tut, wirft er den ge- 
fleckten Mais und den gefleckten Kiirbis in die Luft und machte den Mais 
als Mann, den Kiirbis als Frau 35°, Die Biiffelgesange dieses Clans bestehen 
llbrigens aus folgenden Teilen, die folgend lauten 351: 


Vom Maispflanzen und Maiswuchs; 
zeremonielles Maispflanzen; 

Besichtigen des Feldes durch die Frauen; 
Freude der Frauen iiber das Maisfeld; 
Biiffelgesang; 

. fir den Jager. 


Weiter heiBt es in der Legende: Der Thoxe (Biiffel) sprach: ,,O, Tsizhu, 
du sagst, du hast nichts Passendes fiir ein Symbol. Ich, der ich hier stehe, bin 
eine Person, die fiir ein Symbol geeignet ist.“ Der Biiffel warf sich dann auf 
die Erde und die Wurzel einer Medizinpflanze rollte hervor, worauf der Biiffel 
sagte: ,,Diese Wurzel soll fiir die Leute stets eine Medizin sein.“ Auf dieselbe 
Weise brachte er auch die anderen Pflanzenmedizinen hervor 3°. 

Weitere Verbindungen, wie sich aus den Clanlisten und den verschiedenen 
Literaturstellen ergibt, sind: B ti f fe 1—_Erde (Omaha, Ponka, Kansas) ; bei 
letzteren indirekt, indem der Erdhausclan die Biiffeljagd iiber hat), B if fel — 


DAR WN 


350 La FLEsCHE, III, S. 57. 

351 La FLescue, III, S. 160 f. 

352 La Fiescue, Il, S. 135f. Daher gilt der Biiffel bei diesen Indianerstammen 
(wie der Bar) als groBer Medizinmann. Es sei ferner betont, dai der Tatsache, daB in 
den Mythen Biiffel als Hervorbringer der Medizinpflanzen und des Maises erscheinen, 
wohl eine kulturgeschichtliche Grundlage zukommt. Es ist deutlich zu erkennen, daB 
dem Biiffel, als dem Jagdtier, in gewissem Sinne das Primat gegentiber den Nahrungs- 
pflanzen zuerkannt wird. Dem Biiffel ist aber als Hauptjagdtier der Elch vorausgegangen 
und auch diesem wird in Mythen der Sioux dieselbe erhdhte Bedeutung zugemessen. Bir 
wird sogar als der Schépfer der Erde und der Tiere hingestellt, ja, sein K6rper ist die 
Erde selbst. (LA Frescue, II, S. 112, 116f.) Das waren jedenfalls deutliche Hinweise 
auf die groBe Bedeutung des Jagertums bei den Sioux. 
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Eis bzw. Hagel (Ponka) 353, Bi ffel— Sonne (Osage) *°4. Die Korre- 
lation Ba ffel—Wasservoégel (Omaha) besteht aber nur auferlich: 
ein Subclan des Biiffelclans Honga verwendet bei seinen Zeremonien Federn 
von Gansen, Kranichen und Schwanen. Unklar ist die Kombination Biffel- 
schwanz—Krahe—Biffelkalb (Omaha): Der Biffelschwanzclan 
erwahnt in seiner Ursprungslegende die Krahe und hat als Tabu das Buffel- 
kalb 355, Vielseitig sind auch die Kombinationen mit dem Donner. Weit ver- 
breitet ist die Verbindung des Donners mit verschiedenen Vogeln, wie Habicht, 
Amsel, Star, Adler, was besonders aus den Clanlisten der Sioux zu entnehmen 
ist, ferner findet sich Donner—-Reptile (Omaha, Ponka), Donner — 
Elch— Krieg (Omaha). Die Verbindung W 0lf—Steine— Wasser- 
v6 gel (Schwan) bei den Omaha erklart sich aus den fast verlorengegangenen 
Riten des Erdhausclans, die Verbindung Wolf— Wasser bei den Winne- 
bago aus der Ursprungslegende des Wolfclans. Mehr astrale Bedeutung scheint 
zuhaben Hirschkopf—Plejaden—Nachthimmel—Donner, 
welche Beziehungsetzung im Hirschkopfclan besteht (Omaha, Osage). Ein sehr 
auffallender Zug ist bei den Winnebago die enge Freundschaft von Schwa rz- 
barund Wolf, die in den Ursprungsmythen immer wieder aufscheint. Die 
Verbindung Schwarzbar — WeiBer Schwan — Holzkohle 
(Osage) erklart sich daraus, daB die schwarze Farbe des Baren, die Schwarz- 
farbung der Beine und Schnabelspitze des Schwanes nach der vorherrschenden 
Tendenz zu symbolischer Beziehungsetzung die Korrelation mit Holzkohle 
herbeiftthrt 25°. Fiir die Verbindung Taube—Waschbar (Taubenclan 
hat Waschbar-Subclan) bei den Iowa fand SKINNER keine Erklarung 357. Eine 
merkwiirdige Beziehungsetzung findet sich bei den Winnebago in Hirsch — 
Tod—Wind—Weltgegenden: Die Hirschclanleute ditirfen ihren 
Clangesang nicht zu laut singen, auch keine plotzliche Bewegung ihrer Glieder 
machen, denn jede Bewegung kann sonst den Tod eines Menschen verursachen 
und es wurde starker Wind wehen. Jedes Glied des Hirsches ist ein Symbol 
der vier Richtungen 58. 

Die bei den Thegiha-Sioux fiir Clanbenennungen stark in Verwendung 
stehenden archaischen Termini werden ebenfalls mit bestimmten Tieren 
(Totems) und anderen Dingen in Verbindung gebracht, was wohl ein Licht 
auf ihre heute gréBtenteils schon verlorengegangene Bedeutung werfen kann. 
Mit Honga ist gewohnlich der Adler verkniipft, ferner der Biiffel (Omaha) und 
der Waschbar (Kansas); mit Wazhazhe (bei den Ponka) die Schlange, ferner 
Wasser, die Eule (bei den Kansas und Osage), der Hirsch, Muschel und 
Biber; mit Kansas der Wind und mit Tsizhu Sonne, Sterne und Adler. 

Bestimmte Totemverbindungen ergeben sich ferner aus den sogenannten 
Clangruppen. Es wird einen bestimmten Grund haben, wenn Totemclans unter 


353 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 46 f., 57. 
354 Dorsey, II, S. 536. 

355 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 175. 

356 La FLeEscue, II, S. 105 f. 

357 SKINNER, IV, S. 194. 

358 RApIN, S. 246. 
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ganz bestimmten Gesichtspunkten zusammengefaBt werden. Bei den sieben 
Clangruppen der Kansas ist dieser Grund nicht ohne weiteres zu erkennen, 
warum folgende Clanverbindungen bestehen: Erdhausmacher — Geist — Elch; 
Hirsch — Biiffel — Donner; Ponka — Kansas (Wind) — Schwarzbar; Sonne 
— Friedensstifter; Adler — Nacht. Klarer sind Korrelationen, die durch die 
Clangruppen der Ponka erzielt werden: Unter Donner oder Feuer werden die 
Totemclans Donnerleute und Schwarzbar zusammengefaBt 359° unter Wind 
oder Krieg: Wildkatze und Elch, unter Erde: zwei Biiffelclans, unter Wasser: 
Schlange und Biiffel. 


17. Die Tabuvorschriiten im Totemclan. 


Eine der bedeutungsvollsten Auspragungen des Totemismus ist das 
Tabuieren des Totemtieres, konkreter ausgedriickt: das fiir die Clanangehérigen 
bestehende Verbot, die Tierart (oder das Ding), die zum Totem erhoben wurde, 
zu bertihren, zu téten oder zu essen. Nun ist es sehr merkwiirdig, daB von den 
Sioux, die Totemismus haben, nur ein Teil auch das Totemtabu besitzt, dann 
allerdings in klassischer Form, vielleicht schon ins Extrem verfallend und sich 
dadurch schon von der typischen Form, wie wir sie nach unseren bisherigen 
Erfahrungen anzunehmen gewohnt sind, entfernend. Das sind die Omaha und 
Ponka, wahrend sich bei anderen Stammen der Thegiha-Gruppe die Tabu- 
vorschriften nur in Spuren vorfinden. Als Quelle zur Eruierung der Tabu- 
vorschriften fiir die Totems gelten neben den direkten Angaben der verschie- 
denen Autoren besonders auch die Totemclanlisten und die Namen der Clans. 
Nicht nur die Clans, auch die Subclans haben ihre besonderen Meidungs- 
gebote. 

Sehr charakteristisch sind bei den Omaha und Ponka die partiellen 
Tabus. Mit diesen ist am starksten das Bi ffeltotem behaftet. So sind 
im Schwarzschulterclan der Omaha bzw. im Wathigithe-Subclan Zunge und 
Kopf des Biiffels tabu, d. h. erstere darf nicht gegessen, letzterer nicht be- 
ruhrt werden 26°, In den verschiedenen Subclans des Nuche- (Biiffel-) Clans 
der Ponka besteht Berithrungsverbot fiir Biiffelkopf, Haut des Biiffelkalbes 
und Speiseverbot fiir Biffelzungen 261. Der Biffelschwanzclan der Omaha 
hat wieder das Verbot, ein ungebornes Biiffelkalb zu berthren. Spater bezog 
man das Tabu besonders auf das Biiffelkalb tberhaupt und auf das Fleisch 
an der unteren Rippe, der das Kalb im Mutterleib anlag *®?. Auch die ver- 
schiedenen Biiffelclans der Ponka tabuieren das Biiffelkalb. Ebenso besteht fir 
das Elch- und Hirschtotem bei den Omaha partiale Tabuisierung. So ist im 
Wezhinshte- (Elch-) Clan verboten, das Fleisch des mannlichen Elches zu essen 
oder Mokkasins, aus seiner Haut hergestellt, zu tragen. Nur beim Tode eines 
Mitgliedes dieses Clans wird hievon eine Ausnahme gemacht. Ein toter Elch- 
clanmann tragt Elchhautmokkasins, wenn er bestattet wird 763. Man sieht aus 


358 Bei den Winnebago herrscht enge Verbindung des Donnervogels mit dem Feuer. 
360 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 149. 
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all dem, daB die Tiere, die fiir die Ernahrung von gréBter Bedeutung sind, 
wie vor allem der Biiffel, frither wohl auch der Elch und Hirsch, nicht in ihrer 
Gesamtheit tabuiert werden kénnen, sondern nur bestimmte, sdekach belanglose 
Teile von ihnen. Die Partialtabus sind also 6konomisch bedingt. DaB ein Sub- 
clan des Biiffelclans ,,Schwarze Schulter“ auch das Speiseverbot fiir eine Mais- 
art, und zwar fur den roten Mais besitzt 364, leuchtet nach der grofen wirt- 
schaftlictien Bedeutung dieser Feldfrucht ind wegen ihrer magischen Ver- 
kniipftheit mit dem Bitffel ohne weiteres ein. 

Die anderen Clans der Omaha und Ponka haben, soweit sie das Totem 
betreffen, ebenfalls die echt totemistischen Totungs-, Speise- und Berthrungs- 
verbote. So darf der Schwarzbarclan der Omaha und Ponka nicht das Fleisch 
dieses Tieres essen noch sein Fell beriihren 365. (Der Name des Clans ist ja 
Wathabe itazhi ,Die keinen schwarzen Baren beriihren“.) Hier besteht kein 
partielles Tabu, offenbar weil der Bar keine groBe wirtschaftliche Bedeutung 
einnimmt. Der Vogelclan der Omaha (Wazhinga itazhi ,,Beriithren keine Vogel“) 
tabuiert verschiedene Vogel. Wenn z. B. die Knaben in ihren Spielen auch nach 
Végeln schossen, so beriihrten sie dieselben nie mit der Hand $66, Und in dieser 
Weise gibt es auch in den anderen Clans entsprechende Tabus (Schildkroten- 
clan, Reptilclan). Kein Clan der Omaha und Ponka ist ohne solche. 

Nun sei aber noch auf einige Merkwiirdigkeiten in den Meidungs- 
geboten fiir die Totems hingewiesen. Verschiedene Clans der Omaha und 
Ponka haben Tabuvorschriften, die nicht zum Namen des Clans 
passen, oder manche Clannamen deuten auf Tabus (d. h. sind nach Teilen 
von Tieren benannt), die in den betreffenden Clans gar nicht vorkommen. 
So hat der Hisada- (Donner-) Clan der Ponka als Tabus sowohl den Hirsch 
als auch Vogel, oder der Elchclan der Ponka neben Elchtabus auch Biffel- 
tabus 67. Es sind das sicher sekundare Erscheinungen, die teilweise vielleicht 
zuriickgehen auf das Aufnehmen fremder Volksteile in einen Clan oder die auf 
magisch-mythischen Assoziationen beruhen. Der Name des Biiffelclans der 
Omaha ,,Schwarze Schulter“ deutet wohl auf eine friihere Tabuierungsvor- 
schrift, denn heute tabuiert der Clan andere Teile des Biiffels. 

AuBer den Verboten gegeniiber Tieren haben verschiedene Clans der 
Omaha und Ponka auch Meidungsvorschriften fiir mancherlei andere Dinge. 
So dirfen die Leute des Konthe- (Wind-) Clans der Omaha griinen Ton 
(oder Griinspan) nicht beriithren 368. Fiir den Hirschkopfclan der Omaha 
besteht ebenfalls Berithrungsverbot fiir griinen Ton, ferner fiir Holzkohle 369. 

Nun sind wir in der gliicklichen Lage, von den Gewahrsmannern vielfach 
auch die Begrindungen fiir die Tabuvorschriften der Clans, 
wie sie von den Indianern selbst gegeben werden, iibermittelt zu haben. Sie 
sind in jeder Hinsicht sehr instruktiv, nur miissen wir beriicksichtigen, daB 
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manche Erklarungen, wie es aus dem ganzen Sachverhalt deutlich hervorgeht, 
nicht den urspriinglichen Zustand wiedergeben, sondern als sekundar und oft 
auch als atiologisch anzusprechen sind. 

Hirschkopfclan der Omaha: Das eine Tabu, der griine Ton, 
symbolisiert nach den Aussagen der Indianer die Farbe des Himmels, das 
andere, die Holzkohle, den Nachthimmel 379. Wenn man bedenkt, daB dieser 
Clan tiberhaupt Beziehungen zum Sternenhimmel hat (siehe das Kapitel iiber 
die mythisch-magischen Totembeziehungen), so hat diese Assoziation nichts 
absonderliches. Allerdings stort das Tabuierungsgebot etwas, denn wenn die 
Ursache der Meidungsgesetze im Totemismus allgemein in der verwandtschaft- 
lichen Beziehung der Menschengruppe zum Totemtier gesehen wird, so liegt 
in unserem Falle ein ahnliches Fihlen nicht vor. Es wird wohl keinem Omaha 
einfallen, sich mit dem Lehm oder mit der Holzkohle in verwandtschaftlich- 
freundschaftliche Beziehung zu setzen. Hier handelt es sich offenbar um eine 
Ubertragung echt totemistischer Tabuvorschriften, die es ja bei den Omaha- 
Ponka zur Geniige gibt, auf andere, in magische und symbolische Assoziation 
gebrachte Dinge. Dies kann wohl auch Licht auf die nichttierischen ,,Totems“ 
anderer Volker werfen. 

Windclan der Omaha: Nach dem alten Berichterstatter JAMES 
wird griiner Ton hier deswegen tabuiert, weil er von anderen Clans zur K6rper- 
bemalung verwendet wird 371. 

Elchclan der Omaha: Als einst die Pfeifen und Paraphernalia 
fur die Kriegsriten hergestellt wurden, suchte man nach einem Fell, um sie 
einzuwickeln. Man fand aber nur einen mannlichen Elch. Das sah man als 
ein Zeichen von Wakonda an, und in Erinnerung an diese Offenbarung wurde 
der Elch im Clan tabuiert 372. Diese Erklarung ist wohl sicher atiologisch. 

Waxthexeton-Subclan des Biffelclans Honga der 
Omaha: Das Stick Fleisch von der Seite des Biiffels, das hier tabuiert 
wird, galt als Opfer an den heiligen Pfahl bei der groBen Stammeszeremonie. 
Die Federn des Kranichs, der ebenfalls mit Verbot belegt wurde, hatten bei der 
besagten Zeremonie ebenfalls eine bestimmte rituelle Verwendung *73. Hier 
wirkte wohl der Zeremonialismus auf die totemistischen Tabugesetze ein. Das 
gilt wohl auch von den anderen Tabus der Honga-Subclans, 

Erdhausmacherclan der Omaha: Die Tabus dieses Wolf- 
clans: Schwan, Ton und Ruf haben ebenfalls ihre Begriindung in den 
Clanriten 374. 

Ahnliches liegt wohl auch fiir die Meidungsvorschriften der Clans der 
Ponka vor, wenn z. B. im Wildkatzenclan Holzkohle und griner Lehm 
tabuiert werden. 

Meidungsvorschriften fir bestimmte Handlungen 
fand ich von den Ponka angegeben: Die Mitglieder des Wazhazhe-Clans, fiir 
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den Schlangentabu besteht, diirfen nicht unter der Zeltwand durchkriechen, 
weil sonst die Schlangen kommen und Béses tun wiirden 37°. Die Hithada- 
(Donner-) Clanleute, die Vogel tabuieren, gehen nach dem Tode zum Donner. 
Sie diirfen daher nicht auf die Baume klettern, weil sie durch das Aufwarts- 
streben ihr Leben verktirzen wiirden 37°. 

Auf die Einhaltung der Meidungsgebote im Clan wird 
streng geachtet. Das Ubertreten der Tabus gilt als Sakrileg und wird nach 
DorseEY vom Totem direkt bestraft, und zwar mit Blindheit, WeiBhaarigkeit 
und MiBgestaltigkeit. Auch kénnen am Kérper weiBe Flecken erscheinen **7. 
Nur Clanvorsteher diirfen beim Amtieren in den Clanriten die Tabus tber- 
treten 278. Darauf wird auch der im Kapitel iiber die Clanriten mitgeteilte Ge- 
brauch Bezug haben, wonach der Reptilclan der Omaha, der ja Schlange und 
Wiirmer tabuiert, zur Abwehr der Gefahren von der Feldfrucht in bestimmter 
Weise Wiirmer vernichten muB. 

Wie schon erwahnt wurde, scheinen bei den anderen Vertretern der 
Thegiha-Gruppe der Sioux, bis auf einige Andeutungen, die. totemistischen 
Meidungsvorschriften plétzlich aufzuhéren. Aus der Clanliste der Kansas 
(nach Dorsey) ist zu ersehen, daB nach dem Namen eines Hirsch-Subclans zu 
schlieBen, hier Speiseverbot fiir den Hirsch zu bestehen scheint. Bei den Osage 
weist ebenfalls nur der Name eines Subclans (der Tsizhu-Friedensstifter) auf 
ein Tabugebot, und zwar auf Bertthrungsverbot fiir Blut. Von Dorsey wird 
aber angegeben, daB die Friedensclans der Osage — Tsizhu Washtage und 
Ponka Washtage — kein tierisches Leben antasten diirfen. Sie trafen aber mit 
den Kriegsclans ein Ubereinkommen, wonach sie von diesen Fleischnahrung 
gegen Pflanzenkost eintauschten 379. Ich halte es nicht fiir ausgeschlossen, daB 
dieser Gebrauch auf ein Weiterleben veranderter totemistischer Meidungsvor- 
schriften zuriickgeht. 

Die Tciwere-Gruppe scheint iiberhaupt keine Totemtabus zu _besitzen. 
Von den Iowa werden nach SKINNER solche direkt geleugnet 389°, von den 
Winnebago gibt Rapin keine diesbeziiglichen Angaben. Auch aus den Clan- 
namen geht nichts von Meidungsgeboten hervor. Rapin fiihrt nur an, daB fiir 
den tierischen Schutzgeist, d. h. fiir das Tier, itber das der Schutzgeist herrscht, 
kein Tabu besteht $81. Da Rapin die Winnebago an Ort und Stelle genau er- 
forscht hatte, so ware ihm das Bestehen von Meidungsgeboten fiir die Totems 
wohl sicher nicht entgangen. Man wird daher wohl annehmen miissen, da8 zur 
Zeit, als Rapin bei den Winnebago weilte, sie auch tatsachlich keine totemisti- 
schen Tabuvorschriften hatten. Kénnen wir also annehmen, daB den Tciwere- 
Sioux (und einem Teil der Thegiha) diese Gebote von jeher fehlten? Da miiBte 
zuerst die Frage beantwortet werden, woher die Omaha-Ponka diese Sitte 
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hatten. Ihre Nachbarstamme, wie Dakota, Pani und Algonkin haben nicht das 
geringste davon aufzuweisen; sie besitzen ja auch uberhaupt keinen Totemis- 
mus. Es bleibt also nichts anieres brig, als die totemistischen Meidungsgebote 
als einen integrierenden Bestandteil des Totemismus der Omaha-Ponka anzu- 
sehen. Da nun der Totemismus der anderen Thegiha-Stamme und der der 
Tciwere-Stamme, wie aus den bisherigen Ausfiihrungen zu ersehen war, groBe 
Ubereinstimmungen mit dem der Omaha-Ponka aufweist, so ist die Annahme 
wohl berechtigt, daB auch die iibrigen totemistischen Sioux einst Totemtabus 
besaBen, sie aber aus irgendwelchen Griinden spater verloren. Fiir das Ab- 
gehen von den Tabus kénnte bei den Winnebago vielleicht die groBe Bedeutung 
des Schutzgeisterglaubens ins Treffen gefiihrt werden, welcher eine ganz 
andere Einstellung zum Tier mitbrachte 382. 


18. Die Symbole der Totemclans; Angleichen an das Totem. 


Hier handelt es sich vor allem darum, auf welche Weise das Totem oder 
die damit verbundenen Vorstellungen nach auBen hin dargestellt oder kenntlich 
gemacht werden. Dabei ist im Prinzip jedenfalls zu unterscheiden, inwieweit 
es sich um eine blofe bildliche oder symbolische Darstellung des Totems 
handelt und inwieweit um eine 6ffentlich zur Schau getragene Identifizierung 
mit dem Totem durch verschiedene symbolische Mittel. In Wirklichkeit sind die 
Unterscheidungen, wie es aus dem Material hervorgeht, nicht immer deutlich 
zu ziehen. Zu bemerken ist, daB das, was LA FLESCHE von den Osage als 
,,Clansymbole“ angibt, hier nicht gemeint ist. Diese. ,,Clansymbole“ bezeichnen 
ja meist das Totem selbst. 

SymbolischeDarstellungdes Totems durch Ko6rper- 
bemalung. — Wenn im Hirschkopfclan der Omaha das Neugeborene am 
fiinften Tag seinen Babynamen erhalt, bemalt es ein alter Mann (wahrscheinlich 
einer des Clans) am Riicken mit roten Flecken, um es dem jungen Reh ahnlich 
zu machen. Das soll aber auch Symbol fiir die Plejaden sein. Auch die Er- 
wachsenen des Clans bemalen sich die Brust mit roten Flecken und reiben sich 
das Haar mit roter Farbe ein 383. Im Honga-Utanondsi-Clan der Osage, der 
mit der Erde in Verbindung steht, tatauieren sich die Frauen das Symbol 
(Totem?) des Clans, die Spinne, auf den Riicken *84. Die Winnebago und 
Iowa haben eine Gesichtsbemalung fiir die Toten, die clanweise verschiedene 
Muster aufweist. Es soll dadurch der Verstorbene im Jenseits betreffs seiner 
Clanzugehérigkeit erkannt werden. Die Gesichtsbemalung des Barenclans der 
Winnebago wird als Lacheln gedeutet, denn die Barenleute gehen lachelnd in 
den Tod. Bei den Iowa wird diese Bemalung von dem 4ltesten mannlichen Mit- 
glied des Stammes ausgefiihrt 38°. Hier handelt es sich wohl weniger um eine 
symbolische Angleichung an das Totem, als vielmehr um Symbole fur die 
Clans. 


382 Um es nur anzudeuten, scheint der Schutzgeisterglaube zu den Sioux von 
auBen gekommen zu sein, wahrscheinlich von den Algonkin. 

383 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 178; Dorsey, I, S. 245 f. 
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Bildliche Darstellung oder Symbolisierung des 
Totems. — Bei den Omaha wird das Hauptzelt des Schwarzschulter- 
(Biiffel-) Clans an der AuBenseite mit drei Biiffelkopfen in Kreisen bemalt, der 
Schildkrotenclan bemalt seine Zelte mit Schildkrétenfiguren, der Ingthe-jide- 
(Biiffelkalb-) Clan mit Darstellungen von Biiffelkalbern in Kreisen an beiden 
Seiten des Einganges 386, Bei den Ponka werden die Zelte des Thixida-Subclans 
(,,fo dwell with the Puma“) auf der einen Seite mit der Friedenspfeife, auf der 
anderen mit dem Puma bemalt 287. Nach Rapin stellen die Winnebago die 
Totemtiere in Stickereien auf Beuteln, Kriegsbiindeln und dergleichen dar, 
ferner ritzen sie sie auf Gegenstanden ein 388. 

Mokkasins als Clansymbole, — Dem Verstorbenen des 
Elchclans der Omaha werden Schuhe aus Elchhaut angelegt, damit er im Jen- 
seits von seinen Verwandten erkannt werde, dasselbe gilt vom Hirsch-Subclan 
des Nikapashna-Clan der Ponka 38°, 


VerschiedeneGegenstande und Merkmale alsClan- 
symbole. — Omaha: Die sieben urspriinglichen Clans werden in der Zere- 
monie des heiligen Pfahles durch sieben Pfeile symbolisiert, wobei tiber das 
Schicksal des durch einen Pfeil vertretenen Clans geweissagt wird 39°. 

Ponka: Jeder Clan markiert seine Pfeile in besonderer Weise, um bei der 
Jagd die Clanzugehérigkeit des Jagers anzugeben. 

Winnebago: Der Donnervogel hat die ;,kahlképfige Kriegskeule“ als Clan- 
symbol. Wenn ein Mitglied dieses Clans stirbt, wird ihm eine solche Keule 
in Miniatur ins Grab gegeben #91. Der Barenclan hat als Clansymbol einen selt- 
sam geschnittenen Stab 392, 

Sehr interessante Angaben gibt uns der schon mehrfach erwahnte alte Be- 
richterstatter CALEB ATWATER (in: Tour to Prairies du Chien, 1829) iiber Clan- 
symbole der Winnebago, die spater, zur Zeit Rapin’s schon auBer Gebrauch 
gekommen zu sein scheinen. So wird gesagt, daB der Hauptling des Schild- 
krétenclans an der Spitze seines Clans marschiert und eine grofe bemalte 
Schildkréte auf dem Ricken tragt. Das gilt auch vom Hauptling des Schlangen- 
clans, der die Haut einer groBen Schlange um den Hals hat. Und es heiBt 
weiter: ,,In fine, every tribe (gemeint ist Clan) has its standard bearer, with 
appropriate emblems 393.“ Diese sehr bemerkenswerte Art von Totemsymbol, 
nach der das Totem direkt in seiner wirklichen tierischen Gestalt aufscheint, 
spiegelt sich, was sehr bezeichnend ist, in Clannamen der Omaha, Osage und 
Kansas wider, die ,,The-turtle-carriers or bearers“ oder ,,Carries-a-turtle-on-his- 
backs“ lauten. Es ist demnach sehr wahrscheinlich, daB dieser Gebrauch in 
alter Zeit auch bei den Vertretern der Thegiha-Sioux vorkam. 


386 Dorsry, I, S. 229, 240, 248. 
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Osage: Bei der sogenannten Zeremonie des Sendens, die zu den sieben- 
Stufigen Stammesriten der Osage gehort, erhalt jeder Clan Symbole: der 
Hirschclan sieben Pfeilschafte, die Alteren Tsizhu eine Kriegsaxt, die Tsizhu- 
Friedensstifter rote Federn und Adlerdaunen, der Adlerclan weiBe Federn und 
Adlerdaunen, der Biiffel- (Thoxe-) Clan Maiskérner 394, 

Bestimmte Haarschur als Totemsymbol: Wohl eines 
der merkwiirdigsten symbolischen Darstellungen des Totems ist die mittels einer 
bestimmten Frisur, die durch besonderes Scheren oder Rasieren des Kopf- 
haares erzielt wird. Teilweise war hier urspriinglich sicher ein gewisses 
Streben, sich mit dem Totemtier irgendwie zu identifizieren, vorhanden. 
FLETCHER gibt ferner an, daB die betreffenden Haarschuren dazu dienten, dem 
Kind die verschiedenen Clans, zu denen seine Spielgefahrten gehorten, fest ein- 
zupragen. ,, [hat it served its purpose has been observed by the writers 395. 
Diese Haarschuren wurden nur an Knaben vorgenommen, und zwar, wie es 
von den Omaha und Ponka berichtet wird, erstmalig nach der Weihe des 
Knaben an den Donner, die zur Zeit, wenn das Kind zu laufen begann, statt- 
fand. Die Frisur, die nach dem konventionellen Muster des vaterlichen Clans 
gehalten war, wurde nun alle Jahre im Frithling bis zum siebenten Lebensjahr 
erneuert. Dann wurde das Haar wachsen gelassen und die Skalplocke des 
Kriegers wurde geflochten. Uber diese Clansitte finden wir in den Arbeiten von 
FLeTcHerR, La FLescne und Dorsey ausfiihrliche Angaben und die ent- 
sprechenden Abbildungen der verschiedenen Frisurenmuster der Clans 396, An 
einigen Beispielen soll der Gebrauch der symbolischen Clanhaarschuren klar- 
gemacht werden. 

Im Elchclan der Omaha wird den Knaben nur ein Haarschopf tiber der 
Stirn und eine Locke am Hinterhaupt stehengelassen, was den Kopf bzw. den 
Schwanz des Elches symbolisiert 297. Im Wathigizhe-Subclan des Schwarz- 
schulter- (Biiffel-) Clans der Omaha bedeuten die Haarbiischel, die am Kopf 
stehengelassen werden, Kopf, Horner und Schwanz des Biffels. Im Ninibaton- 
(Pfeifentrager-) Subclan dieses und der anderen Clans beziehen sich die zwei 
kleinen Haarbiischel nicht auf das Totemtier, sondern auf die beiden legen- 
daren Hiigel, aus denen der Mais wuchs 398, Die Haartracht des Biffelkopf- 
clans der Omaha bezieht sich nicht auf den Biiffel, sondern auf den Adler, der 
mit der Pfeife des Clans verbunden ist 399, und die des Konthe- (Wind-) Clan 
auf die vier Windrichtungen. Dieses Frisurmuster hat Kreuzform und ent- 
spricht der Figur, die bei den alten Windclanriten aus dem Boden geschnitten 
wurde 49°, Die Frisur des Inshtathunda-Clans symbolisiert die vielen Beine 


394 La FLESCHE, II, S. 155 f. 

395 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 198. 

396 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 48, 128, 145; FLercuer, S. 582. 

387 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 145. 

398 FrETCHER-LA FLESCHE, S. 148, 149. In letzterem Falle kommt wieder die Ver- 
bindung der rituellen Tabakspfeife und dem Maisbau zum Ausdruck. Bei den Pueblo- 
Indianern bezieht sich der Tabakrauch auf die Regenwolken. 
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der Insekten 4°. Die symbolische Haarschur der Knaben des Thixida- (Wild- 
katzen-) Clans der Ponka ahnelt der der Biiffelclans der Omaha. Das soll 
darauf hindeuten, daB ein Tabu dieses Clans (Blut) sich auf das Blut des 
getéteten Biiffels bezieht 4°. 

Bei den Osage scheint diese Art von Clansymbolisierung nicht so stark 
geiibt worden zu sein wie bei den Omaha-Ponka, wenigstens finden wir nur 
geringe Angaben 49%, Die Kinder des Tsizhu-Friedenstifter-Clans haben eine 
Frisur in Form der Baschta-Blume, welche das Clansymbol derstellt 4°4. Von 
den Iowa werden schon aus dem Jahre 1848 von den Missionaren IRviIN und 
Hamitton Clanfrisuren fiir Knaben berichtet, welche nach den vorliegenden 
Berichten mit denen der Thegiha-Sioux iibereinstimmen. Bemerkenswert ist die 
Frisur des Wolfclans, die Inseln darstellen soll, was wieder auf die Verbin- 
dung des Wolfes mit dem Wasser hinweisen wiirde 4°. 

Von den Oto bestehen, ganz im Einklang mit dem Wenigen, was wir uber 
ihre Kultur wissen, nur fliichtige Andeutungen iiber Haarschuren der 
Kinder 496; von den Winnebago fand ich aber keine diesbeziiglichen Angaben. 

Uber die symbolischen Haarschuren der Totemclans bei den Sioux ware 
noch allgemein zu sagen, daB es sich hier wahrscheinlich um eine Ubernahme 
der im 6stlichen Nordamerika weit verbreiteten Sitte, die Kopfhaare vor allem 
der Krieger kunstvoll zu scheren, durch das Totemclansystem handelt. Es liegt 
also hier wieder ein schénes Beispiel vor, wie sehr der Totemismus bestrebt 
ist, verschiedene auBerhalb seines Bereiches stehende Gebrauche seinen Ideen 
dienstbar zu machen. 


Ktnstliche Erdhiigel (Mounds) als Clansymbol. — 
Diese anscheinend nur bei den Winnebago vorkommende Sitte, das Clantotem 
durch kinstliche Erdaufschiittungen in Tiergestalt (,,effigy mounds“) sym- 
bolisch darzustellen, ist woh] die seltsamste Art der Totemsymbolisierung. Es 
berichtet uns sehr ausfithrlich Rapin dariiber 497, Er sieht in diesen Mounds 
ferner auch noch Eigentumszeichen der Clans fiir Land, bezw. einen Hinweis 
auf den Siedlungsplatz der Clans. Solche Erdhiigel fand ich sonst bei keinem 
Siouxstamm, auch nicht bei anderen Indianerstammen. Auch von den heutigen 
Winnebago wird dieser Gebrauch nicht mehr geiibt, viele Mitglieder des 
Stammes erinnern sich aber noch an die Aufrichtung solcher Mounds. Die 
Totems Wolf, Biiffel und Fisch scheinen hier nicht dargestellt worden zu sein. 
Erdhiigel in Menschenform sollen nach Angabe zweier alter Winnebago das 
Totem des Kriegsclans darstellen. Neben den eigentlichen ,,effigy mounds“ 


401 FLETCHER-LA FLEsCHE, S. 188. Uber andere Clanfrisuren der Omaha, a. a. O., 
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finden sich auch noch die sogenannten ,,Intaglio-Mounds“. Bei diesen ist das 
Tier nicht durch einen Erdhiigel dargestellt, sondern ist in dem Boden ein- 
gegraben, und die dabei ausgehobene Erde wird entlang der Umrisse dieser 
Negative“ angehauft. Rapin meint, daB diese ,Intaglio“ vielleicht die Erd- 
werke des Wassergeistclans sind. Die Vertiefungen waren anscheinend mit 
Wasser gefiillt. Deutliche Anklange daran fanden wir in den in den Boden 
eingeschnittenen symbolischen Figuren, die in den Clanriten verschiedener Clans 
der Thegiha eine bestimmte Rolle gespielt haben. 

Auch bei der Symbolisierung der Totems bzw. der Clanvorstellungen 
durch Erdwerke handelt es sich um die den Sioux eigene Tendenz, aufer- 
totemistische Komplexe dem Totemismus einzuverleiben. In unserem Falle ge- 
schieht das mit der in weiten Gebieten des dstlichen Nordamerika, vor allem 
in urgeschichtlicher Zeit (,,Moundkulturen“) vorkommenden Sitte, Erdwerke 
fiir verschiedene sakrale und profane Zwecke zu errichten. Es muB8 also 
wenigstens ein Teil der alten Sioux, wohl die Vorfahren der Winnebago, mit 
den prahistorischen Mound-builder-Kulturen in Verbindung gestanden sein. 


19. Das Verhaltnis der Clanangehérigen zum Totem; Identifizierung mit dem Totem. 


Uber das Verhaltnis des Clanmitgliedes zu seinem Totem oder seinem 
Clansymbol gaben uns indirekt die Clanriten, wo man wenigstens teilweise in 
irgendeiner Weise auf das Totem einzuwirken strebte, die Personennamen, die 
meist auf das Totem oder Clansymbol anspielten, und die Tabuvorschriften, 
die eine Scheu vor dem Vernichten des Totems offenbarten, vielerlei Auskunft. 
Direkte Angaben fand ich aber wenig. Aus all dem, was wir in den ver- 
schiedenen Kapiteln ttber den Totemismus der Sioux gehort haben, geht wohl 
deutlich hervor, daB das Verhaltnis der Indianer zu ihren Clantotems in der 
Zeit, aus der die Berichte ttber sie vorliegen, nicht immer dem entsprach, was 
hier frither bestanden hatte. Wir haben aber auch gesehen, da die verschiedenen 
Einfltisse von auBen manches an dem Totemismus verandert und modifiziert 
hatten. Das gilt wohl besonders fiir das Verhaltnis des Individuums zu seinem 
Clantotem, aber mehr vielleicht noch fiir die Frage nach dem Glauben an die 
Abstammung von dem Totem. Eines scheint aber ziemlich eindeutig zu sein: 
Von den kompetenten Forschern wird das Verhaltnis zum Totem als nicht direkt 
religids bezeichnet. So betont FLETCHER, daB bei den Omaha das Totem, im 
Gegensatz zum personlichen Schutzgeist, keinen unmittelbaren Halt am Uber- 
natiirlichen verleiht 4°8. Auch Dorsey schreibt, daB bei den Omaha von einer 
religidsen Verehrung des Totems nicht gesprochen werden kann. Man ehrt es 
nur 499, Ahnliches meldet RApDIN von den Winnebago 419. Man wird wohl kaum 
annehmen kénnen, daB diese Feldforscher ihr Urteil auf Grund einer theoreti- 
schen, vorgefaBten Meinung gebildet hatten. Eine Identifizierung mit dem 
Totemtier wird aber von FLETCHER-LA FLescue fiir die Omaha geleugnet: Wenn 
ein Fremder einen Omaha nach seiner Clanzugehdorigkeit fragt, so wurde dieser 
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sagen: Ich bin ein Bitffelmann, ein Elchmann usw. Aber: ,,The reply would 
not be understood to mean that the man thought of himself as a buffalo or 
an elk, or as descended from one, but as belonging to a group which had 
charge or rites in which that animal was used as a symbol“ 41". Ob dieses 
Urteil, aus den Verhaltnissen zu Ende des vorigen Jahrhunderts abgelesen, einen 
urspriinglichen Zustand widerspiegelt, méchte ich bezweifeln. Es sprechen fir 
eine engere Beziehung zum Totem neben anderen Griinden vor allem auch die 
Totemtabus. 

Das persénliche Verhaltnis zum Totem wird vielleicht auch gut 
beleuchtet durch folgende Redewendungen, die in den Clanursprungsmythen 
der Osage an zahlreichen Stellen vorkommen #12 und von den Lebenssymbolen 
selbst gesprochen werden: ,,I am a person of whom the little ones (d. h. die 
Menschenkinder) may make their bodies.‘ Das wiirde bedeuten, daB die Clan- 
angehérigen die Lebenssymbole (Totems) zu ihren Koérpern machen, also deren 
Wesensart annehmen, womit also eine gewisse Identifizierung mit dem Totem 
bzw. Lebenssymbol ausgedriickt wird. Wenn diese Auffassung zur Zeit, als 
La FLESCHE seine Untersuchungen anstellte, wohl auch nicht mehr voll bestand 
oder nicht mehr in diesem buchstablichen Sinne gehalten wurde, also diese 
Redewendungen schon formelhaften Charakter angenommen hatten, so ist die 
Méglichkeit doch nicht von der Hand zu weisen, daB in fritheren Zeiten hier- 
mit tatsachlich eine engere Verbindung mit dem Totem ausgesagt werden sollte. 
Ferner ist es auch nicht ausgeschlossen, da& durch das Rezitieren der Clan- 
legenden, wie es vor allem wieder bei La FLescue (a.a.O.) von den Osage 
berichtet ist, bei den verschiedenen Zeremonien eine gewisse magische Ein- 
wirkung auf das Totem erzielt werden sollte. In diesen Rezitationen werden 
ja immer wieder die verschiedenen Lebenssymbole der Clans, unter denen sich 
auch die wirklichen Totems befinden, genannt. Bei den Winnebago liegt viel- 
leicht hierin eine gewisse Identifizierung mit dem Totem vor, wenn den Mit- 
gliedern des Hirschclans keine plotzliche Bewegung ihrer Glieder erlaubt ist, 
weil sonst starker Wind wehen wiirde 41°. Der Hirsch, das Totem dieses Clans, 
hat ja, wie wir schon gezeigt haben, mythisch-magische Beziehungen zum 
Wind. Sonst scheint bei den Winnebago vielfach eine mehr religidse Verehrung 
der Totems vorzuliegen. Wie es Rap!In an den verschiedenen Stellen angibt, 
werden besonders bei den Clanfesten den Totems Opfer in Form von Tabak, 
Federn und Nahrung dargebracht. Diese Form des Opfers, wie der damit ver- 
bundene Zweck, Leben und Kriegsruhm zu erlangen, ist aber auch fiir die 
verschiedenen Geister und Gottheiten giiltig. Die Totems nehmen also hier 
keine Sonderstellung ein. 


20. Ursprungsmythen der Totemclans. 

Soweit uns Mythen iiber den Ursprung der Totemclans und der Totems 
berichtet sind, ist deutlich zu ersehen, wie eng auf diesem Gebiete manchmal 
der Totemismus der verschiedenen Sioux-Stamme mit der allgemeinen Mytho- 
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logie verkntipft ist. Viele Motive, die mit dem eigentlichen Totemismus nichts 
zu tun haben, erscheinen hier mit totemistischen Vorstellungen oft stark ver- 
mengt. Wenn z. B. in Ursprungsmythen der Omaha, Osage und Winnebago 
von einer Herabkunft der ersten Wesen vom Himmel die Rede ist, so handelt 
es sich hier offenbar um einen mehr allgemein mythologischen Zug der Sioux, 
ebenso wenn der Elch als der Erdschodpfer auftritt. Manches haben wir dies- 
beziiglich schon in den Kapiteln iiber die Totems und iiber ihre mythisch- 
magischen Beziehungen behandelt und wir kénnen allgemein sagen, daB die 
speziellen Clanursprungsmythen in den allgemeinen mythologischen Rahmen 
eingebaut sind. 

Von den durch die Forschungen von FLeTcHer, La FLescue und Dorsey 
sonst gut bekannten Omaha fand ich iiber Clanursprungsmythen nur sparliche 
Angaben. Neben der Herabkunft der Vorfahren der Clans vom Himmel besteht 
vielfach auch die Anschauung von einem Herauskommen aus dem Wasser und 
aus der Erde. So heift es in der Tradition des Schwarzschulter- (Biiffel-) Clans 
der Omaha, da8B die Vorfahren (ancestors) des Clans einmal Biiffel waren, die 
unter dem Wasser lebten. Als sie ans Land kamen, beteten sie zu den vier 
Winden +14, Auch die Vorfahren des Honga-Clans waren Biiffel, die unter dem 
Wasser lebten 415, die des Schwarzbarclans entstanden unter der Erde 41°. 
DaB diese Ursprungsmythen aber wohl nicht Allgemeingut der Omaha waren, 
geht vielleicht aus folgenden Bemerkungen, die Dorsey anfiithrt, hervor: Die 
angegebene Mythe des Schwarzschulterclans soll zwei indianischen Gewahrs- 
mdannern neu gewesen sein, auch die Originalitat der des Honga-Clans wird von 
einem Gewahrsmann bezweifelt 417. Vom Ninibaton- (Pfeifentrager-) Subclan 
des Schwarzschulterclans hei®t es wieder, daB eine Frau einen Erdhigel mit 
Maispflanzen fand. Sie verzehrte den Mais mit ihrem Mann und Kindern, 
von nun aber wurde der Mais diesen Leuten heilig und der rote Mais durfte 
nicht mehr gegessen werden 418. Die Vorfahren des Biiffelschwanzclans lebten 
zuerst ohne Kérper in der oberen Welt. Die Krahe half den Menschen, sich 
Kérper zu sichern, um auf der Erde wohnen zu kénnen. (Daher spielte die 
Krahe in den Clanriten auch eine Rolle 419.) Diese Mythe zeigt schon groBe 
Ahnlichkeit mit den Clanmythen der Osage, ebenso wie der erste Teil der 
rituellen Erklarung des Ursprunges der Kieselsteingesellschaft der Omaha, die 
aber mit Totemismus nichts zu tun hat, sondern zu den schamanistischen 
Medizingesellschaften gehdrt. Es heiBt dort, daB am Anbeginn die Menschen 
als Geister zwischen Himmel und Erde umherschwebten. Sie suchten nach 
einem Platz, wo sie in den Zustand von kérperlichen Wesen treten kénnten. 
Sonne, Mond, die mit Wasser bedeckte Erde waren hierfiir nicht geeignet. 
Erst ein aus dem Wasser kommender Felsen brachte ihnen Hilfe 47°. Es handelt 


“414 Dorsey, I, S. 229. Vgl. FrercHEr-La FLescue, S. 147. 
415 Dorsey, I, S. 233. 

416 Dorsey, I, S. 237. 

417 Dorsey, I, S. 229, 233. 

418 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 147. 

419 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 175. 

420 FLRTCHER-LA FLESCHE, S. 570 f. 
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sich hier wohl um die gleiche mythologische Grundlage sowohl fur die Ur- 
sprungserzahlungen der Totemclans als auch fur die der Geheimgesellschaften. 

Aus dem reichen Material, das uns La Fiescre von den Osage vorlegt, 
geht deutlich hervor, daB die Clanursprungsmythen (Niki Wigie) in Wirk- 
lichkeit nur verschiedene Versionen einer Stammesursprungsmythe sind, 
genauer gesagt aber Versionen der mythischen Entstehungsgeschichte der drei 
groBen kosmisch orientierten Gruppen Tsizhu, Honga und Wazhaze (siehe 
auch unter Clangruppen). La FLescue bemerkt dazu: ,,The version given to a 
gens was made to conform to that part of the nature which the gens represented 
in the tribal and the gentil organization, for the tribe in its entiety symbolized 
the visible universe in all its known aspects 42!. Diese Clanursprungs- 
legenden, die bei den verschiedenen Zeremonien des Stammes rituell rezitiert 
wurden, zeichnen sich vor allem dadurch aus, daB sie alle eine lange Kette von 
verschiedenen Tieren, Pflanzen und Naturerscheinungen aufzahlen, die vom 
Zeitpunkt der Entstehung an allmahlich erworben wurden. Wir haben darautf 
schon in dem Kapitel iiber die magisch-mythologischen Totembeziehungen hin- 
gewiesen und auch schon vermerkt, daB sich aus diesen langen Reihen die 
wirklichen Totems, die in den meisten Fallen wohl darin enthalten sind, oft 
nur schwer aussondern lassen. 

Die Ursprungsmythe der Tsizhu-Clangruppe lautet nach der Version des 
Tsizhu-Friedenstifterclans folgendermafBen 422: Die Tsizhu-Leute entstanden 
in der Sonne. Sie wiinschten auf die Erde herabzusteigen und schickten Boten 
voraus. Sie stiegen dann durch die ersten drei Himmel, die der Gott der 
Dunkelheit verfinstert hatte. Im untersten (vierten) Himmel trafen sie den Gott 
der Wolken (Nika Wakondagi), den sie als Lebenssymbol nahmen. Auf der 
Erde angekommen, treffen sie zuerst den Biiffel (Thoxe), der ihnen vier 
Arten von Mais (roten, blauen, weiBen und gefleckten) und drei Arten Kiirbisse 
(blaue, weiBe und gefleckte) gibt. Die Tsizhu kommen dann zu weiteren Lebens- 
symbolen: Roteiche, Rote Zeder, Flu8, den Monat der gelben Blume u. a. Hierauf 
gelangen sie zum Haus des Friedens und endlich zu den Honga Utanondsi, die 
das Haus mit vielen Eingangen haben, wo ihre Kinder die Namen erhalten und 
ins Stammesleben eingefiihrt werden. 

Etwas abweichend ist die Version bzw. Clanmythe des Clans der Alteren 
Tsizhu (Tsizhu Wanon) 423: Die Tsizhu steigen mit Hilfe des Goldadlers vom 
Himmel herab auf die Wipfel von sieben Baumen. Sie gelangten dann zum 
Weidenbaum, zu weiBen Felsen, vier verschiedenfarbigen Felsblécken, fanden 
dann verschiedene Feuersteine, und den mit rundem Griff machten sie zu ihrem 
Messer. Aus dem Weidenbaum schnitten sie damit eine lange Kriegskeule her- 
aus. Sie suchten nach dem Feind und fanden im vierten Tal den Buffel, den sie 


mit vier Keulenhieben erschlugen und seine verschiedenen Teile rituell ver- 
wendeten. 


#21 La Friescue, II, $.47. LA FLescue hat in dieser seiner Arbeit » The Osage 
Tribe: Rite of the Chiefs ...“, 36. Ann. Rep., die verschiedenen Ursprungsmythen sowohl 
im Originaltext als auch in genauer Ubersetzung wiedergegeben. 

422 La FLEscueE, II, S. 238, 275 ff. Ist gleichzeitig auch die heilige Clanmythe. 

2230 TA PRESCHEMII, S. 254 it. 
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Wahrend hier von einem Totem anscheinend kaum etwas zu sehen war, ist 
aber in der Mythe der Honga, Version Puma-Clan, die Rolle des mutmaBlichen 
Totemtiers, das unter den vielen Lebenssymbolen fast ganz verschwindet, zu 
erkennen 424: Die Honga waren zuerst im Himmel als kérperlose Wesen. Sie 
wollten Menschen werden und auf die Erde herabsteigen, Deshalb wendeten 
sie sich an die vier groBen Gétter — Gott des Tages, Géttin der Nacht, Morgen- 
sterngott und Abendsterngéttin — welche unter der Bedingung, sie als Lebens- 
symbole zu nehmen, zu ihrer Menschwerdung einwilligten. Der Goldadler 
(Honga ahiuton, ,,Honga mit Fligeln“) fiihrte sie nun durch die vier Himmel 
auf die Erde und setzte sie auf sieben Baume, doch war die Erde noch mit 
Wasser bedeckt. Man traf die Wasserspinne (strahlender Stern), den Wasser- 
kafer und den Blutegel. Sie alle werden ebenfalls zu Lebenssymbolen gemacht. 
Die Wasserspinne eilt als Bote zum groBen Elch (Opxon Tonga). Dieser wirft 
sich viermal auf das Wasser und es entsteht das trockene Land. Der Krebs 
gibt den Honga vier verschiedenfarbige Erden zur Gesichtsbemalung, die 
Spinne weist sie an den Puma (das angebliche Totem), den Schwarzbaren und 
den WeiBen Schwan. Es werden ferner noch erwahnt: Die sieben heiligen 
Steine an den Ecken des Feuerplatzes, ein Gefa8 zum Kochen der Feinde und 
schlieBlich das Auffinden des Feindes. 

Die Version des Schwarzbarclans ist ahnlich geartet 425, nur ist es nicht 
der Adler, der die Leute auf die Erde fuhrt, sondern sie steigen allein auf 
sieben Felsen herab. Bote ist hier auch nicht die Wasserspinne, sondern der 
Puma. Die vier verschiedenfarbigen Erden werden auch nicht vom Krebse ge- 
geben, sondern vom Elch. 

Im Prinzip ahnlich sind ferner die verschiedenen Clanversionen der 
Wazhazhe-Gruppe. Auch die Wazhazhe kamen vom Himmel, und zwar von den 
Sternen, und trafen dann auf den Gewissern ein Wesen, das ,,... has made the 
water of the earth his body“. Dieses wurde ihr Lebenssymbol 426. Die von 
FLETCHER angegebenen Clanursprungsmythen scheinen vielfach mit der Welt- 
schopfungsmythe (Elch als Gestalter der Erde, das ,,Tauchen nach Erde durch 
Tiere“) selbst verquickt zu sein-427. 

Im Gegensatz zu den meisten Clanmythen der Osage, worin von einer 
Herabkunft der Menschen vom Himmel die Rede ist, steht eine Angabe von 
FLETCHER, wonach die Totems Puma, Bar, Biiffel und Elch unter der Erde 
wohnten und spater an die Oberflache kamen. Sie verbanden sich dann mit 
Leuten, die in Muscheln wohnten und vom Wasser kamen, und mit solchen, die 
von den Sternen herabstiegen 428, 

Fine Fundgrube fiir die Stellung der Totems im Mythus sind die Clan- 
ursprungslegenden der Winnebago, Rapin erfuhr fast fiir alle Totemclans des 
Stammes solche Mythen, oft auch in verschiedenen Fassungen 429, doch kénnen 


a24 A Fopscue, Il, S057 t£.; 170 fi: 
425°La FLEescuHeE, II, S. 219 f. 

426 1.4 FLESCHE, III, S. 110, 209 f. 
427 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 63. 
428 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 64. 
429 Rapin, S. 207 ff. 
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wir nur auf die wichtigsten Punkte derselben eingehen. Viele Anklange finden 
sich an die Erzahlungen der Osage-Clans, ja die Ubereinstimmungen gehen 
sogar bis in Details (z. B. das Herabsteigen der Clanahnherren auf Baume). 
Doch zeigen sich auch mancherlei Unterschiede. Die Winnebago betonen viel 
mehr die tierischen Ahnherren der Clans, die gewohnlich als vier Tierbrider 
erscheinen. Trotz der vielen dunklen Stellen in den einzelnen Erzahlungen 
zeichnen sie sich im Gegensatz zu denen der Osage doch durch gréBere Uber- 
sichtlichkeit aus. Auch die langen Reihen verschiedener Wesen, der Lebens- 
symbole, finden sich bei den Winnebago nicht. In einigen Clanursprungs- 
erzahlungen, besonders in der des Donnervogelclans, tritt das (urspriinglich 
wohl von auBen iibernommene) Héchste Wesen, Manuna, der Erdmacher, auf, 
das auch die Clanahnherren, die Totems, ins Leben ruft, d. h. sie als Geister- 
tiere auf die Erde schickt. Rapin halt mit Recht diese Fassungen als sekundar, 
wahrend er die, in denen die Clanahnherren als Heroentiere (nicht als Tier- 
geister) am Anfang stehen, als den Alteren Typ ansieht 45°. Die Verbindung 
der allgemeinen Weltschépfungsmythe mit der Clanursprungslegende macht 
sich vor allem in der des Donnervogelclans kund. 

Das Wesen der Clanursprungsmythen der Winnebago soll an einigen 
Beispielen dargetan werden: 

Mythe des Donnervogelclans: Manuna schuf am Anbeginn 
aus Ton die vier Donnervogel-Briider oder, wie es in einer anderen Version 
heiBt, die vier Briider waren schon von allem Anfang an da und Manuna, das 
Hochste Wesen, wird gar nicht erwahnt. Bei Within Lake (Red Banks), einer 
bestimmten Stelle an der Greenbay am Michigansee, dem mythischen Ver- 
sammlungsplatz aller Clans, kommen sie auf die Erde herab und lassen sich auf 
einem Eichenbaum nieder (dieses Moment wird merkwiirdigerweise auch in 
Personennamen sehr hervorgehoben). Der jiingste Bruder entziindet das Feuer 


und die Donnervégel lehren dann die Feuererzeugung auch den anderen 
Clans 431, 


Mythe des Barenclans: Der Jiingste der vier Barenbriider 
wurde uber das groBe Wasser (Ozean) geschickt. Als er ans Ufer kam, 
schlugen vier Wellen daran und er flog wie ein Rabe empor und lieB sich dann 
nieder. Das erste Wesen, das er traf, war ein Mitglied des Wolfclans (daher 
die enge Verbindung zwischen Bar- und Wolfclan). Beide gingen in ein Haus 
mit vier nach den Weltgegenden georteten Tiiren (das kénnte dem Haus der 
Erde des Honga-Utanatsi-Clans der Omaha und Osage entsprechen). An der 
Greenbay trafen sie mit den anderen Clans zusammen. DaB sich der Bar zwei- 
mal veranderte (in einen Raben und umgekehrt) habe seine Gré®e zur 
Folge 432. 

Mythe des Hirschclans: Am Anfang erschien der schwarze 
Hirsch in Begleitung des Elches im Mittelpunkt der Erde. Beide lagen an- 
scheinend im Streit um die Hauptlingswiirde, wobei der Hirsch anscheinend 


430 RADIN) S./220 f. 
43%, RADIN} O21 atte 
462) RADIN, S. 229 f. 


Totemismus und Zweiklassensystem bei den Sioux-Indianern. 499 


siegte. Dann heiBt es weiter: Die vier Hirschbriider gehen um die Erde nach 
Osten,. werden aber immer wieder zur Ausgangsstelle zuriickgezogen. Erst der 
vierte oder jiingste Bruder blieb. Er stieB sein rechtes Horn auf die Erde und 
es erschien Gras, dann sein linkes Horn und es wuchs ein Baum heraus. Der 
alteste der vier Briider ist auch der erste Tote. Hierauf kamen die Hirsche 
zum Versammlungsplatz der Clans und wurden zu menschlichen Wesen 433, 

Fir das Verstandnis der Totems sind besonders die Stellen der Mythen 
wichtig, in denen von einer Gestaltanderung der Totembriider die Rede ist. DaB 
sich die Totemtiere in Menschen verwandelten, haben wir schon in der Hirsch- 
clanmythe gehért. Aber auch in den Mythen des Krieger- (Habicht-), Wolf- und 
Wassergeistclans wird davon Erwahnung getan. So heiBt es am Schlu8 der 
Kriegsclanmythe: Dann begannen sich die Kérper der vier Totem- 
briider plotzlich zu verandern und ihre Federn sahen aus, als wenn sie ab- 
geworfen worden waren 454, Weitere wichtige Ziige in den Clanerzahlungen sind 
auch hier das Herabkommen der Totembriider vom Himmel, wie fiir den 
Donnervogelclan berichtet wurde, ferner das Hervorgehen derselben aus dem 
Wasser (Wolfclan) oder aus der Erde (vielleicht Hirschclan); dann auch das 
Zuriickbleiben eines Teiles der Clanahnherren (Totembriider) an dem Ort ihres 
Entstehens in der AuBenwelt. 

Von den Iowa wissen wir iiber Clanursprungslegenden nur wenig, doch 
soviel ist aus den Mitteilungen zu erkennen, daB in ihnen die vier Totembriider 
als Clanbegriinder ebenfalls eine groBe Rolle spielen. Es scheinen viele Uber- 
einstimmungen zu den Winnebago zu bestehen, wie ja auch gar nicht anders 
zu erwarten ist. Es tritt auch der Erdmacher auf und die Totembriider ver- 
wandeln sich in Menschen 435. 


21. Der Glaube an eine Abstammung vom Totem. 


In bezug auf die Frage nach der Abkunft der Clanmitglieder von ihrem 
Totemtier spricht man allgemein entweder von einer direkten Abkunft, wenn sich 
die Clanleute direkt vom Totem abstammend denken, oder von einer Parallel- 
verwandtschaft, wenn die menschlichen Ahnherren der Clans mit den Totem- 
tieren irgendwie zusammengetroffen sind. Bei den Sioux scheinen aber die 
Dinge hierin etwas unklar zu liegen, und zwar gerade deswegen, weil tiber 
dieses Moment ihres Totemismus nur geringe Angaben vorliegen. Ja, die kom- 
petenten Berichterstatter selbst vertreten hier manchmal divergente Auf- 
fassungen. So meldet Dorsey nach einem indianischen Gewahrsmann tber die 
Abkunft des Biiffelclans ,,Schwarze Schulter“ der Omaha folgendes: Man 
wickelt einen Sterbenden dieses Clans in ein Biiffelfell und spricht zu ihm: 
»You are going to the animals (the buffalos). You are going to rejoin your 
ancestors.“ ,,You are going“, or ,,Your four souls are going, to the four winds. 
Be strong!“ Weiter heiBt es, daB alle Clanmitglieder so angesprochen wurden, 
wenn sie starben 46. Diese Angaben werden von zwei anderen Gewahrsmannern 


433 Rapin, S. 247 ff. 

434 Rapin, S. 220. Fiir die anderen erwadhnten Clans a.a.O., S. 238, 242. 
435 SKINNER, IV, S. 193, 218 f. 

436 Dorsey, I, S. 229. 
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Dorsey’s (darunter JosepH La FLescue) gerade in den entscheidenden Punkten 
bestatigt. Dorsry sagt, daB beide zwar meinten, that nothing is said (bei 
der Totenfeier) about four souls“, aber: ,,... all the rest may be true“ 497. 
Ahnliches fiihrt Dorsey vom Honga- (Biiffel-) Clan der Omaha an: Eine 
sterbende Person des Clans wurde von einem Clanangehérigen folgendermaBen 
angesprochen: ,,You came hither from the animals. And you are going back 
thither... 438.“ Aus all dem geht doch ein gewisser Glaube an eine Abkunit 
von den Totems hervor. 

A. FLETCHER, die sich ebenso wie Dorsey lange bei den betreffenden 
Sioux aufhielt, kritisiert aber die (an einer anderen Stelle niedergelegten) 
Auffassungen Dorsey’s, die sich an die obenzitierten Angaben seiner 
indianischen Gewahrsmanner anschlieBen. FLetTcHer schreibt: ,,The  stat- 
ment has been made (11. Annual Rep. Bur. Ethnol., 542), ,In two of the 
buffalo gentes of the Omaha (the Inkesabe and Honga) there is a belief that 
the spirits of deceased members of those gentes return to the buffaloes‘, and the 
Buffalo is spoken of as ,the eponymic ancestor‘. The writer here cited (d. h. 
Dorsey) fell into the error of regarding the animal which furnished the peculiar 
symbol in the rites of these kinship groups as the progenitor of the members of 
the groups, No such confusion seems to have existed in the Omaha mind. Men 
were not believed to be descended from animals. If the expressions ,Elk people‘, 
,Deer people‘, or ,Thunder people‘ were used, these descriptive terms were not 
employed in a literal sense but as tropes 439.“ An anderer Stelle schreibt 
FLETCHER @hnilich: ,,Although, according to the Omaha view, man is so closely 
connected with the animals, he was not born of them; no trace has been found 
showing any confusion or mixture of forms; ne Omaha believes that his an- 
cestors ever were elk, or buffalo, or deer, or turtle, any more than that they 
were the wind, the thunder, or the sky 44°.“ FLETCHER scheint hier also haupt- 
sachlich gegen die Interpretation der indianischen Aussagen durch Dorsey 
Stellung zu nehmen. Es ist wohl klar, daB die Indianer nicht an eine direkte 
Abstammung von den heutigen Tierarten glauben, doch scheint mir aus all 
dem, was wir heute tiber den Totemismus dieser Indianer wissen, fiir die 
Omaha (und Verwandten) das Bestehen eines Glaubens an eine Abkunft von 
den Tieren der Vorzeit, also von den eigentlichen Totems, wenigstens fiir die 
fritheren Zeiten doch im Bereich der Wahrscheinlichkeit zu liegen. Die An- 
sprachen an die Sterbenden in den beiden Biiffelclans der Omaha wiirden, ganz 
fiir sich genommen und ohne die Kommentare, jedenfalls diese Meinung 


stiitzen. Hiezu paBt auch die Angabe von dem Hithada- (Donner-) Clan der. 


Ponka, wonach die Mitglieder dieses Clans nach ihrem Tode in die Dérfer der 
Donnerer gehen. Ihre Stimme hért man dann im Gewitter 441. Es braucht sich 
ja nicht um eine direkte Abkunft zu handeln. Nach den Clanmythen der Osage 
treffen die Menschen sonst gewoéhnlich erst sekundar mit den Totem (Lebens- 


487 DorsrEy, a. a. O. 

438 Dorsey, I, S. 233. 

439 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 589, FuBnote. 
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symbolen) zusammen (also eine gewisse Parallelverwandtschaft), nur aus der 
von Lewis und CLark mitgeteilten Ursprungsmythe wiirde direkte Abkunft 
vom Totem hervorgehen, soweit es sich hier iiberhaupt um eine originelle Clan- 
mythe handelt 442. Viel mehr ist wieder aus den Clanmythen der Winnebago 
fur unsere Frage zu entnehmen. Auch hier sieht man, daB eine direkte Abkunft 
vom Tier nicht angenommen wird. Die heute lebenden Tiere stammen, wie die 
Menschen, wie es Rapin noch besonders hervorhebt, von den wunderbaren 
Tieren der Vorzeit, also den Totems, ab, welche die Gabe haben, sich in 
Menschen zu verwandeln. Diese Fahigkeit erschépft sich aber und so bleiben 
Menschen und Tiere in ihrer heutigen Gestalt 443, An das Bestehen eines 
Glaubens an eine Abkunft von den Totems (nicht von den heutigen Tieren) in 
irgendeiner Weise kann fiir die Thegiha- und Tciwere-Sioux in ihrer Gesamtheit 
wohl nicht gezweifelt werden. 


(SchluB folgt.) 


——_—400—_—__—_ 


442 Frazer, S. 129. 9 
443 Rapin, S. 196f.: ,,Direct descent from the animal was never postulated 
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I° Introduction. 


Cette étude traite des tribus Nkundo qui habitent entre la Loilaka, la 
Jwile et la Boloko. Dans ses grandes lignes, elle est appliquable aux Boangi 
et aux Inj6l6 des deux rives de la Loilaka. Je n’ai jamais visité les Elanga 
de la rive droite de la Jwafa (Busira). Cependant leur apparentement étroit 
avec les groupes envisagés par nous permet de supposer chez eux des coutumes 
analogues, sinon identiques, 

Cet article ne signale que les généralités, Les questions relatives a la 
mort et a ses conséquences pour les conjoints sont reprises dans notre étude 
sur «Le Mariage Nkundo». Nous nous permettons donc d’y renvoyer le lecteur. 

D’abord une remarque préalable. 

Devant des faits, observés chez des populations comme celles que nous 
étudions, nous devons étre trés prudents dans nos appréciations et nos juge- 
ments. Nous sommes enclins a les comparer a des situations analogues, ren- 
contrées ailleurs, surtout en Europe. Pareille comparaison est légitime, mais 
dangereuse; facilement elle péche de deux facons: 

1° Quand nous oublions de tenir compte des différences de conceptions 
et de milieu, des circonstances favorables ou défavorables, et spécialement de 
influence de la religion chrétienne d’une part et de l’atavisme paien 
d’autre part. 

2° La comparaison risque également d’étre faussée quand elle comprend 
trop d’éléments. Le fait se présente surtout chez l’Européen vivant en Colonie. 
On oublie facilement qu’en Europe des classes sociales sont nombreuses, pro- 
fondément différenciées entre elles non seulement, mais que les régions elles- 
memes sont tres différentes, qu’il y en d’arriérées ou d’avancées. La plupart 
des Coloniaux appartiennent a la classe moyenne, en ont recu l’éducation ou y 
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ont été incorporés en Afrique; ils se basent trop facilement sur le point de vue 
uniforme de leur couche sociale pour juger les indigenes et leurs coutumes. IIs 
comparent «Noirs et Blancs» alors qu’ils devraient s’en tenir a telle peuplade 
congolaise et a telle classe sociale d’une région européenne bien déterminée. 


II° Le chagrin et ses manifestations. 


Ne cherchez dans ces lignes ni descriptions détaillées, ni littérature, ni 
études psychologiques! Je ne veux donner que quelques généralités sur la facon 
dont les Nkundo manifestent 1a douleur qu’ils ressentent a la mort d’un étre 
aimé; j’y rattacherai quelques considérations psychologiques qui pourront nous 
fournir l’explication de ce probléme d’importance capitale pour nous, ou qui, 
du moins, nous mettront sur la voie. 

Lorsqu’on assiste a un décés et aux lamentations dont il est suivi, on 
teste souvent perplexe. Ces scénes nous déroutent complétement. Nous 
voudrions comprendre les sentiments réels les plus intimes de ces hommes. 
Leur douleur est-elle sincere? Ou ces manifestations ne sont-elles pas plutdt 
de la comédie? 

Méfions-nous de nos impressions! Sommes-nous bien a méme de nous 
adapter a la mentalité indigéne? C’est bien 1a cependant la premiére condition 
pour la comprendre. Ne sommes-nous pas tentés, inconsciemment, de couler 
le Noir dans le moule de nos conceptions et sentiments européens? Suspendons 
notre jugement, acquérons une expérience étayée sur un grand nombre de faits 
et miirie par une expérience longue et persévérante! 

Notre indigéne extériorise sa douleur de facon trés bruyante; dans ce 
domaine il ne connait pas le respect humain. Ses pleurs sont accompagnés 
de chants funébres et de cris qui impressionnent profondément celui qui a vécu 
avec lui et comprend son langage. 

Il se jette sur le cadavre, l’étreint, le contemple avec amour. I! se roule 
par terre dans le sable ou les cendres, s’arrache les habits, parfois jusqu’a 
nudité compléte. La femme plus expansive par nature, va plus loin encore 
que l’autre sexe; malgré sa grande spontanéité, homme ne se dénudera jamais 
complétement. ‘ 

D’autre part j’ai vu des hommes s’abstenir de manifestations pareilles. 
Leur chagrin s’exprimait par des sanglots et des gémissements a voix basse, 
d’autant plus émouvants qu’ils étaient moins désordonnes. 

Il arrive que les assistants commencent a pleurer, a sangloter et a crier 
avant que le moribond n’ait rendu le dernier soupir. Cela m’a toujours choqué 
comme une cruauté barbare. Je songeais 4 ce que devait éprouver le moribond. 
Plus d’une fois j’ai réprimandé les pleureurs, leur expliquant le mal qu’ils 
faisaient au mourant. 

Leur réponse était souvent trouvée: «II est bien mort, seulement Dieu ne 
Padmet pas encore chez lui; il le renvoie.»» — «Et pourqoui Dieu le renvoie-t-il?» 
— «C’est qu’il lui reste encore un tort a redresser.» Et souvent le mourant fait 
Paveu de méfaits qui l’empéchent de mourir «définitivement». Presque toujours 
ce sont des affaires de sorcellerie, de mauvais sorts, d’envottement, de dettes 
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non liquidées. Notons qu’il n’est nullement question de chrétiens, mais de 
paiens authentiques, que l’enseignement de ’Eglise n’a pas méme touchés. ' 

Dés que les personnes les plus intimément liées avec le mort ont arraché 
leurs habits, quelque parent les revét du boleleke, feuille de bananier, tailladée 
perpendiculairement 4 la grosse nervure centrale. 

Aussitot les femmes, a la file indienne, se rendent a l’extrémité du village 
ou du hameau, en pleurant et en exécutant leurs chants funébres. Elles se 
retournent ensuite et se dirigent vers l’autre extrémité. Cette procession se 
répéte plusieurs fois; finalement elles rentrent dans la maison mortuaire. A la 
tombée de la nuit elles recommencent cette démonstration publique de chagrin 
et la réiterent encore le lendemain, 4 la premiére heure, Parfois quelques 
hommes se joignent a elles; cependant le cas est moins fréquent, et jamais je 
n’y ai vu participer des hommes d’un 4ge avancé. La marche de parade du 
sexe masculin pour un congénére comporte la danse de guerre commémorant 
le courage militaire du défunt. 

En voyant passer la file des femmes on a l’impression d’assister a une 
démonstration peu spontanée. Cela a plus I’air d’une manifestation organisée 
de douleur; ce va et vient par le village veut étre vu par tous, tous doivent 
savoir combien grande est la douleur. 

_ Voici l’explication que me donnent les indigénes: il y a la une manifesta- 
tion de douleur réelle, mais a laquelle s’ajoute un deuxiéme élément: la glori- 
fication du défunt. Les chants funébres (beleli) que ces femmes exécutent, 
racontent les exploits des ancétres, exaltent la richesse, la gloire, les alliances, 
la force, la vaillance, etc. du défunt. C’est comme son panégyrique. Souvent 
le désir de glorifier les vertus et la situation sociale du défunt l’emporte sur 
le chagrin, et l’élément principal est relégué a l’arriére-plan. 

C’est au moment out le mourant expire que le chagrin se manifeste avec 
le plus d’intensité. C’est une véritable explosion de douleur. La chose est si 
naturelle qu’on ne devrait pas la mentionner si ce n’était que beaucoup d’Euro- 
péens, Coloniaux ou non, l’interprétent mal. 

La manifestation du chagrin se répéte souvent durant des semaines et 
des mois entiers. Exceptionnellement elle a lieu pendant la journée. On choisit 
de préférence les heures du soir, ou mieux encore celles de l’aurore, quand 
retentit le cri de l’oiseau bokdkd. Ces heures calmes, ot s’éveille ou s’endort 
la vie mystérieuse de la sombre forét — vie des animaux et des insectes, pro- 
menades et rassemblements des esprits des défunts — impressionnent-elles les 
indigenes au point de raviver leur douleur? Les chants et lamentations ré- 
sonnent avec une netteté impressionnante dans le calme absolu et la tranquilité 
de l’aurore. Nos Noirs le savent-ils? Cette heure, l’ont-ils choisie a dessein? 
La tombée de la nuit leur fait-elle mieux sentir que celui qu’ils aiment les a 
quittés pour appartenir désormais au monde, souvent malveillant, des esprits? 

Cest également durant les premiéres heures de la nuit que reprend de 
plus belle la «marche funébre» a travers le village. Les personnes peu 
serieuses, hommes et femmes, en profitent pour s’adonner aux déréglements 
sexuels, Elles sont venues a la veillée comme on vient a une féte, Les femmes 
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mariées dans le clan se distinguent dans cette licence. A la faveur de l’obscurité 
elles pénétrent dans les cases oi se tiennent les hommes, les font sortir pour 
pouvoir rencontrer ceux qu’elles peuvent considérer comme mari. Les épouses 
des grands polygames surtout ne laissent pas échapper pareille occasion de 
se «dédommager». 

Les passions sont surexcitées encore par les innombrables obscénités que 
l’on profére et qui semblent étre un accompagnement inévitable de toute mani- 
festation de colére. Cette fois encore les femmes passent toutes les bornes. 
Alors que dans d’autres circonstances la chose ne serait pas tolérée, maintenant 
personne ne s’en offusque. Les réunions funébres sont pour les femmes ce 
que la chasse en groupe (bokila) est pour les hommes: licence compléte en 
paroles. Un décés, disent-elles, est notre chasse (bdmuto ’ilékd, baende Vokila di 


Ce n’est pas tout. Par leurs gestes et leur attitude elles provoquent ma- 
nifestement (bitékd, bembdnjo), en public, effrontément, de facon répugnante. 
S’agit-il du décés d’une femme, ces provocations s’adressent surtout au mari 
et aux parents: «Maintenant tu ne sauras plus jouir des plaisirs de la chair.» 
Personne n’ose protester, méme si le veuf et les parents et les gens sérieux 
en sont exaspérés dans leur for intérieur. Le veuf se permet-il le moindre 
mouvement, le moindre geste de répugnance, on redouble d’impudence et 
@effronterie: «Comment fuis-tu maintenant ce que jadis ta femme te faisait? 
Tu dois me payer une amende.» 


Comment expliquer pareille laisser-aller qui dans d’autres circonstances 
ne serait nullement toléré? I] nous semble que le sentiment de groupe joue 
un role considérable, ici comme dans d’autres cas (cj. Le Mariage Nkundo, 
Chap. I, II* Partie, Art. I), et peut suffire 4 rendre compte de cette coutume. 
Celle-ci peut encore étre une extension abusive, mais entrée dans les mceurs, 
de l’attitude adoptée a l’égard du veuf, 

Il va sans dire que ces «visites de condoléances» donnent fréquemment 
lieu a de graves quérelles de ménage: souvent avec raison le mari soupconne 
sa femme d’infidélités commises avec des hommes du village ou avec des alliés 
qui sont venus témoigner leur compassion. 

Récemment j’assistai a Ifuté (Bongili) 4 la mort d’un homme d’un certain 
age. Sa femme était morte avant lui. Aprés les lamentations et la marche 
funeébre de rigueur, les femmes entrérent sous le hangar, prés du cadavre. 
La vieille mére du défunt est assise pres de la téte de son enfant. Toutes les 
femmes du village se tiennent 1a, accroupies ou assises sur un lit. Plusieurs 
chantent et se lamentent. D’autres pleurent sans mot dire. Mais les larmes 
coulent de tous les yeux. Avec son petit balai chasse-mouches (bonsaswd) la 
mére chasse les insectes qui viennent se poser sur le cadavre. Elle lui a fermé 
les yeux; par moments elle veut clore les lévres qui immédiatement se rouvrent. 
Elle se lamente sans cesse, mais l’Age a séché ses yeux qui ne pleurent plus. 
Voila qu’elle entonne une phrase, un verset de danse et invite l’assistance a y 
répondre. Toujours assise elle exécute les gestes et les mouvements de la danse. 

Je n’en reviens pas, et a part moi je me prends a réfléchir: «Si ce n’est 
pas 1a de la comédie, je n’y comprends rien.» I] me semble qu’elle cherche 
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2 étre vue, A faire admirer l’élégance de ses mouvements. Les signes qu’elle 
fait aux autres femmes me déroutent. J’en parle au chef, le seul chrétien de 
Vendroit, homme 4gé, resté en contact avec les Blancs durant des années, II 
connait le pourquoi de mes questions et enquétes et il sait combien je désire 
approfondir les états d’4mes de ces populations pour mieux les aider en leur 
apportant la doctrine et-la morale chrétiennes. La christianisation de ses sub- 
ordonnés, leur relévement moral et matériel est son plus grand souci. A lui 
qui me connait, qui connait ses congénéres, j’expose ma perplexité; je lui 
demande pourquoi la vieille, en cette circonstance si triste, se met a danser. 

«Voila», me dit-il, «cette mére se rappelle l’A4ge mir de son fils qui ‘était 
un fameux danseur, élégant, agile, renommé dans toute la région. Elle remeé- 
more tous les succés artistiques qu’il remporta. Elle se lamente de ce que 
désormais il ne pourra plus danser comme il le faisait jadis.» 

Je restai confondu; ce me fut une bonne lecon. Quand donc com- 
prendrons-nous nos indigénes et que de raisons nous avons de nous méfier dé 
nos impressions inconscientes et de nos conclusions hatives! 

S’il y avait eu sur place une parenté nombreuse, on aurait fait une véri- 
table exécution de danses. Car il y en a toujours (on les appelle bonkima). 


Aprés les premiéres lamentations on exécute surtout les pas de danses 
que le défunt a préférés ou dans lesquels il excellait. Un virtuose du longombé, 
ou un artiste qui avait le don spécial de trouver de beaux «noms» ou de beaux 
commentaires a faire chanter avec accompagnement de cet instrument, a droit 
a une séance artistique conforme a son gotit. Cependant les spécialistes de cet 
instrument deviennent de plus en plus rares et pareille exhibition est plutét 
exceptionnelle. 


Les danses toutefois sont toujours epi ie chez les Noirs non-euro- 
péanisés. Actuellement elles le sont méme avant! que la biére de canne a sucre 
n’ait été brassée; car sous la pression de Administration et des Blancs, on 
procede a l’inhumation avant que le cadavre ne soit trop avancé. On a donc 
tqurné la difficulté, c’est-a-dire on enterre d’abord, et ensuite on boit la biére 
dont !a fabrication demande trois jours. 

Que le lecteur se garde de voir dans cette coutume 1l’équivalent de ce 
qui se passe dans certaines régions d’Europe out l’on «noie» son chagrin! Chez 
les Nkundo ces réjouissances ont un tout autre sens. 


La féte donnée a l’occasion d’un décés — féte de danses et de boisson — 
est une cérémonie d’adieu au défunt (nteke éa bolingako). De nos jours elle 
se célebre quelques heures aprés la mort. Anciennement elle n’avait lieu que 
le lendemain du décés. «Le jour méme», me disait un vieux des Ilongo, 
«on est trop courroucé, trop chagriné. Mais actuellement on doit se hater; et 
puis, on n’a presque plus de proches parents, des parents qui se jetteront 
pres de la téte du cadavre (nké bidto biyasia nd’étsd by’ildkd). (Pleurer le 
cadavre pres de la téte, la prendre dans ses mains est la plus grande preuve 
de chagrin extraordinaire.) » 

Les défunts, disent les indigénes, tiennent énormément A cette féte d’adieu. 
I] faut qu’elle se fasse avec le plus de solemnité possible. Plus il y a de danses 
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et de la biére, plus le mort est content, plus il se sent aimé, vénéré. Cette féte 
est a comparer aux cérémonies et banquets que nous, Européens, offrons lors du 
départ d’un parent ou d’un personnage de marque. En effet, pour le Nkundo, 
seul le corps meurt. L’Ame subsiste et continue a vivre a proximité; elle conserve 
un certain pouvoir sur les vivants qui, tét ou tard, la rejoindrons. Aussi re- 
doute-t-on la colére et l’intervention maléfique de ces Ames séparées (bokidli, 
bekdli), et il s’agit de les entourer de tous les égards qui leur sont dus. Les 
parents sont-ils négligents ou ont-ils volontairement omis cette féte d’adieu, 
les Ames enverront un orage ou une forte pluie, elles s’introduiront dans le 
corps des coupables par une sorte de possession (mbutsi) qui provoque des 
maux de téte, des convulsions nerveuses, des douleurs diverses. 

Jadis cette féte durait jusqu’a trois jours et trois nuits. Tdésunol’elimo: 
Nous éconduisons l’4me; fdéyalinga ng’dkd: De cette facon nous prenons congé 
les uns des autres. 

Tous ceux qui veillent le cadavre ne lui sont pas unis de la méme facon. 
I] y a des parents ou alliés lointains, Il est certain que leur chagrin ne sera 
que relatif. S’ils étaient seuls, peut-étre ne pleureraient-ils pas, ni se lamen- 
teraient-ils. Mais ils sont pris par la contagion de l’exemple, par l’ambiance 
du lieu. 

Du reste, aprés quelques heures de lamentations et de pleurs les femmes, 
trés souvent, sont fatiguées. Ayant fini leurs adieux a l’4me en partance pour 
d’autres régions, elles font un bout de causette ou entonnent un chant. Entre- 
temps les hommes discutent les modalités de l’enterrement et les paiements 
funéraires (cfr. infra). Mais un nouveau groupe de parents vient-il d’autres 
villages pour pleurer, gémir et présenter ses condoléances, tout le choeur se 
joint 4 ces nouveaux venus, quand, aprés la marche rituelle a travers le village, 
ils pénétrent dans la maison mortuaire. 

La douleur de ces parents éloignés n’est guére durable. Au fond elle 
nest profonde que chez ceux qui sont intimément liés au défunt, ce qui n’em- 
péche pas que de temps en temps ils interrompent leurs pleurs et sanglots 
pour prendre part a la conversation. 

En somme, Européens et Noirs se ressemblent en ce point, si ce n’est 
que le Noir est plus bruyant et que la croyance a la condition spéciale des 
Ames aprés le trépas donne lieu a des pratiques spéciales. 

Tous mes informateurs sont d’accord pour dire que le chagrin le plus 
intense est celui qu’on ressent 4 la mort d’une épouse de prédilection (wali 
dw’ otéma, qui ne doit pas nécessairement étre la favorite ou nkéndé), dun mari, 
dune mére, d’un enfant, d’une sceur. Ces sentiments, évidemment, ne sont pas 
matiére a statistiques, mais chez l’indigéne comme partout ailleurs, cest la 
mére qui souffre le plus au décés d’un enfant. Plus d’une mére a voulu, dans 
Yexcés de son chagrin, attenter a ses jours, et Yon n’a pu l’en empécher qu’en 
la surveillant jusqu’a ce que sa douleur fat calmée. 

Les pleureuses officielles (baleli) sont peu connues ici, les membres de 
ta famille remplissant cette fonction. Cependant elles existent. Telle la fameuse 
Fate ky’ANGWANJA de Botlama wa Botéma w’okéli, mariée au chef LokuLt 
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de Bongili wa ndongo. Elle constitue un genre un peu spécial. A part son 
pagne féminin, son accoutrement est masculin. Elle porte force peausseries, 
sonnettes etc.... Elle s’améne a Flandria portant son grand parasol, meme 
A quatre heures de l’aprés-midi, méme quand depuis le matin aucun rayon de 
soleil n’a percé le ciel couvert. Comme un homme elle tient arc, fleches et 
couteau: a Vintérieur de la case elle ne quitte méme pas ce dernier. Tous. 
vantent sa voix et son art musical. On l’invite fréquemment pour célébrer 
les gloires des grands et des riches. Elle ne se dérange guére pour les gens 
ordinaires, car elle exige des honoraires proportionnés a son art. 

Les passages brusques et continuels de la douleur a la conversation or- 
dinaire ne prouvent nullement que l’indigéne est incapable de sentir réellement 
et vivement la douleur qui lui est causée. I] est impulsif, spontané; son attention 
est captivée par l’impression du moment; elle change d’objet avec la facilité 
qu’on retrouve chez tous les peuples de «culture inférieure». Le Nkundo est 
léger et inconstant en tout. Pourquoi ne le serait-il pas ici? 

Henry Borpeaux, dans «Le Lac Noir», décrit un phénoméne similaire: 
«Les paysans manifestent leur douleur en criant. Mais leurs cris ne sont pas. 
désordonnés et continus, Ceux qui ont suivi 4 la campagne un convoi funebre le 
savent: aprés de longs silences, les lamentations sur un signe se précipitent 
en ouragan. Ainsi les pleureuses antiques exprimaient le malheur avec méthode.» 

Remarquons encore que le chagrin ressenti lors d’un décés est tres souvent 
mélangé a d’autres sentiments. S’agit-il d’une épouse il s’y mélera le regret 
causé par la perte financiére (cj. notre étude sur le mariage Nkundo). Souvent 
aussi on croit le défunt victime de quelque maléfice ou pratique de magie noire; 
d’ot sentiments de haine et désir de vengeance. S’agit-il de mort naturelle, 
les sentiments de colére contre Dieu ne sont pas rares. Dieu seul, en ce cas, 
est la cause directe de la mort: Njakomba dtotémba: Dieu nous enléve (de la 
vie); Mbombidnda atosija: Dieu nous achéve; Oomi bonto é Njakomba: C’est 
Dieu qui a tué l’homme, c’est-a-dire: ne cherchez pas ailleurs etc.... Il n’y a pas 
que la mére pour tenir des propos blasphématoires 4 la mort de son enfant: 
«Mon enfant était si bon, je laimais tant, voila que Dieu me 1’a ravi.» Tous 
abondent dans son sens. Les indigénes sont souvent furieux des malheurs qut 
leur arrivent: Dieu est aussi bien l’objet de leur colére que le mortel qui leur 
aurait causé du mal. Au fait, pareil sentiment ne se retrouve-t-il pas chez 
beaucoup de chrétiens ou de paiens théistes d’Europe? 

Jadis, lorsqu’on omettait d’envoyer le ndonga (cf. le mariage des Nkundo, 
Chap. II, Art. II) pour annoncer officiellement le décés au clan maternel du 
défunt, et que la parenté ne l’apprit qu’indirectement, les membres masculins 
du clan se rendaient en armes au village du défunt. De dépit ils abattaient sa 
bananerie, détruisaient ses ustensiles. Le clan paternel ne se laissant pas faire, 
il s’en suivait une bataille en régle ot le sang coulait. Les anciens et les 
bdnambotswd (apparentés au deux clans) devaient séparer les combattants et 
régler la palabre. L’affection qu’on porte aux enfants n’empéchait que rarement 
ces scenes de brutalité. 

Voici une pratique, réservée au décés d’hommes trés riches ou influents: 
a leur mort nulle lamentation n’était permise. Défense formelle aux femmes, 
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enfants et parents de pleurer. Aucune notification du décés. On cache le 
cadavre, on l’enferme dans la case mortuaire. Tous les membres masculins de 
la famille s’apprétent pour la guerre. Au moment opportun, on attaque le 
village qui n’est pas en bons termes avec le défunt, ou qui, tout bonnement, 
est trop faible pour prendre sa revanche. On capture quelques prisonniers, 
destinés a étre immolés. Ce n’est qu’au retour que libre cours sera laissé a la 
douleur, que le cadavre sera exposé et que le gong sera battu pour annoncer 
le décés. 

“Autrefois, la veillée était réservée aux femmes: épouses, parentes alliées. 
Lorsqu’elles étaient fatiguées, elles se couchaient sur des lits dans la maison 
du défunt. Les sentiments se font plus délicats, et actuellement les hommes 
— mari, fils — participent a la veillée, 

Dans la case on allume un grand feu. C’est au mari et aux proches 
parents de fournir le bois de chauffage, pour qu’on ne souffre trop ni du froid 
ni des émanations putrides du cadavre. On veille méme la nuit qui précéde 
Vinhumation. 

Tant que le cadavre n’est enterré, aucun habitant du village ne peut se 
rendre a ses travaux: champs, pose de clétures de chasse, de péche etc. ... Les 
travaux de ménage, |’inspection des piéges et des nasses, la chasse, n’étant pas 
considerés comme travaux (belemo), ne sont pas interdits. Les groupements 
séparés par un marais du lieu ot se trouve le cadavre, ne sont pas tenus a ces 
prohibitions. Par contre, ces interdictions n’affectent pas seulement les Nkundo, 
mais sont de rigueur aussi entre Baoté et Batswa. 

Signalons encore que la femme pendant la période d’allaitement (waékélé) 
et son enfant n’entrent pas dans la case ou se trouve le cadavre, sans s’entourer 
le cou d’un brin d’herbe, sous peine de devenir malade, d’affaiblir, de languir. 
L’ame du défunt pourrait s’introduire dans leur corps, pour y faire son ceuvre 
néfaste. Serait-elle jalouse de cette jeune vie, elle qui se voit obligée de résider 
dans les régions d’outre-tombe? 


IlIl° Deuil. 


Le deuil est une des manifestations essentielles de la douleur ressentie 
au décés d’un défunt. 

En Lonkundo le deuil s’appelle: boleo; prendre le deuil: /ea; celui qui 
est en deuil: bole. 

Nous étudierons: 1° quelles sont les personnes pour qui on prend le deuil 
et celles qui y sont tenus; 2° quelles sont les prescriptions et les interdictions 
du deuil; 3° quelle en est la durée; 4° comment on le dépose. 


19 Personnes objets et sujets du deuil. 


Les personnes qui prennent le deuil et doivent le prendre sont: le mari, 
L’épouse, le pére, la mére, les enfants, les petits-enfants, les fréres, les soeurs, 
les oncles, les iantes, les neveux, les niéces, les cousins et les cousines, les 
petits-neveux et les petites-nieces, pere et mére du conjoint, ses freres et ses 
sceurs, ses oncles et tantes. 
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Pour cette derniére catégorie — la parenté par alliance — le deuil peut 
s’étendre a d’autres degrés plus éloignés. Mais la chose dépend des disposi- 
tions individuelles, de l’affection plus ou moins grande qu’on leur porte. Chez 
les Injélé, la loi du deuil ne s’étend généralement pas meme jusqu’au freres 
et sceurs du conjoint. Quant aux grands-parents, les Nkundo les aiment bien 
et les pleurent aprés leur mort, mais sans prendre le deuil. C'est que, disent- 
ils, ils étaient déja si vieux. Seuls les Bombwanja les englobent dans la caté- 
gorie des parents pour lesquels on prend le deuil. Les Injolé, qui agissaient 
jadis comme les autres tribus, admettent actuellement le deuil pour les grands- 
parents. Car, disent-ils, 4 notre époque la douleur causée par la mort des 
membres de la famille est plus grande du fait que la population diminue trop 
rapidement. Le deuil est encore observé par la nkita (€pouse acquise au moyen 
de la dot payée pour une autre femme) a la mort de sa nkdlé (femme dont la 
dot a servi 4 son mariage), et inversément. Les indigénes invoquent la raison 
suivante: la nkita pleure la mort de celle qui a rendu possible son mariage; 
la nkolo pleure celle qui par ses cadeaux a augmenté son bien-étre. 

Le deuil n’est pas observé a la mort d’un premier-né (nsdémi); sinon on 
expose la mére a la stérilité: bdlota likundu lifoy dbwd. C'est par la mort de 
cet enfant que la mére achéte sa fécondité, il est une victime spontanée: adleka 
mbeka éa likundu; liloka josémba likundi. 

Celui ou celle qui contrevient a cette régle est cause de la stérilité de 
la mere. 

Quoique cette pratique paraisse s’appliquer en propre au premier-né seu- 
lement, comme les indigénes l’affirment eux-mémes, elle peut cependant se pra- 
tiquer pour d’autres enfants. C’est le cas, lorsqu’un enfant meurt le premier, 
il est consideré comme premier-né, il le remplace: adleka ngd nsdmi. 

Tout récemment (mai 1933), ELisABETH Bosimpa Mumo, mére de 4 en- 
fants, vient de perdre son troisiéme fils, le petit GEorGcEs agé de 3% ans. Per- 
sonne, pas méme la mere, ne peut prendre le deuil. Pourtant le chagrin de la 
pauvre mere est si violent qu’elle ne parvient pas 4 le maitriser, ni 4 en arréter 
les manifestations extérieures. Toute la gent féminine l’en dissuade: «Es-tu 
folle? imbécile, tu mets un arrét a ta’ fécondité.» 

Dans les harems la nkéndé et la boliimbié ne prennent le deuil que pour 
leur mari; elles en sont exemptes pour toute autre personne, fiit-ce leurs parents 
et leurs propres enfants. 

Une femme de polygame n’est pas strictement obligée de prendre le deuil 
pour une de ses co-€pouses, sauf, évidemment, si elle lui était unie par d’autres 
liens, Pourtant il est convenable et poli de s’associer au deuil du mari, et de 
manifester de cette fagon sinon l'amour, du moins l’absence de jalousie ou de 
haine. Assurément, certaines de ces femmes sont sincérement affectées de la 
mort de leur compagne. D’autres y sont insensibles, mais n’osent le montrer 
a leur mari ou a leur entourage, et elles cherchent a éviter les allusions mal- 
veillantes comme: «Vous ne vous associez pas A mon deuil, c’est donc que vous 
avez été mal disposée envers la défunte, vous l’avez tuéé par vos sorcelleries.» 
Cependant on ne leur demande que quelques observances extérieures: vétements, 
pleurs, un peu d’abstinence. 


‘ 
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Signalons enfin que les jumeaux ne prennent jamais le deuil; ils sont 
en effet exempts de tout interdit. 


Zulbterpreseriptson sd dei. 
Elles comportent: 


A. la cessation de toilette, 
B. les habits de deuil, 

C. la réclusion, 

D. la continence, 

E. Vabstinence. 


Ces observances sont simultanées, mais leur durée varie. 


A. La cessation de toilette. 

La personne qui est en deuil se fait couper les cheveux, elle ne donne 
plus des soins a ses ongles, elle ne se farde pas de ngdla, qui est souvent rem- 
placé par du noir de charbon de bois (belio); elle ne se lave plus, pas méme 
les mains. 

La quantité de de/io et la période d’emploi dépendent du degré de parenté 
et de l’affection que l’on portait a la personne défunte. L’usage n’en est pas 
fort en vogue parmi les membres de la famille. I] est réservé aux époux. S’en 
enduire toute la figure ou le front dénote un grand chagrin, Cela ne se fait 
qu’exceptionnellement et pendant quelques jours seulement. 

L’emploi de delio est de rigueur quand il s’agit d’une personne assassinée 
ou tombée a la guerre; il ne s’enléve qu’aprés vengeance faite. 


B. Les habits de deuil. 

Les habits ordinaires (bitoo) sont remplacés par des vétements plus 
simples et plus primitifs. 

Pour les hommes: 

a) Le boleleke, déja décrit ci-dessus et qui, pour le deuil, prend le nom 
spécifique de lisdéki. Parfois il est la tige d’une plante /i/d/ombo. Le lisdki est 
le signe distinctif par excellence du deuil. Aussi le porte-t-on pour une épouse, 
un pére, une mére, un enfant. Parfois les femmes mariées dans le clan le 
portent pour leur co-épouses (bakalé) ou pour les parents de leurs maris. 

b) Le lotdéld: écorce d’arbre battue, qui est le costume national des hom- 
mes «Batswa». Il est porté durant la derniére période du deuil. Surtout le pere 
et le mari l’emploient. Les autres se tiennent plutédt au 

c) bofeele (bosésé chez les Inj6l6): étoffe en raphia sans dessin ni orne- 
ment d’aucune sorte, ni teinté de rouge. C’est le vétement des plus pauvres. 
On le porte d’ordinaire quand le deuil a déja duré longtemps (4oleo bo0- 
kéngoswa, verbe employé pour un enfant qui ayant atteint un certain déve- 
loppement, sait se tenir et marcher tout seul). 

Pour les femmes: a) Le ntéwd. C’est une ceinture ou une corde, 


A laquelle sont attachées des nervures centrales des feuilles du bonkongé. Le 
nttiwd ne se porte qu’en temps de deuil. De loin il ressemble au vétement des 
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femmes Libinja, mais il est moins touffu. On Vemploie surtout au début du 
deuil pour une personne trés aimée (la mere pour son enfant, la favorite ou 
la femme de rang ou la premiére épouse pour leur mari). Jadis on le portait 
durant toute la période du deuil. J’ai vu récemment une veuve, vetue encore du 
ntiwa apres avoir été relevée de terre sur le lit en bednga (cf. ci-apres). 

b) Le lolimba, vétement des femmes Batswa, est employé quelquefois, 
mais rarement, chez les Bombwanja pour manifester un chagrin particuliere- 
ment violent. Il se porte pendant la derniére période du deuil. Généralement 
il est remplacé par: 

c) Le bowoso ou ejémbelé. Ce sont deux piéces d’étoffe en raphia, non 
teintées, une par devant, une par derriére. Dans la vie ordinaire les femmes 
Nkundo de la région de Flandria portent le nkdsd (cf. Mariage des Nkundo, 
chap. I, II* Partie, Art. I, § 1). Méme les tribus voisines (Ionda, Bonbomba, 
Boangi, Inj6l6) qui comme vétement habituel portent des étoffes en raphia, 
emploient le bowoso pour le deuil. Ceux qui se vétiraient du lolimba, le quittent 
apres un certain temps pour le remplacer par le bowoso. 

Actuellement, tous ces costumes de deuil — ainsi que les interdits de 
toilette —, tendent a disparaitre pour leur substituer des étoffes européennes, 
tout comme on fait pour les vétements de la vie ordinaire. Au début du deuil, 
le veuf portera un morceau de l’/futa (vétement supérieur) de sa femme; apres 
quelques semaines il se drapera d’une étoffe blanche ou indigo, qui plus tard 
sera remplacée par un costume d’une de ces couleurs. Au lieu de la piéce 
d’ifuta il lui est loisible de se vétir d’un morceau de sac. 

Au lieu de s’enduire de de/io, on se contente déja de quelques lignes sur 
le front ou sur les tempes. 

Ajoutons la description d’une pratique appliquée aux hommes qui per- 
dent leurs épouses! Immédiatement aprés le décés, le mari se voit entouré de 
toutes les femmes du village qui viennent le maltraiter, Elles l’enduisent a qui 
mieux mieux de noir de charbon de bois, de terre, de boue, et le frottent avec 
la plante urticante dinsdnsd. Parmi les femmes qui commettent ces brutalités, 
il ne se trouve aucune parente, mais uniquement des étrangéres mariées dans 
le clan (badjadla). Ces mauvais traitements sont souvent étendus aux proches 
parents du veuf, c’est-a-dire 4 ceux que les femmes en question nomment badme: 
maris, et avec lesquels elles pourraient se marier; mais jamais aux «péres» 
et aux parents d’un rang hiérarchique supérieur 4 celui du veuf. Enfin des 
parents revétent ce dernier d’un disdki. La raison de cette pratique semble étre 
d’intensifier par des douleurs matérielles le chagrin causé par le décés. 

Les mauvais traitements décrits ne sont pas infligés a la veuve; ils sont 
exclusivement appliqués aux hommes. 


C. La reclusion. (Les périodes du deuil.) 

Pour la clarté de l’exposé il nous faut parler ici des périodes qu’on peut 
distinguer dans le deuil Nkundo. Afin d’éviter les redites, nous joindrons a ces 
données les descriptions de la reclusion et de diverses pratiques. 

Immédiatement aprés le décés, les: proches parents se laissent ceindre du 
lisdki. Des ce moment, il leur est interdit de coucher encore sur un lit. Ils 
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prennent leur repos sur la dure. Non qu’on exige le contact direct avec le sol, 
on peut y étendre des feuilles, des palmes, une claie ou lokala, une ittinda ou 
«ramasse-balayures». Jamais on ne peut se servir de la natte, qui est consi- 
dérée comme couche ordinaire, bien qu’elle ne soit employée qu’a défaut de mieux. 

Contrairement a ce qui se pratique chez d’autres tribus équatoriales, les 
personnes en deuil allument et entretiennent le feu. S’éteint-il par insouciance, 
elles doivent quitter la case en question et prendre logement dans une autre 
maison. Sinon, l’esprit du défunt, courroucé de ce qu’on a laissé s’éteindre le 
foyer, se vengerait des coupables en les frappant de maladie. 

Anciennement la premiére période durait six mois. 

Actuellement ce temps est réduit 4 un mois, ou a 15 jours. Chez les 
Inj6l6 comme chez les Elingé, on l’a méme réduit a 2 ou 3 jours apres 
Venterrement, 

Pendant ce temps, les endeuillés sont astreints 4 la reclusion absolue 
dans leurs cases. On en cache méme !’entrée par des feuilles de palmier pour 


rendre la séparation plus compléte encore. La reclusion s’appelle: lokombi, 
de komba: fermer. 


Les reclus (proches parents et époux) restent chacun dans leur maison. 
Les femmes (veuves, méres, sceurs, filles) occupent' une ou deux cases d’aprés 
le nombre et y logent toutes ensemble. 

Les parentes accourues dés la nouvelle du décés, restent également 
enfermées. Dés que leur mari apporte le nkunjéi (cf. infra), elles l’accompagnent 
a son retour chez lui. 


Durant la reclusion, le commerce avec les autres est réduit au strict 
minimum. Les gens sérieux n’admettent méme pas de visite pour faire une 
causette. Ils restent renfrognés. Vouloir parler pour se délasser est une offense 
grave. Seul est admis celui qui vient parler du défunt, le louer et le pleurer. 
Le réglement est encore plus sévére pour les personnes de l’autre sexe. Les 
enfants mémes sont chassés. La ‘personne en deuil n’admet que ses propres 
enfants, afin de leur inculquer les bonnes habitudes, la facon d’observer le 
deuil, ou les stimuler a venger l’étre chéri, victime réelle ou supposée de maleé- 
fices quelconques. 

La nourritue est préparée et servie par des parentes éloignées ou par 
des épouses des fréres, fils, cousins, etc. qui ne sont pas astreintes a la reclusion. 

Si l’un des reclus désire se rendre quelque part pour un motif quel- 
conque, il est obligé de passer derriére les cases, dans la bananeraie, de 
préférence le soir. En tout cas, il doit éviter de le faire ostensiblement. Autre- 
fois il ne quittait méme pas le village; actuellement on est plus large. 


La reclusion est particulitrement sévére pour le veuf ou la veuve. Les 
frustes repas du premier sont préparés par ses propres parentes. Toutefois 
si les relations étaient excellentes avec son beau-pére, celui-ci lui donne une 
femme qui pourvoira a ses besoins et qui, souvent, devient plus tard son epouse. 
Ensuite a l’exception de ses parentes, il ne peut avoir le moindre rapport avec 
une femme; il ne peut méme pas lui donner la main, ni la saluer de vive voix, 
ni la regarder, ne fiit-ce qu’au passage. 
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Lorsque la premiére période a assez duré, on passe au demi-deuil. 
Supposons qu’il s’agisse du deuil pour une femme, voici comment on procéde. 

1° La sceur ainée de la défunte se présente devant le veuf et enléve avec de 
eau la boue et les cendres dont il est couvert. Les autres personnes en deuil font 
cette toilette elles-mémes, sans pour cela se laver désormais réguliérement ni 
se farder de rouge. On se remet a soigner ongles et chevelure, dés que les 
circonstances y invitent. Quant au vétement: le /isdki et le ntéiwd sont remplacés 
par le Jotéld (ou le bofeele) et le lolimba (ou le bowoso). 

20 On a dressé d’avance des lits en morceaux de parasolier (bombdmbo) 
fendus, nommés lodngd (bedngd, lidngd). Le veuf y est conduit par l’épouse 
de son frére ainé. Désormais, les personnes en deuil couchent sur ces lits, dow 
le nom de la cérémonie: dta lodngd: fendre le lodngd: kondeya nda bednga: 
faire monter sur les bedngd; fanja (senga) bednga: tailler les bedngd, etc. 

Certaines personnes dont le chagrin est trop véhément, continuent aprés 
cette cérémonie a coucher 4 méme le sol. Avec la pénétration des idées euro- 
péennes, le fait est de plus en plus rare. On commence méme a remplacer les 
lits primitifs beéngd, qui sont une imitation des lits Batswda', par des couchettes 
transportables formées de claies et qu’on appelle bednga (s. bodnga). En 
passant par Bongale w’otdlé le 16. juin 1933, j’entendis le greffier NJoLt 
THomas dire a un parent qui se rendait 4 Bokatola, que la famille ne devait 
pas l’attendre pour la féte. Devant aller chez le Blanc, il était empéché. 
Mais il ne voulait pas que les veuves couchent sur des bedngd qui, a son avis, 
étaient bien trop durs. Il fallait qu’on leur dressat des lits plus commodes. 
Comme je lui exprimai mon étonnement de cette innovation, il me répondit 
qu’on avait changé tant de choses déja et qu’on pouvait bien y ajouter ce détail. 
On ne le fait pas fréquemment encore, dit-il, mais il est tellement plus con- 
fortable de coucher sur un bon lit, que la pratique ne tardera pas a se répandre. 

3° Une petite féte accompagne cette cérémonie. Actuellement il arrive 
parfois qu’on lomette a cause du peu de temps qui s’est écoulé depuis le décés. 
En tout cas, elle se célébre de préférence dans l’intimité du clan ou du village, 
et on n’y boit pas beaucoup de biére. Trois ou quatre hommes seulement ont 
fabriqué la quantité voulue de ce liquide. 

En tout cas, l’assistance ne comprend pas seulement la famille paternelle, 
mais aussi le clan maternel, qui apporte sa part de biére. Eventuellement on 
discute la question des paiements funéraires. S’agit-il de la mort d’un homme, 
les oncles maternels (banyangémpdmé) demandent a voir les richesses laissées. 
par le défunt. On les montre, mais ils les laissent en dépét prés du clan 
paternel, jusqu’a la féte qui doit cloturer le deuil. 


4° Le veuf recoit des mains de son pére le couteau, comme signe que 
dorénavant il pourra vaquer a ses occupations. Par le fait méme, la reclusion 
devient moins rigoureuse; bien qu’il puisse sortir, il ne lui est pas loisible de 
passer la nuit ailleurs que dans la case de reclusion. 


1 Employés aussi par les Baoté, quand ils n’ont absolument rien d’autre — ce 
qui arrive rarement. 
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5° Des parents de la défunte et ses propres femmes offrent au veuf du 
manioc et un plat de légumes assaisonnés, actuellement déja servis dans une 
assiette avec cuiller, ce qui anciennement n’était permis qu’a l’expiration du 
deuil. Désormais, il pourra en manger a sa faim. L’abstinence est fortement 
atténuée. Quant a la continence, il en sera traité plus loin. 

Les mémes cérémonies ont lieu pour la veuve, avec, naturellement, des 
changements de personnes en qualités et en titres. Signalons seulement que 
le chef de la famille offre a la veuve 2, 3, 5 poules (d’aprés le nombre des 
personnes) données par la parenté du défunt et qu’elles prépareront elles-mémes. 

Méme apres ces cérémonies, il est défendu aux veuves de recevoir les 
visites d’amants qui désirent les courtiser en vue d’un mariage apres le deuil, 
mais elles ont le droit d’en accepter des vivres divers et du bois de chauffage. 
Ces services rendus par des étrangers, c. a. d. par des hommes non apparentés 
au défunt, sont plutét mal vus. Car, en principe, les veuves «appartiennent» 
aux héritiers, elles sont leurs «épouses». Pourtant si les prétendants ne sont 
pas en inimitié avec les héritiers, on ne s’y oppose guére, puisque, la reclusion 
terminée, les veuves peuvent se disperser dans leurs familles respectives afin 
d’y étre prises en mariage par quiconque paie la dot. Il n’est pourtant pas 
permis aux prétendants d’entrer dans la case de reclusion. Ils doivent faire 
passer les cadeaux par l’intermédiaire des parentes du défunt. 

Toutefois les veuves n’ont pas besoin de cette aide de la part d’étrangers. 
Durant la reclusion elles continuent 4 résider dans la famille de leur mari 
défunt. Elles peuvent se fournir de vivres dans les cultures qu’elles avaient 
établies. Les outils qui leur avaient été remis par leur époux, restent a leur 
usage. Quant aux divers ustensiles qui sont condamnés a étre détruits, ils sont 
remplacés par d’autres spécimens que leur préte la famille du défunt. 

Lors de la féte des bednga on remet aussi le bosdld. C’est une des veuves 
qui est attribuée a l’ainé des enfants. Si le défunt n’a pas laissé de harem, 
on donne a l’ainé un objet précieux: lieu de péche (puits, partie de riviere, 
crique), une pirogue, une cléture de chasse (lokombo), de 20 a 25 anneaux de 
cuivre (bakonga). De nos jours aussi: une machine a coudre, une malle etc. 
Si l’ainé est une jeune fille, elle n’en a pas moins droit au bosdld. Mais si 
c’est une femme, elle la céde au frére qui la suit ou, si celui-ci lui a donné des 
raisons de mécontentement, 4 un autre frére ou a son oncle paternel. Jamais 
on ne remet un champs (jembdé) comme bosdld, car le champs revient déja au 
fils par droit strict @héritage. 


D. La continence. 

Le deuil oblige tant les hommes que les femmes a s’abstenir de relations 
sexuelles. Cette continence frappe avant tout les conjoints; pour eux, c’est une 
obligation stricte et nette. 

Cet interdit de relations sexuelles s’appelle: eke/é (tout comme la défense 
de rapports aprés l’accouchement). Le veuf qui l’enfreint (téna ekelé) suivra 
sa femme au tombeau (ifokenda la wali bolongd). Cela vaut aussi — mutatis 
mutandis — pour les veuves. Ou bien une autre personne obligée au deuil 
mourra. Si quelqu’un vient 4 mourir pendant la période d’interdiction, on 
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attribue son décés a la violation de la prescription. On dit que la personne en 
question a passé par dessus X. sur le bedngd: jénda nda beonga. On tache de 
trouver le coupable qui doit sortir de groupe. Si le cas est prouvé de fagon ou 
d’autre, il aura de grosses difficultés, et, 4 moins que la victime n’appartienne 
a sa propre famille, il devra payer une forte indemnité ?. Au lieu de s’exposer a 
de pareilles conséquences, celui qui a succombé 4 la tentation préfére générale- 
ment se séparer spontanément des autres personnes en deuil: semonces, blames 
etc. ... sont plus faciles A supporter que la responsabilité de la mort d'un 
parent ou qu’une grave perte financiere. 

Aprés la cérémonie des bedngd, Vinterdiction subsiste, mais avec moins 
de rigueur. Car bien que la continence reste obligatoire, l’esprit du défunt 
n’applique plus les terribles sanctions. C’est surtout le sentiment de chagrin 
et les convenances sociales qui devraient pousser 4 la continence. Aussi, 
surtout chez les veuves de polygame, les transgressions sont fréquentes, soit 
dans des rencontres isolées, soit qu’il se noue des relations avec des candidats 
qui se présentent pour un mariage aprés l’expiration du deuil. 

Bien que la continence soit avant tout obligatoire pour les époux, elle est 
également observée par les parents, les fréres, les soeurs, etc. Pour eux 
cependant, c’est plutét une manifestation de chagrin qu’une obligation. sociale 
proprement dite. La durée varie d’aprés les degrés de parenté et l’intensité du 
chagrin. D/’ailleurs, ces personnes ont généralement des devoirs conjugaux a 
remplir. Dans le cas oti elles désirent reprendre les relations conjugales, elles 
doivent se séparer du groupe des reclus. 

Pour les parents les plus proches, cette continence dure parfois de longs 
mois. Boka empli éyaende (éy’dmatio) disent les indigénes: ils sont dégoiités 
de l’autre sexe. Si toutefois un homme veut user de sa femme qui est en deuil, 
il doit gagner ses bonnes graces en lui offrant un cadeau, p. e. un anneau en 
laiton, en guise de bodndo. Mais les gens bien éduquées n’importunent pas 
leurs épouses pendant ces jours de tristesse. Ils préférent — le cas échéant — 
s’adresser ailleurs. Il va sans dire que les polygames rencontrent moins 
d’ennuis que les monogames. 

Les parents éloignés n’observent que rarement la continence. Ils peuvent 
dailleurs se libérer de cette convenance sociale par un cadeau (1 ou 2 anneaux 
de cuivre). (Comparez cette pratique de rachat a l’usage européen d’envoyer 
Sa carte On une couronne pour se dispenser d’une visite 4 la mortuaire ou de 
la présence a l’enterrement.) 


E. L’abstinence. (Les interdits alimentaires.) 


Le deuil comporte l’observation de divers interdits alimentaires (bokilo, 
de: Aila). Cette abstinence est plus ou moins stricte et rigoureuse d’aprés le 
degré de chagrin. 

Il existe une différence fondamentale entre V’abstinence pour un parent 
et abstinence pour le conjoint. Cette derniére est nettement obligatoire, et on 
doit «acheter» (sémba) la dispense. Pour les parents, au contraire, l’abstinence 


2 En cas d’adultére, il y a en outre question d’amende. 
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est une conséquence de l’intensité du chagrin; il n’y a pas d’obligation stricte, 
mais seulement une convenance sociale, dont on est libéré sans cérémonie 
particuliére. On n’«achéte» pas la dispense, on se fait «délier» (kilola). Pour 
les indigénes, il y a 1a une trés grande différence. 

En premiere instance ces interdits sont voulus pour les conjoints, et ne 
S’appliquent aux parents que par extension. 

Aux fins de délier quelqu’un de ces interdits, une ou plusieurs parentes 
lui présentent l’aliment en question *®. Ce n’est pas cette personne elle-méme 
qui demande a étre déli¢e de loi. Ce serait une honte trop grande, et l’acte 
Serait qualifié de tout ce qu’il y a de plus mauvais. Au contraire, la propo- 
Sition émane de son pére, de sa mere, ou de son bokild (gendre, beau-frére) ; 
bref, de, quelqu’un dont elle n’ose pas rejeter les conseils, ou, comme disent 
les indigenes, quelqu’un devant qui elle se sent .génée (dka nsényi). 

L’achat se fait au méme tarif. Le veuf, ou plutdt sa fimille, achéte la 
dispense 4 ses épouses et aux épouses de ses parents. La famille de la veuve 
achéte aux parents de son mari défunt. Par extension et mutatis mutandis, 
la méme regle est généralement observée par les proches, mais elle ne s’applique 
qu’aux fruits de palme. Ainsi, si le mari vient 4 mourir, les femmes de ses 
proches parents (les badjddia) doivent acheter la dispense des noix de palme 
aux parentes du défunt. A la mort d’une épouse, les proches parents du veuf 
doivent l’acheter a leurs femmes. A la mort d’une jeune fille, les femmes 
mariées dans sa famille doivent l’acheter aux femmes, membres du clan. C’est 
que ces défunt(e)s sont assimilé(e)s a leurs maris et épouses. 

Au décés d’une épouse, le produit global de «l’achat de la dispense», fait 
par toutes les personnes en cause, doit étre partagé: une moitié va aux femmes 
mariéés dans le clan du veuf, !’autre a la famille de la défunte. 

En faisant payer le ‘prix, on se justifie en disant p. e.: «La personne 
pour laquelle tu as puisé de l’eau est morte; achéte donc l’eau que tu deésires 
boire», ou «celle qui t’a puisé l’eau est morte» etc.; ainsi pour tous les aliments. 
Ce rachat s’appelle: esdmbaki. Les paiements sont désignés par le terme 
générique de nyongo (paiement quelconque). 

Toutefois, si l’une ou l’autre d’entre les veuves n’a plus de proches 
parents, les héritiers la prennent en pitié, et de leur propre initiative et sans 
autres économies la délient de l’interdit. 

La loi du rachat ne s’étend pas a toutes sortes d’aliments. Seuls y sont 
soumis l’eau, les feuilles du manioc, les fruits de palme et leur huite, la canne 
a sucre, le sel. 

Ce n’est que progressivement qu’on se libére des interdits. L’abstinence, 
de totale qu’elle était au début, devient de moins en moins rigoureuse. Le jour 
du décés, les endeuillés ne boivent pas d’eau. Ils ne peuvent le faire que le 
lendemain. La biére n’est jamais défendue: il faut tout de méme qu’on 
s’humecte la gorge, disent les Nkundo. in 

Apres V’enterrement on permet les légumes: des benjttu, des njénjé ou 
encore du botokd (cceur du palmier, que beaucoup d’Européens appellent chou 


3 Parfois on lui offre un cadeau, p. e. un anneau de Cuivre, un couteau, 5 lire etc. 
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palmiste). Le manioc qu’on mange avec ces légumes, doit étre pris sous forme 
du bebdbo (bengate, bengutdé), qui est du manioc roui, brisé en morceaux roulés 
dans une feuille et cuits dans la cendre ou prés du foyer. Le manioc ne peut 
pas étre coupé, mais doit nécessairement étre brisé sans l’emploj d’un couteau. 

Aprés un ou deux jours on permet les bangdnju (feuilles de manioc) sous 
la forme de bempinji, c’est-a-dire sans huile ni condiments. Une semaine plus 
tard, c’est le tour de la canne a sucre (les Injélo ne s’en abstiennent pas du tout, 
de peur de perdre la voix, disent-ils). Un mois plus tard (actuellement apres 
une semaine), on peu manger la noix de palme et du bosdkd, qui parfois ne 
sont permis qu’aprés la féte des bedngd. 

Comme on le voit, ce régime est fort sévére et n’est guére profitable a 
la santé, il est méme trés affaiblissant pour ceux qui le suivent a la lettre. 

La petite féte des bedngd atténue la rigueur du jetine. Dés ce moment, 
les condiments (sel, poivre) sont permis. On peut manger le manioc préparé 
de n’importe quelle fagon, des bananes, des champignons, des légumes divers, 
des chenilles, voire la viande d’éléphant et des animaux aquatiques, c’est-a-dire 
Vhippopotame, le crocodile, etc. Mais la défense persiste pour tous les autres 
produits de la chasse et pour les diverses espéces de poissons. L’exception 
admise pour |’éléphant me semble basée sur le fait que cette béte énorme n’est 
tuée que rarement. En abattre un, est une féte pour tout le village. Ce serait 
certainement dommage, si certaines personnes, pour des raisons de deuil, ne 
pourraient participer a la liesse universelle. En est-il de méme pour l’hippo? 
ou sont-ce les conditions de vie spéciales de cet animal qui le font assimiler 
aux crocodiles ? 

Le jour ott les personnes en deuil sont autorisées a «monter sur la 
loéngd», on leur sert une ou plusieurs poules, d’aprés le nombre des parti- 
cipants et la richesse de la famille du défunt. Car c’est elle qui doit procurer 
la volaille. Notons que le Nkundo assimile les canards aux poules. A vrai 
dire, cette coutume ne regarde que les veufs et les veuves, comme il ressort 
des explications des indigénes; cependant elle est également observée dans un 
deuil pour un parent. 

En tout cas, la nourriture, qui désormais est permise, doit étre ‘servie sur 
les feuilles. Avant la grande féte de fin-de-deuil on n’emploie ni assiettes ni 
plats (tkengé, lokongo), nonobstant les accrocs qui, actuellement, sont faits a 
cette regle. 

Fn dehors des époux et de ceux qui leur sont assimilés, l’abstinence de 
ces aliments est observée surtout par les plus proches parents: mére, pére, 
freres et sceurs, bdnankand. 

Si la féte des bedngd est longtemps retardée, il arrive que les endeuillés 
Se dispensent eux-mémes de ces abstinences, car tous sont d’avis qu’on ne doit 
Pas trop prolonger ce jetine rigoureux. Cette pratique tend a se propager méme 
chez ceux qui n’abrégent pas la période réglementaire entre le décés et la féte 
en question. 

L’abstinence de nourriture animale, avec les exceptions indiquées ci- 
dessus, continue jusqu’a la grande féte, au moins pour les principaux intéressés. 
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Car les parents éloignés peuvent étre partiellement déliés longtemps avant, 
comme aussi ceux dont la santé précaire ne supporterait pas les rigueurs du 
régime. Pour ces personnes la dispense ne s’étend pas a tout indifféremment, 
mais au poisson seul ou a la viande seule. 


Le Nkundo tient fort a cette abstinence et méme nos chrétiens l’observent 
de peur de passer pour malveillants, s’ils ne se plient pas a cette coutume 
ancestrale. 

Si une personne fait fi de sa santé et ne veut pas user de la dispense, on 
lui offre un cadeau: quelques anneaux, un couteau, 5 fr. etc. Ceci constitue une 
supplication en due forme, selon les reales de la pee Nkundo. Rares sont 
ceux qui résistent; le cas cependant se présente, soit 4 cause de la violence du 
chagrin, soit par ostentation. On est pharisien ailleurs qu’en Europe. On se 
moque d’eux par le proverbe suivant: Olel’eembe ntol’dsongo étsinana 6 Vowéi. 
(Tu pleures le cadavre, tu ne manges pas la canne a sucre, tu veux aller le 
chemin du défunt.) 


Comme Il’abstinence de légumes et de manioc, celle de viande n’est levée 
que par étapes. 

A la féte de cléture on permet l’vsage des animaux et des poissons, dits 
d’abstinence, ou de deuil (zyama, nsé yokilo, y’oleo). Sont animaux d’absti- 
nence (outre les poules, les éléphants, les hippos et les crocos) les petits 
animaux: toutes especes d’oiseaux et de serpents, les petits rongeurs comme 
le hotémba, les diverses espéces de singes et de lémuriens, les porcs-épics, les 
tortues, le bombolo, le nkdtu, les pangolins, les chauves-souris, l’iguane loambe 
ou /ombe; — les animaux «a odeur répugnante (nyama yd nkutu), c’est-a-dire la 
civette joo bowdné), la mangouste (likdala), le bolia, l’ours (esisi), les petits 
félidés: yényi, lowd, bomangd, bonkono, \es martres, etc. 

Notons que la chévre et le chien ne sont jamais interdits, non plus 
qu’anciennement la chair humaine. C’est qu’ils doivent servir aux immolations 
(c?. plus loin) auxquelles toute la famille participe. 

En définitive ne restent défendus que le léopard, l’oryctérope (iluwo), les 
animaux a sabots (nyama yd nsdngd ou y’asémbé) ainsi que le chimpanzé, qui, 
dans la zoologie nkundo, n’est pas considéré comme une espéce de singe. 

Les poissons de «deuil» sont: le Jokombe et l’espéce voisine: mpéka plus 
le bonga, qui sont les principaux. Les indigénes les appellent communément: 
nsé y’oleo yd ntsina. Ne serait-ce pas la une indication que primitivement 
c’étaient les seuls espéces permises? 

Viennent ensuite: wénge, ekdd (ekusukilu), ikokd, ekékelé, ntila (poisson 
électrique), insonso, lofélé, lokémbémbo, nsela, bokengé (boli), lokaka, nsembe, 
lokdmba, et les crevettes: bofali, lokungulu et bokili. Telles sont les especes 
inscrites au catalogue des Bonkoso et des Bongili. De petites divergences se 
constatent de tribu a tribu. Ainsi les Bakaala et les Wangata n’incluent pas 
les crevettes nkungulu et bekili, tandis que les rares individus qui se laissent 
tenter par le bokengé ou le lokaka, sont la risée de leurs compagnons. Les 
Bombwanja excluent également bokengé, lokaka, wénge et n’admettent — en 
fait de poisson a écailles — que le /ofété et l’ekdd ainsi que les especes minus- 
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cules: losanja et boningd. Autrefois ils mangeaient aussi le bokdsa (nsingda), 
mais mes tribus environnantes se sont tellement moquées d’eux qu’ils ont aban- 
donné cette espéce. D’autre part, ils ne rejettent pas le bokdko et le bokald, ni 
ie petit loféndé. 

L’abstinence d’autres espéces animales continue 4 étre observée pendant 
une ou plusieurs années, d’aprés la vehéménce du chagrin. Ce n’est que plus 
tard qu’on retourne aux mammiféres. Puis, aprés quelques semaines, on con- 
somme tous les poissons. 

Notons encore que les populations de pécheurs (Elinga) ne s’abstien- 
nent jamais de viande. Comme ils ne vont pas a la chasse et qu’ils ont rare- 
ment de la viande, ils en profitent quand l’occasion se présente, et ne s’abstien- 
nent que de poisson. 

Chez les Bombwanja, durant le deuil pour une femme, on mange de la 
viande, mais pas de poisson parce que la femme ne prend que du poisson et 
ne va jamais a la chasse. Au contraire, le deuil pour un homme comprend 
tout, car il s’adonne tant a la chasse qu’a la péche. 

Comme nous le disions déja, actuellement beaucoup d’indigénes se dis- 
pensent facilement, méme sans motif, d’une partie de l’abstinence. D/’autres, 
par contre, quand la petite féte et la grande se suivent de trop pres, ne pré- 
{endent pas cesser le jetine, surtout par excés de chagrin. Toute la population 
ies admire et les vénére. On cite partout le cas de la vieille Botti de Bonjoku, 
qui, pendant 9 ans, a continué I’abstinence pour son fils Borate. Ce n’est que 
récemment, lors de sa conversion, qu’elle retourna a des observances plus 
humaines. D’autres encore, une fois autorisées 4 manger les animaux et les 
poissons de deuil, refusent de manger les autres espéces, alors que, réguliére- 
ment, elles pourraient en user depuis longtemps. Ou bien on s’abstient soit 
de poisson, soit de viande. 

Bref, on trouve toutes sortes de différences d’aprés les dispositions indi- 
viduelles. On cite des personnes qui ont observé le jetine presque absolu 
(feténgé, ktuisuli). Aussi, quand parfois la personne en deuil suit au tombeau 
’étre pleuré, souvent cette mort est due principalement a la rigueur du jetine 
observé, plus encore qu’a la véhémence du chagrin. Par contre, d’autres sont 
plus larges, soit parce que leur douleur n’est pas sincére, soit parce que leur 
temperament se plie difficilement a l’observation des lois et des prescriptions. 
Ils mangent en cachette n’osant le faire au su et vu de tout le monde, de crainte 
de passer pour des gens au coeur dur. Les indigénes les considérent comme 
depourvus d’affection et facilement on insinue que peut-étre ils ont contribué 
‘a la mort de celui qu’on pleure. Les soupcons s’éveillent vite et le mot inkunyd 
est facilement employé. 

On est d’autant plus vite soupconné que les relations avec le défunt 
étaient intimes, et qu’on devrait donc étre plus douloureusement affecté de sa 
mort. Si on ne va pas jusqu’aux soupcons, on ne mesure pas les critiques, les 
désapprobations et les termes de mépris, parce que la légéreté avec laquelle on 
se soustrait a des obligations aussi universelles, ne témoignent pas de beaucoup 
de cour. Ce laxisme est toujours un manque de courage, de forte de caractére 
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ou d’affection: «Emak’ éné éé isé (nyango); etc. déwd, dyale 6 kubi kubi: 
yomb’ in kubi, yomb’iné keo; bfolelé, bitdo sataa, ém la wé toambe é? Cet imbé- 
cile vient a peine de perdre son pére (mére etc.), et il avale tout; voit-il quelque 
nourriture, il la dévore aussitét; il ne pleure pas, il porte des habits chics; 
c’est fini entre nous deux!» Il y a des personnes qui ont la langue bien pendue 
et le verbe trés haut, et qui répondent aux critiques qu’on leur fait: «Eh bien, 
quoi? ils sont morts! Sont-ils jamais revenus?» Ce sont des «impies» Nkundo. 

Quant aux parents éloignés, l’opinion publique leur est plus favorable. 
Genéralement on ne critique que leurs sentiments peu humains. 

Le relachement de l’observance des interdits alimentaires et sexuels se 
nomme: boleo w’ésdngaki ou boleo w’étdéfé: deuil de «branche», pour indiquer 
que ces personnes sont moins unies au mort; comme les branches le sont moins 
a l’arbre que les racines. 

Ce sont ces personnes que visent les proverbes qui stigmatisent l’hypocrisie 
dans le jetine, et qui sont une expression fine et fidéle de la psychologie 
populaire. 

1° Ole’éle’a wanja, boleo bokolanga, éki’ wodmbé bekengé I’ ekai, 
bekanja nd@’ansé befali nd’aliko: Quand tu observes le deuil avec intelligence, 
le deuil t’aime; c’est-a-dire: Le deuil ne nuira pas a ta santé, si tu joins des 
poissons bekengé aux légumes bekai, si tu mets des poissons bekdnja en 
dessous et des crevettes au-dessus. 

2° Bomongilakad domel asi, bafaya bdéngov’ekoké: Si \e principal en- 
deuillé boit de l’eau, les étrangers vont manger, en cachette, de la canne a sucre. 

3° Okinda mbimbi nk’dlela nd’dkélé: C’est celui qui pleure contre la 
paroi qui est rassasié, c’est-a-dire: Tu donnes beaucoup de cadeaux a quelqu’un 
qui ne t’aime pas, tu verras: le jour de ta mort, il te pleurera a distance, pres 
de la paroi de ta maison, loin de ton cadavre. Au contraire, plus on aime le 
défunt, plus on veut approcher de son cadavre. 


Qu’on compare encore ce récitatif tres répandu: 


ekdlonganad é ba ekdléngand Hypocrisie, o hypocrisie, 

bomot okis’ ol ané cette femme que voici 

Gkilake nk’ongilo observe |’abstinence; 

dleke nsingd Votswo mais elle mange des poissons la nuit; 
bongilo wafeka la prochaine fois qu’elle devra jetiner, 
dmela loi mbondo. elle devra se soumettre a l’épreuve du poison. 


Voici, pour terminer, un proverbe étrange qui stigmatise la vanité et 
Villogicité des interdits alimentaires en faisant parler entre eux les défunts qui 
se plaignent des vivants: Bakilé nvama bdlé biséndé, batolengola nd’is’awét: 
Ceux qui s’abstiennent de viande mangent des lémuriens (comme si, quoique 
de petites bétes, ce n’était pas de viande) ils se f . . . de nous autres, les morts. 

Malgré l’importance que les Nkundo attachent a I’abstinence, il y a des 
non-abstinents: une infime minorité, si vous voulez, mais groupé en une société 
nommée ilod. Chaque section de la société posséde une calebasse a biere dont 
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Pusage est exclusivement réservé aux membres. D’ot |’expression: mela ilod = 
boire V’ilod, c’est-a-dire s’affilier A V'ilod. Pour étre aidés ils s’adjoignent une 
femme connue pour la force de son caractére. Elle ne fait pas nécessairement 
partie de l’association, mais peut y entrer si elle le veut. Le jour du décés du 
conjoint ou d’un parent, c’est elle qui doit préparer le manger et le donner 
a Vendeuillé. Cette obligation lui est imposée par des formules comme la 
suivante: «Tu peux boire dans notre calebasse, mais le jour ot l’un des notres 
perdra femme ou pére ou mére ou parents, tu dois lui préparer 4 manger. S’il 
se récuse, tu dois tuer la chévre ou Je chien de n’importe qui et nous l’apporter. 
(D’aprés le droit Nkundo, celui qui, par son «refus» a causé la mort de cet 
animal, doit indemniser le propriétaire.) Si tu ne tues pas de chévre ou de 
chien, déterre ta famille défunte!» Ces derniers mots sont comme une sorte 
de serment, Omettre l’acte ainsi imposé par cette imprécation ou insulte, la 
plus grave pour un Nkundo, équivaut a rompre un serment. (Ajya ndai: im- 
poser un serment; ou afya bokdlo: imposer un engagement.) Aussi, aucun 
Nkundo ne s’y dérobe. 

La femme en question ne prépare la nourriture que le jour du décés. 
L’épouse, la mére, etc., doivent le faire les autres jours. Tout cela ne dispense 
nullement la personne touchée par le deuil, de l’observation des autres lois et 
coutumes, dont il est parlé plus haut, et d’acheter l’usage des aliments, seule- 
ment le rachat se fait le jour méme du deuil. 

Par les détails précités on peut se faire une idée de l’importance que le 
Nkundo attache aux interdits alimentaires. 


Cependant cette importance n’est pas fondée sur une obligation religieuse 
comme c’est le cas pour la continence, dont la transgression par un des con- 
joints est mise en relation avec les esprits et punie par eux. Pour la violation 
de l’abstinence alimentaire les indigenes ne font jamais allusion aux esprits; 
ils rejettent méme toute idée de ce genre. L’absence de sanctions et l’existence 
de |’i/od ne font que corroborer leurs explications. 


39 La durée du deuil. 


Nous avons déja signalé la durée de la premiére période du deuil, tant 
anciennement qu’actuellement. La seconde période dure de six mois a un an. 
Elle dépasse rarement cette limite, de sorte que la durée du deuil est d’un an 
a un an et demi; actuellement, elle est encore d’environ un an, parfois un peu 
plus. D’ow une plus grande disproportion entre les deux périodes. La fluctua- 
tion provient surtout du temps exigé pour préparer la féte de cloture. Ces 
préparatifs sont nombreux et variés. La biére de canne a sucre doit étre brassée 
en quantité suffisante, les provisions de vivres réunies. Danseurs et danseuses 
ont a etudier leurs danses par de multiples répétitions pour pouvoir les exé- 
cuter sans accrocs et obtenir le succés désiré. Tout cela demande beaucoup 
de temps. 

Le degré de parenté n’a qu’une influence trés faible sur la durée du 
deuil. Tous ceux qui étaient liés étroitement au défunt comme ceux qui l’étaient 
moins, déposent le deuil en méme temps. 


Coutumes funéraires des Nkundo. 523 


La colonisation a causé ou occasionné parfois le retardement ou l’avan- 
cement de la féte de cléture de deuil. Pour |’anticiper on insiste sur la mortalité 
beaucoup plus grande: bowélo bodlekola, suite de maladies, jadis inconnues ou 
localisées. On craint d’avoir a pleurer un nouveau décés avant que le deuil 
preécédent ne soit terminé. Comme I’anticipation de la féte n’abroge ni ne mitige 
l’abstinence alimentaire, il ne s’agit donc nullement d’un prétexte pour boire et 
manger a sa guise. On veut éviter les troubles et l’embarras que produirait 
une double féte. 


D’autre part la féte peut étre retardée. En effet, le travail des indigénes 
a beaucoup augmenté: constructions, établissement et entretien des routes et 
sentiers, impot, plantations et prestations diverses. Les préparatifs de leurs 
fétes durent donc plus longtemps qu’anciennement, et la cléture du deuil est 
fort retardée. Fin juin 1933, je passai par Mbelé; on y préparait alors la féte 
de deuil pour MenyA Marie, fille du chef Wind, morte lé 11. mars 1930. 

Il serait pourtant faux de n’attribuer qu’a la colonisation des délais éven- 
tuels dans la célébration de la féte. D’autres facteurs peuvent entrer en jeu. 
Le 16. juin 1933, au moment ot je passe a Bokengé (Bombwanja), je ren- 
contre dans la forét le cortége qui transporte le cadavre de BoxkeELf, morte la 
veille, pour aller l’enterrer dans son village natal Nkinga. On me raconte que 
son mari, Mpamsi, n’est mort que de six jours, et on me montre l’emplacement 
de sa case qui déja avait été briilée, signe évident que la féte avait eu lieu. 
Etonnement de ma part. Voici l’explication qu’on me donne. Mpamsi possédait 
un moyen spécial d’envoiitement ou de magie dont le nsimbo (condition d’effi- 
cacité) était, que revenant de voyage, l’homme devait absorber une potion spe- 
ciale, préparée par sa femme, qui elle aussi et aprés lui devait prendre le méme 
breuvage. Or, il y a quelques jours, MpamBi, rentrant de voyage, ne trouva 
pas sa femme, partie de son cété. Il attendit, mais comme l’absence se pro- 
longeait, il se décida a préparer lui-méme le breuvage en question. Faire cela 
était enfreindre la loi magique. Aussi son Joté se retourna-t-il contre lui, et il en 
mourut. Mais avant sa mort il dicta sa derniére volonté — étrange, mais vrai- 
semblablement conforme aux réglements et prescriptions magiques: immédiate- 
ment aprés son enterrement on doit procéder a la célébration de la féte, de 
n’importe quelle facon, par conséquent, mettre le feu a sa case et a son contenu. 
La veuve venue sur ces entrefaits, se prépare la boisson a son tour, et la prend, 
obligée de commettre la méme transgression des lois que commit son mari, et 
donc forcée de le suivre au tombeau. 

Le 26. juin 1933 mourut 4 Ikengya (Bongili) le tres vieux Ist’ ONSONGA. 
II n’avait ni femme ni aucun parent rapproché. On I’enterra le lendemain. Le 
surlendemain, ses parents éloignés célébrérent la fete. Pourquoi tarder davan- 
tage? Il n’y avait que des chances d’oublier le vieux et de faire moins encore. 
Assistance trés peu nombreuse, quelques calebasses de biére, un peu de danse. 
On immola trois chévres, puis on mit le feu a la case et aux quelques objets 
personnels. La question de la succession ne se posa méme pas, faute de biens 


a distribuer. 
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49 La féte de deuil. 


Par le lokolé et des messagers on invite tous les amis et les villages en- 
vironnants, parfois toute la tribu et davantage, a participer a la tete>_C esi 
dans la vie indigéne un événement important qui justifie un grand concours 
de peuple. 

Le premier jour, on sert la biere de canne a sucre. Le soir, ce sont les 
grandes danses, surtout l’iyaya, qui dure tres tard dans la nuit, parfois 
jusqu’a laube. 

Le lendemain, les danses continuent. Ce second jour, on depose les véte- 
ments de deuil, et on obtient la permission de manger les animaux de deuil 
(cf. supra). Le changement de toilette se fait en privé et aucune cérémonie 
spéciale n’est prescrite, excepté pour les veuves auxquelles la levée du deuil 
est annoncée par les sceurs du défunt. Elles doivent faire cette proclamation 
parce qu’elles sont les mbali y’dmato: les maris feminins. 

Les danses terminées, on met le feu a la case du défunt. Si c’est un 
homme marié, on incendie toute la rangée des maisons qui lui appartiennent, 
méme celles de ses femmes. 

Exception n’est faite que dans le cas ot l’on voudrait déplacer partielle- 
ment ou entiérement une maison pour en faire une forge. Le forgeron, en effet, 
est exempt de tout tabou, sauf, bien entendu, les interdits de son métier. 

A présent, parmi nos chrétiens, on commence a épargner les tuiles végé- 
tales (ndele). Leur fabrication représente une somme de travail de longue 
haleine. C’est pourquoi ils préférent les donner a des parents éloignés ou a des 
amis qui s’en servent volontiers. Cependant les proches parents, méme chrétiens, 
ne veulent plus les utiliser. 

Paniers, calebasses et pots divers, mortiers et accessoirs ont été sortis 
et amassés devant la case ou a cété, soit immédiatement aprés |’enterrement, 
soit a la féte des bedngd, ou bien on les a laissés a l’intérieur de la maison, 
entassés péle-méle. D’aucune facon ils ne peuvent servir aprés la mort, Les 
ustensiles fragiles sont cassés 4 coups de baton le second jour de la féte; 
paniers, ustensiles et literie inflammables deviennent la proie du feu. 

On ne briile pas seulement les objets ayant appartenu au défunt, mais 
aussi ceux qui appartenaient 4 sa femme; paniers divers, mortiers, pilons, 
balais, ramassoirs, pots de toute sorte, calebasses, cruches, lits, chaises. 


On ne détruit pas les grandes calebasses a biére; elles ont de la valeur, 
dit-on, et font donc partie de l’héritage. De méme on ne brie que les nattes 
qui ont été a usage personnel du défunt. Celles qui appartenaient-aux épouses, 
leur sont laissées; elles peuvent les prendre avec elles a leur retour dans leur 
famille, si elles se les sont procurées par leur propre activité. 

Termine-t-on le deuil d’une femme, on n’incendie que sa case et on ne 
détruit que les pieces de ménage et d’ameublement dont elle se servait. 

On abat aussi tous les bananiers du défunt et de ses épouses; mais on 
ne touche pas aux champs de manioc. Cependant la veuve, le pére et la mére 
s’abstiennent généralement des produits de ces plantations. Il ne s’agit cepen- 
dant pas d’une loi, disent les indigénes, mais d’une question de sentiment 
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greys ; : : 
individuel, et d’aucuns n’y regardent pas de trés pres. Les enfants, les fréres 
et sceurs s’en nourrissent sans inconvénient aucun. 

Quant aux vétements, on ne briile que les pieces usées. Celles qui sont 
en bon état font partie de la succession; comme tous les autres objets de valeur: 
tilets, nattes, arcs, fleches, boucliers, lances, couteaux, haches, houes, etc. Les 
vivres conserves sont distribués aux héritiers et aux invités. Les proches parents 

’ A 
nen mangeront pas eux-mémes, mais les donneront a leurs bakild. 


Le droit de détruire tous ces objets semble étre le privilege de la mére 
du défunt. Pratiquement, c’est souvent une sceur qui s’en charge, aidée en 
cela par quelqu’un d’autre ou par tous les assistants. La jeunesse y participe 
volontiers. 

Actuellement, on cherche a épargner les bananeraies, car elles constituent 
une bonne ressource alimentaire et financiére, 


Le troisiéme jour, on partage les biens du défunt. Nous n’insisterons pas 
sur la fagon et les réglements propres 4 cette distribution. Indiquons seule- 
ment qu’aux freres du défunt reviennent: les femmes, les veuves, les armes 
et les outils; les fils héritent des terrains cultivés, des endroits de chasse ou 
de péche: aux parentes (bibunanyi) reviennent les animaux domestiques. En 
méme temps les «péres» déterminent les moyens par lesquels les fils pourront 
acquérir une épouse, lorsque leur temps sera venu et statuent pour chacun 
deux, quelle sera la femme (sceur, veuve du pére, etc.) dont ils pourront 
réclamer la dot. 

Les représentants du clan maternel assistent aux discussions; ils ont le 
droit de siéger dans l’assemblée. En effet, il est rare qu’un oncle maternel n’ait 
pas donné quelques richesses a son neveu, de sorte qu’il peut faire valoir 
certains droits sur une partie de la succession. 


La description donnée indique la marche théorique dans ses grandes 
lignes, sans cependant qu’il soit nécessaire qu’on s’y conforme entiérement. 
Trés souvent la féte dure bien plus longtemps. Tout dépend de la richesse de 
celui qui la donne. Plus il y a de la biére, et plus longtemps on boit; plus il 
y a des danseurs, et plus longtemps aussi la féte continue. 

Quand la féte est terminée, on prend le dofojd, qui est une bande de 
feuille seche de bananier, ow il y a autant de nceuds qu’il y a de veuves; il peut 
méme y en avoir pour les principales personnes en deuil. Le pere de famille 
tient un bout; l’autre est tenu par la veuve principale. Chacun coupe son 
noeud. Le rite signifie officiellement que le deuil est terminé et que chacun 
reprend sa liberté. 

Un méme deuil peut se cléturer par plusieurs fétes. Ce cas se présente 
surtout pour la mort d’une épouse. Le mari célébre la cléture de son deuil 
a lui; la famille de la défunte organise une seconde féte dans son village 
a elle. Eile assiste cependant a la féte donnée par le mari, comme celui-ci ne 
peut étre absent de la féte dans le clan natal de son épouse, S’il le faisait, il 
serait accusé de manquer d’amour envers la défunte; les mauvaises langues 
iraient leur train, insinueraient qu’il a lui-méme causé la mort de la femme. 
Et toute relation cesserait entre lui et son beau-pere. 
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Actuellement, chez les «gens» des Blancs, la cérémonie est quelque peu 
modifiée. Comme nous le disions déja, Vindigo-drill (parfois le blanc) rem- 
place le vétement indigéne de deuil. D’ott les expressions: lota mpili = porter 
Vindigo-drill, c’est-a-dire: étre en deuil; émola mpili = quitter le deuil. 

Pour la féte, on choisit un dimanche ou un jour férié: en semaine, il faut 
évidemment travailler. Gongs et tam-tams battent aussi furieusement qu’ail- 
leurs. Des danseurs et danseuses de renom sont invités pour la circonstance: 
argent, amassé chez le Blanc, suffit largement pour se payer le luxe. A coup 
de billets de cent sous on a acquis des provisions abondantes de biére. Au 
beau milieu de la féte et des danses, la personne en deuil va changer son 
costume de tristesse et se pare de ce qu’elle a de plus riche. Outre les plus 
belles étoffes, la femme quittant le deuil a soin de mettre une paire de souliers; 
les hauts talons sont particuliérement admirés. Elle ce coiffe d’un casque pour 
dames. Les hommes, eux aussi, ne dédaignent pas la paire de souliers ou de 
pantoufles blanches; le chapeau de paille est le dernier cri de la mode mascu- 
line en la circonstance. 

Avant la cérémonie, il ou elle a pris un bain dans la riviére. On change 
d’habits a l’intérieur de la case. Ainsi transformée la femme sort tenue a la 
main par deux parents de son mari, donc des «beaux-fréres», mais qu’elle 
appelle «maris» et qui, de leur coté et dans certaines circonstances, peuvent la 
considérer comme leur épouse. 

Dans les grands centres, il n’est pas toujours facile de trouver ces parents. 
On se voit donc forcé de les remplacer par d’autres, choisissant de préférence 
des parents éloignés, des gens du méme village, de la méme chefferie ou de 
la région, 5 

Généralement l’homme qui a quitté le deuil, sort seul de sa maison. Par- 
fois il est conduit par deux parents ou amis. 

Le personnage qui dépose le deuil, homme ou femme, s’assied sur une 
chaise, préparée d’avance dans la cour et ornée de belles étoffes ou de coussins, 
s'il y en a. Ainsi assis, il assiste aux représentations artistiques ou autres. 
Les deux «pages d’honneur» s’assoient a droite et 4 gauche. 

Un discours de circonstance est prononcé par le représentant de 1’auto- 
rité familiale: pére, oncle, etc. Il rappelle le décés, le deuil observé et le désir 
de s’acquitter des derniéres obligations. I] dépose une chévre qui sera tuée, 
dépecée, préparée et servie au repas du soir. Notons que dans les centres on 
nimmole plus de la fagon caractéristique que nous décrirons plus loin; on se 
contente de tuer l’animal en lui coupant la gorge; question de pouvoir le servir 
a manger. S’il s’agit du deuil pour une femme mariée, sa famille recoit du 
veuf, du mari de la personne qui dépose le deuil, etc., quelques valeurs en 
guise de paiement (c/. plus loin). 

Prenons un exemple: Bokétu, femme de Likombe, est morte. Elle était 
la nkita de Bondolé, sceur de Likombe. Celle-ci a porté le deuil pour elle, et 
va le déposer. Son mari, Mbdyé, a tout préparé; il a réuni les valeurs néces- 
Saires au paiement et a trouvé la chévre requise. Comme son cousin ainé est 
sur les lieux, c’est lui qui représente l’autorité familiale et devient le porte- 
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parole du mari. Il prononce le discours, discute tout avec le veuf Likombe et 
lui donne les anneux de cuivre, etc. a titre de nkunji (ef. plus loin). 

Aprés la remise des objets de paiement, un repas copieux est servi au 
héros ou a ’héroine de la féte. Son mari ou un parent, selon le cas, lui pré- 
sente un peu de poisson; en en mangeant l’intéressé est délié de tout interdit 
alimentaire. Les membres de la parenté participent au repas. 

Cette féte de cléture est une des obligations capitales du deuil. Non 
seulement les vivants, mais les morts eux-mémes y tiennent. L’omission serait 
séverement commentée et rigoureusement punie. On s’exposerait, soi-méme ou 
ses parents, a la maladie ou a la mort. La forme courante de cette maladie est 
la possession: mbutsi, manifestée par de violents maux de téte, des douleurs 
(nerveuses?) dans tout le corps et un état épileptique. Si on est d’accord qu’il 
s’agit réellement d@’un cas de mbutsi, on s’adresse au médecin-féticheur nkanga, 
pour lui en demander l’explication (bolingd). L’oracle répond: la maladie est 
causée par l’esprit d’un tel qui est furieux parce qu’on lui a refusé la féte, 
parce qu’on n’a ni bu de biere, ni brilé la maison, ni immolé de chévre. II se 
venge de cette négligence et avarice. 


(A finir.) 
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Tereno-Texte. 


Von Dr. Hersert BALpus. 


Inhalt: 
1. Die Tereno. 5. Vokabular zu den Texten. 
2. Der Gewahrsmann. 6. Verwandtschaftsbezeichnungen. 
3. Lautlehre. 7. Zahlen und Zahlworter. 
4. Texte. 8. Zusdtze zu ,.Max Scumipr: Guana“. 


1. Die Tereno. 


Die Tereno nennen sich selbst poké, das hei®t: Erde. ,,Weil unsere Vor- 
fahren aus poké, der Erde, hervorkamen und weil wir auf poké, der Erde, 
leben“, wurde mir dazu erklart. 

Im Februar 1934 habe ich diesen unweit von Miranda im Siiden des 
brasilianischen Staates Matto Grosso lebenden Arawaken-Stamm besucht. Ob- 
wohl er wahrscheinlich schon seit Mitte des 17. Jahrhunderts in friedlichen und 
zweifellos seit Mitte des vorigen Jahrhunderts in immer enger werdenden Be- 
ziehungen zu den WeifBen steht, hat er doch auBer seiner Sprache noch gewisse 
Einrichtungen seiner Gesellschaftsordnung bewahrt. Ich habe das Bemerkens- 
werteste davon in meinem Aufsatz ,,Die Erbfolge der Hauptlinge bei den 
Tereno“ (im ,,Ethnologischen Anzeiger“, Bd. IV, 1935) dargestellt. 

Die Tereno, deren Anzahl laut den verschiedenen Berichten seit mehr als 
hundert Jahren zwischen zwei- und viertausend Individuen schwankt, haben 
von alters her Feldbau betrieben und sich zu Dorfgemeinschaften vereinigt, von 
denen gegenwartig elf bestehen. 


2. Der Gewahrsmann. 


Die folgenden Angaben verdanke ich dem Hauptling des Dorfes 
Mureira, den die Brasilianer Jost CorreIA nennen. Sein Tereno-Name war 
friher Kalapeti und ist heute Nakili. Ich hatte die in der vorliegenden Arbeit 
wiedergegebenen Texte und die Erlauterungen dazu sicherlich von keinem 
anderen Tereno mehr erfahren kénnen. 

Nakili ist nahezu neunzig Jahre alt. Er hat auf dem Kopf tiefe Narben 
vom Paraguaykrieg, und er erzahlte mir, wie er damals, also 1865, als etwa 
zwanzigjahriger Bursche, gegen die paraguayischen Soldaten gekampft hat. 
Jetzt ist er ein riistiger Greis von hoher, schlanker Gestalt, mit vollem Haar, 
in dem erst wenige graue Strahnen zu-sehen sind, mit einem wei®en Schnurr- 
und sogar Kinnbartchen, mit guten Schneidezahnen im Unterkiefer und einigen 
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Backenzahnen, mit schmalen, versunkenen Augen in dem langlichen, edel- 
getformten, gelbbraunen Gesicht, mit einer angenehm kiihlen, trockenen Hand, 
mit feiertaglich neu und sauberem bunten Hemd, Hose und riesigem Strohhut, 
mit einem langsamen, aber jugendlich aufrechten Gang. Er ist sehr bescheiden, 
doch nicht ohne empfindliches Selbstgefiihl; er ist ausgewahlt hoflich, taktvoll 
zurtickhaltend und von sanfter Herzlichkeit. Seine Geistesfrische und vor allem 
seine Hilfsbereitschaft zeigten sich dadurch, daB er von morgens sieben bis 
nachmittags fiinf Uhr meine absonderlichsten Kreuz- und Querfragen aus- 
Tuhrlich zu beantworten suchte; allerdings gab er mir dann nach einigen Tagen 
eine Erklarung, die sich tibersetzen 1aBt mit: ,,Mein Kopf ist weit entfernt‘, 
und die bedeuten sollte: ,,Ich habe Kopfweh.“ 


3. Lautlehre. 
Vokale. 


a, é, i, o, u sind die deutschen engen Vokale. ¢ ist das deutsche 4. o ist wie 
im englischen ,,all“. 

Der Til ~ deutet Nasalierung an. 

a bedeutet, daB der damit bezeichnete Vokal mit dem vorhergehenden 
einen Diphthong bildet. . 

Der dynamische Akzent wird durch den Akutus ' gekennzeichnet. Meist 
fallt er auf die letzte Silbe und wird dann nicht besonders bezeichnet. Ein Laut 
in Klammern () ist stark reduziert, kaum horbar. 


Konsonanten. 
b, d, k,l, m, n, p, r, t sind wie im Deutschen. 
g ist wie im deutschen ,,gut“. 
A ist der deutsche Hauchlaut im Anlaut, z. B. wie in ,,haben“. 
y entspricht dem deutschen j. 
nt gleicht dem deutschen ng in ,,singen“. 
F ist ein typischer Velarlaut. 
Ss entspricht dem deutschen ss in ,,essen“, 
ts gleicht dem deutschen z. 
é ist das deutsche tsch. 
v entspricht dem deutschen w. 
z ist das weiche deutsche s in ,,Sonne“. 
entspricht dem franzésischen j in ,,journal“. 


Nx 


Paviweensel. 
Peo e000 oi, tke tes, 
Vorbemerkungen zu den lexikalischen Vergleichungen mit ,,Max 
Scumipt: Guana“ (Zeitschrift fiir Ethnologie, Jahrg. 35, Berlin 1903). 
Den von mir aufgenommenen Wortern sind die entsprechenden der von 


Scumwwr angefiihrten in runden Klammern beigefigt. 
Scumipt (p. 332) gibt fiir die von ihm aufgenommenen Guana-Worter 


die folgende Schreibweise an: @ = langes a; d = kurzes a, a = betontes a; 
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d = offenes o, englisches a in walk; y = konsonantisches i, englisches y in 
youth; x = harter, gutturaler Reibelaut, am hinteren oder mittleren Gaumen ge- 
bildet; s = franzésisches ¢; z = franzésisches z; 5 = franzésisches ch; 7 = 
franzésisches j. 

Wenn die in runden Klammern beigefiigten Worter nicht von SCHMIDT 
selbst, sondern von einem der von ihm zitierten Autoren aufgenommen 
worden sind, steht vor ihnen der Anfangsbuchstabe des Namens des betreffen- 
den Autors, also S = VON DEN STEINEN (Schreibweise wie die SCHMIDT’S), 
R = Ronpr: Akten des Museums fiir Vélkerkunde zu Berlin, C = CASTELNAU: 
Expéditions dans les parties centrales de 1’Amérique du Sud, Tome V, (Schreib- 
weise franzésisch), T = Taunay: Scenas de viagem (Schreibweise portugie- 
sisch), A = Acuirre: Bolétin del Instituto Geografico Argentino, Tomo 19 
(Schreibweise spanisch), M = Marsan: Arte de la lengua Moxa (Schreibweise 
spanisch). 


4. Texte. 


Vorbemerkung: Die der Interlineariibersetzung beigefiigten Zahlen sind die Nummern des 
Vokabulars. 


A. Aus dem Leben der Vortahren. 


]. indukinapivoa  céti kuéku méku 
ich mache dir (8, 7) Geschichte (106) wie es war (129) in alter Zeit (130) 
vuaclnoe 


unsere Vorfahren (107) 
II. apehi tutiye 
es gab (93) 


Il. akati ituati 
niemand konnte widerstehen (92) 


IV. anéna tsimo koptpakua hica(r)ne 
wenn (131) er kam (34) er totete viele (12) Leute (108) 
V. inahi apehi tséno kuepékudati 
man erzahlt (95) es gab (93) Jungfrau (98) tdten werden (12) 
VI. cio _-—-—~Roinoa — océne parotsi koionoa 
sie stand still (37) dort (182) Weg (109) Loch (110) dort (132) 
VII. inahi tsimo hedbend inavogouvo 
man erzahlt (95) es kam (34) Tier (111) da es starb (134, 39) 
VIII. inatimo ipohihikopo vokovoane tutiye 
da sie kamen (35) sie kamen heraus (24) er starb (38) 
IX. itukinoa nokooti 
sie machte (9) Falle (112) 
X. Coke ituka nokoo 


ein kleiner Vogel (114) er machte (9) Kundschafter (112) 
XI. yeekuane 
er nahert sich (41) 


XII. inaittiokud 
da er erzahlte (134, 43) 


XIll. 
XIV. 
XV. 
XVI. 
XVII. 


XVIII. 


XIX. 


XX, 


XXI. 


XXIL 
XXIIL 
XXIV. 
XXV. 
XXVI. 
XXVIL 
XXVIII. 
XXIX. 


XXX. 
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ceo Ruene 

er stand still (37) dort (132) 

inakoyohopa 

da er spricht (134, 45) 

inatimopiha kovéu uhdra 

da er geht schon (35, 36) nach innen (140) Fallgrube (113) 
inatimo thacthikopa Ca(7)ne  vokovudne 
da sie geht (35) da sie ruft viele (48) Leute (108) er starb (39) 
inatimo komohipo ca(r)ne vokovuone 
da sie kommen (35) sie spielen (5!) Leute (108) er starb (39) 
nipana moole ataptkoti kapatsi ihdmoyd 
da sagt man (95) er schneidet (53) Wolke (115) 
manika-héati tkorokia 


er wollte fallen machen (58) er war im Begriff niederzureifen (61) 


kapatsi pitanoe 
Wolke (115) 


inatimo etsaikokone povotina manimia 

da sie kommen (35) sie tauschen (65) Beil (116) er ist im Begriff zu fallen (&6) 
ikorokovoti kapatsi vooku pitanoe 

er fiel (62) Wolke (115) wegen (141) 

inatimo poricokonoa ikdpoi manirapo 


da sie kommen (35) Sie geben ihm (70) Ejingewickeltes (117) am Ende (142) 
pardava poricogonéa 

Arara (118) sie geben ihm (70) 

inatimo poricogonoa ikadpot mantrapo 
da sie kommen (35) sie geben ihm (70) Eingewickeltes (117) am Ende (142) 
kehi 

mosquito polvora 

indtseporakopa 

da er streut aus (134, 72) 

koane pardya  tsiporadkopa 

da (132) Arara (118) er streut aus (72) 

amenoke nonéti 

es gab (94) algarrobo (120) 

inatimo naopokona 

da sie kommen (35) sie pflanzen (75) 

aménoki noneéti 

es gab (94) algarrobo (120) 


inatimo tsimohdiko noati heapenahoiko 
da sie kommen (35) sie kommen an (79) um zu pflanzen (78) Leute (108) 
aménoki nigduti vooku _pitanoe 

es gab (94) umser Essen (82) wegen (141) 

inatimo iyukdpovohika Ca(r)ne 

da sie kommen (35) alle leben (85) Leute (108) 

inatimo ihacthiko iyuko 


da sie kommen (35) da sie rufen viele (48) Onkel (121) 
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XXXI. 


XXXII. 


XX. 
XXI. 


XXII. 
XXIII. 
XXIV. 

XXV. 
XXVI. 

XXVII. 
XXVIII. 
XXIX. 

XXX. 

XXXI. 
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ventuati oheati evoéuko 
sie kommen, um zu erfahren (89) sein Wunsch (124) genug Onkel (122) 
amékuene okotiité matdkukicdupa tdrerad  itsiko 


es gibt da (94, 132) Taugenichts (125) er legt hinein (91) GefaB (126) Kot (127) 
hedbenad kidneekdci 
Tier (111) Sonnenuntergang (128) 


Brete U bers etz tio. 


_ LaB dir erzahlen, wie es zu alten Zeiten unseren Vorfahren erging. 
. Damals lebte Tutiye. 
. Niemand konnte sich gegen ihn verteidigen. 


Wenn er kam, tétete er viele Leute. 


. Man erzahit, daB es eine Jungfrau gab, die es unternahm, ihn zu 


toten. 


. Sie blieb an seinem Wege stehen und machte dort ein Loch. 
. Man erzahlt, daB das Tier kam und dann starb. . 
. Da kamen die Menschen (aus dem Wald) herausgelaufen, als Tutiye 


starb, 


. Die Jungfrau hatte die Falle gemacht. 

. Coke kam als Kundschafter (des Tutiye). 

. Tutiye naherte sich. 

. Da berichtete ihm Coke (iiber die Falle). 

. Tutiye blieb stehen. 

. Da sprach Coke. 

. Da geriet Tutiye schon in die Fallgrube hinein. 

. Da ging die Jungfrau viele Leute rufen, als Tutiye starb. 

. Da kamen die Leute und spielten, als Tutiye starb. 

. Man erzahit, daB die Moolé das Beil [hdmoyd hatten, als Pitanoé die 


Wolken zerschlug, denn er wollte die Wolken fallen machen und war 
im Begriffe, sie niederzureiBen. 


. Da kamen die Moolé und tauschten mit Pitanoé die Beile, denn sonst 


waren die Wolken wegen des Pitanoé heruntergefallen. 

Da kam Pitanoé und gab dem Vorfahren ein Packchen, in dem schlieB- 
lich nichts anderes war als Arara; das gab er ihm. 

Da kam Pitanoé und gab dem Vorfahren ein Packchen, in dem schlieB- 
lich nichts anderes war als Mosquitos polvora (winzige Stechmiicken). 
Nun verbreiteten sich diese. 

Da verbreiteten sich die Araras. 

Es gab Algarrobo. 

Da kamen die Vorfahren und pflanzten, 

Es gab Algarrobo. 

Da kamen die Leute, sie kamen an, um zu pflanzen. 

Wegen des Pitano? hatten sie zu essen. 

Da kamen die Leute und konnten alle leben. 

Die Vorfahren riefen nun viele Onkel. 

Geniigend Onkel kamen, um den Wunsch der Vorfahren zu erfahren. 
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XXXII. Da gab es einen Taugenichts, der in sein JagdgefaB den Kot eines 
Tieres legte, als die Sonne unterging. 


Er iawte rune ¢n< 


Sagentexte stidamerikanischer Naturvélker steitlen gewodhnlich nur ein 
Gertist der Erzahlung dar, das eine Gedachtnisstiitze bietet und seiner Knapp- 
heit wegen leicht in der Erinnerung behalten und wortgetreu von Generation 
zu Generation tiberliefert werden kann, aus demselben Grunde aber auch dem 
Uneingeweihten ohne miindliche und meist auch mimische Erlauterungen nicht 
verstandlich wird. 


vfs LL. 


Zu V 


Ziv i. 
LUX. 
70 .X1V- 


Zu XVIII. 


IS UDG DS 


Fu XX 


ZUPXAIL 
Zu XXIII. 
Zu XXVI. 
Zu XXVIII. 


Zu XXXI. 


Tutiye war eine ,,Person ohne Kopf“ und wird auch als ,, Tier“ 
(s. VII) bezeichnet. 


. Das Wort tséno: Frau, wurde bei diesem Text ausdriicklich mit 


virgem: Jungfrau, tibersetzt. 

Das Loch war eine Fallgrube. 

Coke war ein kleiner Vogel (Spezies?). 

Coke sagte dem Tutiye, er solle weitergehen, denn das von der 
Falle sei nur Geschwatz gewesen. 

Die Moolé waren eine Art Leute, aber eigentlich mehr Tier als 
Mensch, ohne Sprache, alt, klein, nicht zahlreich, und sie gingen 
nur paarweise. Pitanoé glich in allem den Moolé, nur war er ein 
Einzelganger, und es gab tiberhaupt nur einen einzigen Pitanoé. 
Ihdmoyé war eine Art Beil und so weich, daB es, als Pitanoé mit 
ihm auf die Wolken schlug, bei jedem Schlage kleiner wurde und 
zugleich die Wolke gréBer machte. Wenn die Moolé nicht das 
Ihdmoyd gegen das gute Beil des Pitanoé eingetauscht hatten, 
ware es diesem gelungen, die Wolken niederzureifen. 
poric6konéa hei®t: sie geben ihm (s. Vokabular, Nr. 70). Hier 
wird also Pitanoé, der sonst als Einzelwesen gilt, im Plural ge- 
braucht (s. unten: Allgemeine Anmerkung). 

Die winzigen Stechmiicken kamen aus dem Packchen heraus. 

Die Vorfahren machten den Arara los, und dieser flog davon. 
Algarrobo wachst nicht bei Miranda. Die Tereno kennen ihn vom 
Chaco her. Friiher soll er gepflanzt worden sein (s. XXV); heute 
gibt es genug, der von selbst wachst. 

Wegen des Pitanoé hatten sie zu essen, denn dieser gab ihnen den 
Algarrobo-Samen. 

Die Vorfahren sagten den Onkeln, was die Neffen zu essen 
wiinschten. Da gingen die Onkel jagen und brachten das Ge- 
wiinschte. — Der Onkel, meistens der Mutterbruder, bringt nam- 
lich den Neffen Leckerbissen von der Jagd mit, wenn diese es 
wiinschen, Oft sagt der Vatervater der Kinder ihrem Mutterbruder, 
er solle ihnen etwas, das sie sich besonders wiinschen, mitbringen. 
So war es friiher, und so ist es oft heute noch. Der Vater sorgt 
nur fiir das gewohnliche Essen seiner Kinder, nicht aber fur be- 
sonders gewiinschte Leckerbissen. 
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Zu XXXII. Unter den Onkeln war ein Taugenichts, der gar nichts mitbrachte. 
Als die Sonne unterging, legte er den Kot eines Tieres in die groBe 
Kalabasse, die jeder Mann auf die Jagd mitnahm und auch heute 
noch mitnimmt, um Honig, kleine Tiere und andere Nahrungs- 
mittel darin aufzubewahren. 


Allgemeine Anmerkung: 


Ich habe Wérter, deren Bedeutung ich im Vokabular nur in der Prasens- 
form angegeben habe, bei der Textiibertragung im Impertekt tibersetzt. Im 
Tereno sind, wie Max Scumipt (0. ¢., p. 595) auch von Guana erwahnt, die 
Formen fiir die Vergangenheit von denen fiir die Gegenwart meist nicht ver- 
schieden. 

Bei Verbalformen sind Singular und Plural oft einander gleich. Steht 
aber das Verb ausdriicklich im Plural, wahrend sich das Subjekt sinngemaB 
nur im Singular tibersetzen 14Bt (vgl. z. B. Erlauterung zu XX), oder steht das 
Verb im Singular, wahrend wir das Subjekt sinngema8 nur in der Pluralform 
iibertragen kénnen, so hat im ersten Falle der Indianer das Subjekt als Mehr- 
heit aufgefaBt, im zweiten dagegen als Einheit. 


B. Wie die Tereno zur Welt kamen. 
]. 6di  kopenati imbuhikiati pokee 
ich (1) Indianer (101) ich kam hervor (22) Erde (102) 
Il. vanone kotseanano 
er hatte Mitleid mit mir (25) 
Ill. imbuhikia pokee 
ich kam hervor (22) Erde (102) 
IV. inati ovaara pokee 
jetzt (134) ich blieb (32) Erde (102) 
V. inatsemo nera monzone 
da er kam (35) dieser (139) Nachbar (105) 
VI. iydye ovongo 
hier (136) mein Haus (104) 
VII. €uikenene inotsimo monzone 
dann (133) da er kam (35) Nachbar (105) 
VIII. iyayo ovongo 
hier (136) mein Haus (104) 


F rene thems tzu mg 
I. Ich Indianer kam aus der Erde hervor, 
II. Die Vanone hatten Mitleid mit mir. 
III. Ich kam aus der Erde hervor. 
IV. Ich blieb jetzt auf der Erde. 
V. Da kamen diese Nachbarn. - 
VI. Hier ist mein Haus. 
VII. Dann kamen die Nachbarn. 
VIII. Hier ist mein Haus. 
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Erle tecunen 


Zu diesem Text erklarte mir der Gewahrsmann: 

Bevor es Indianer gab, lebten schon alle Tiere auf der Erde. Die Indianer 
lebten als halbe Tiere (meio bicho) unter der Erde. Die Vandne kamen aus der 
Erde, und zwar frither als die Indianer. Die Vandne waren ein groBer Stamm, 
es waren viele kleine, tierartige Leute, und sie sprachen wie Vogel, sie machten 
Ho ho, ho ho“, etwas anderes sagten sie nicht. Aber sie konnten sich mit den In- 
dianern verstandigen. Sie riefen die Indianer, und dann kamen die Indianer aus 
der Erde herauf. Die Vandne lehrten alle Indianerstamme sprechen, sie gaben 
jedem Stamm seine Sprache. Dann kehrten sie in die Erde zuriick. Wahr- 
scheinlich sind sie jetzt noch dort, aber hier auf der Erde erscheinen sie nicht 
mehr. Verschiedene Tiere brachten dann Pflanzensamen und lehrten pflanzen. 
Das Feuer, das heiBt die Feuerhélzer, hatten den Tereno schon die Vandne 
gegeben. 


Zweite Version: 


Einige Tage spater gab mir der Gewahrsmann die folgende ausfihrliche 
Version derselben Sage: 
l. undi kopenati pokee imbihikia 
ich (1) Indianer (101) Erde (102) ich kam hervor (22) 


Il. vandne katseandno 
er hatte Mitleid mit mir 


Ill. imbuuhikia okointie 
ich kam hervor (22) nichts ich fand (31) 

IV. imbuhikia pokee inati goundtigah6 _iydye 
ich kam hervor (22) Erde (102) jetzt (134) ich errichtete (33) hier (136) 
ovongo cuikenene 
mein Haus (104) dann (133) 

V. inotitsimo pokeena monzone 


da er kam (35) mein Land (103) Nachbar (105) 
VI. undi kopenati = imbihigyo 
ich (1) Indianer (101) ich wurde geboren (22) 
VII. Rooyene  inati ame nera munzone hiko 
heute (135) nun (134) da ist (94) dieser (139) Nachbar (105) dieser (139) 
VIII. undi ihainéye 
ich (1) von hier (137) 


IX. nera pokee ovongo 
diese (139) Erde (102) mein Haus (104) 


Freie Ubersetzung: 


I. Ich Indianer kam aus der Erde hervor. 
II. Die Vandne hatten Mitleid mit mir. 
III. Als ich geboren wurde, fand ich nichts vor. 
IV. Ich kam jetzt aus der Erde heraus und baute dana hier mein Haus. 
V. Da kamen die Nachbarn in mein Land. 
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VI. Ich Indianer wurde geboren. 
VII. Heute sind nun diese Nachbarn da. 


VIII. Ich bin von hier. 


I. 


Il. 


Il. 


Ill. 


OP WN = 


1X. Auf dieser Erde steht mein Haus. 


C. Gesang des Jaguartoters. 
necavo ingicudgo 
seht (96) ich mache (8) 


cunaacati insukuua 

tapfer (99) ich habe getétet (11) 

suacua imainevo hoiyeno 

ich nahm (13) Mut (100) Méannchen (97) 


Prepe® Wbe rset za ire: 


I. Seht, was ich tat! 
II. Tapfer habe ich getotet. 
III. Ich nahm diesem Kerl den Mut. 


DO Aut denedieieite.o eep.no ch ens 


Der Freier sagt zu seiner Erkorenen: 


. Ruati ayanguati era tseeno 


ich méchte (15) ich liebe (16) diese (139) Frau (98) 


. ingahaayati goyenoye 


ich wiirde wollen (18) verheiratet sein (20) 


kuati kuati ayanguati 
ich méchte (15) ich méchte (15) ich liebe (16) 
Das Madchen antwortet: 

£aSa 

ich will (17) 


5. Vokabular zu den Texten. 


. ich — undi, ddi (T. ond) 
. du — iti (T. iti) 

. er, Sie — negati 

. wir — voti (T. uuti) 

. lhr — itinoé (laut Taunay bedeutet 76é: sie [Plural]. Danach wiirde also 


der Indianer ,,du [und] sie“ sagen statt ,,ihr‘) 


. sie — -negace 
. dir, dich — pi 
. ich mache — indukinoa, indukinavoa, ingitudgo; — indukinapivoa ééti: 
ich mache dir Geschichte [pi: dir, Nr. 7; ééti: Geschichte, Nr. 106], ich 


erzahléadir: vol Nre42 


. er macht — ituwkinoa, itukd (T. ittuketi: machen); vgl. Nr. 43 


ich tote — insuka (T, inzucoti: téten) 


. ich habe getétet — insukuua 


jie 
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er hat getétet — koptikua, koepeko; — Ruepekuati: téten werden (koipe- 
koti: toten); — kuepekua: er hat einen getotet; koptipakua: er hat viele 
getotet 


. ich nehme — swacua 

. er nimmt — hoaéano 

. ich méchte, ich liebe, ich will, ich werde — kuati, kodti 

. ich liebe — ayanguati (C. gotchikooti: lieben) 

. ich will — gasa (S. gasd) 

. ich wollte, ich wiirde wollen — ingahaayati, geahani, ingehéali 

. er wollte, er wiirde wollen — Aéati 

. verheiratet sein, ich heiratete (schon) — goyenoye 

. heiraten — goyenoti (T. ongdiéno) 

. ich wurde geboren, ich kam hervor, ich ging heraus (z. B. aus der Hitte) ; 


wir wurden geboren etc. — imbthikid, imbuhikiati, imbuhivy6, imbuhiko 


. er wurde geboren usw. — ipuhiko, ipohikopo (T. ipuchicd: geboren werden) 
. Sie wurden geboren usw. — ipohikopd 

. er hatte Mitleid mit mir — katseandno, kotseanano (S. kakone: schmerzen) 
. ich habe (hatte) Mitleid mit ihm — gotseana 

. ich habe (hatte) Mitleid mit dir — gotseanapi 

. ich habe (hatte) Mitleid mit ihnen — gotseandhiko 

. Mitleid, Schmerz — kativeno 

. Ich fand — inizua, inu-ingua 

. ich fand nicht(s) — kdintie, oko-inu-ingua 

. ich blieb — ovddra (C. oavo: erwarten) 

. ich errichtete, ich richte ein — goundtiguati, goundtigahé 

. er kommt, er geht, sie kommen, sie gehen — tsimo, timo 

. da kommt er etc., nun kommt er etc. — inotitsimo, inatsemo, inotsimo, 


inatimo; — [inoti, ino, ina s. Nr. 134] 


. er kommt (schon) etc. — tsimone, timopiha 

. er steht still — dio, €eo 

. ich starb — ivdngovo 

. er starb — vogouvo, vokovo, vokovudne (ivokovo: sterben) 


Nf As 


. ich nahere mich — yeenguane 

. er nahert sich — yeekuane 

. ich erzahle — iduokoa; vgl. Nr. 8 

. er erzahit, sie erzahlen — itséokud, itookua; vgl. Nr. 9 
. ich spreche — inogoyohoa (dgaiuho) 

. er spricht — koyohdépa (iokoiuho) 

. ich rufe — zadcikua 

. er ruft — hAacikua 

. da ruft er viele, da rufen sie viele — thacihikopa 

. ich spiele — gomohipo 

. er spielt — gemohipo 

. man spielt, sie spielen — komohipo (comotsiti: spielen) 
. ich schneide, ich zerschlage — andapikoti (T. tetdécoti: schneiden, T. 
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_ er schneidet, er zerschlagt — atapiko, atapikoti 

_ ich werde fallen — maniingarakodti [kodti vgl. Nr. 15] 
. du wirst fallen, er wird fallen — manikerekoati 

. er ist im Begriff zu fallen — manimia 


_ ich wollte fallen (machen), ich wollte fallen — maninga-ingehgati [in- 
géhéati vgl. Nr. 18] 

er wollte fallen (machen), er wollte fallen — manika-héati [héati 
vgl. Nr. 19] 

_ ich fallte, ich riB nieder — ingarakoane (T. ingérécddné: ich fiel) 


. er fallte, er riB nieder — ikorokoane 

. er war im Begriff, zu fallen (niederzureiBen) — ikorokia 

. er fiel — ikordkovoti 

. ich tausche — enzaikua 

. er tauscht — etsaikoa 

. sie tauschen — etsaikokone 

. ich gebe — borizoati; — ich gebe dir: boritapiti [pi vgl. Nr. 7] 


(T. boritchd: geben) 


. gib — porecanu (peritSani: gib mir) 

. du gibst ihm, er gibt ihm — porecanoa 

. sie geben — inaporitokokua 

. sie geben ihm (ihnen) — poricdkonog, poricogonéa (T. néé: sie [Plural]) 
. ich vergieBe, ich streue aus, ich verbreite — tsiporakoa 

. er vergieBt, er streut aus, er verbreitet (sich) — tsiporakopa, tseporakopa 
. ich pflanze — noadimé 

. er pflanzt — nodne 

. Sie pflanzen — naopokona 

. ich bin pflanzend — nodne (noné: Pflanzung) 

. er ist pflanzend — inotinoo 

. um zu pflanzen, pflanzen — nodti 

. sie kommen an — tsimohdiko [tsimo s. Nr. 34] 

. ich esse — ningaati (S. ningudte) 

. du wirst essen, er wird essen — nigetimo 

. (unser) Essen, essen wir! — nigduti (C, nigoati: essen) 

. ich lebe — indapouone 

. er lebt — itapodne 

. alle leben — iyukdpovcdhika 

. ich komme um herauszuziehen; ich komme um zu erfahren — veundi 

. ich komme, um aus ihm herauszuziehen; ich komme, um von ihm zu er- 


fahren — venuandi 


. er kommt, um herauszuziehen; er kommt, um zu erfahren — veyuane 


. Sie kommen, um herauszuziehen; sie kommen, um zu erfahren — venuati 
. er zog heraus, er erfuhr — veua 

. er legt hinein (in ein GefaB) — matdkukicdupa (tSo: in) 

. hiemand kann standhalten, niemand kann widerstehen — akati-itudti 


(T. acé: nicht) [vgl. itukd: er macht, Nr. 9] 


. es hat, es ist, es gibt — apehi (T. hapé: haben, er hat) 


94, 


126. 
127. 
128. 


129. 
130. 
fe Ue 
2. 
1336 
134. 
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hier ist, da ist, da sind, es gibt — ame, amenoke, aménoki, amékuéne 
(Taunay: Entre os nossos indios, Sdo Paulo 1931, p. 73: annie: ist hier) 
[kuene s. Nr. 132] 


. da sagt man; man erzahlt — nipana, inahi [ina s. Nr. 134] 
. Sieh, seht — necéavo 


. Mann, mannliches Tier, Kerl, ,,reiSendes Tier“ — hoiyeno (hoiéno: 
Mann) 
. Frau — tseeno, tséno (tseeno) 


. tapfer — éunaaéati (A. chonachasi) 

. Mut, Wildheit — imaineve 

. Indianer — kopenati; — nahati: Hauptling 

. Land, Erde — poke, pokee (pokeé) 

. mein Land, meine Erde — pokéend 

. mein Haus — ovongo, dvéngu (d6vdgii) 

. Nachbar (vom selben Stamm), Stammesgenosse — monZone, munzone 
. Geschichte — céti (T. chéti) 

. unsere Vorfahren — vuatiinoe (T. ndé: sie [Plural]) 

. Leute — ¢d(r)ne, hitad(r)ne, heapenahdjko (tsaané) 

. Weg — océne 

. Loch, offen — parctsi (parooti: Kasten) 

. Tier — hedbena (S. [in Tereno]: heobend: Vogel; T. chohopenno: Vogel) 
. Falle, Spion, Kundschafter — nokoo, nokodti 

. Fallgrube — uhara 

. ein kleiner Vogel (Spezies?) — coke 

. Wolke — kapdatsi, kapatsi (kapatsi) 

. Beil — pauhdti povotina (pauoti; T. pohoti) 

. Eingewickeltes, Packchen — ikdpoi 

. Arara — pardva (T. paraud) 

. mosquito pélvora (Culicoides reticulatus) — kehi 

. Johannisbrotfruchtbaum, algarrobo (Prosopis) — noneéti 

. sein Onkel — iyuko (ieokd Onkel) 

. genug Onkel — évoeuko 

. mein Wunsch — ohénoli 

. sein Wunsch — oheati [vgl. héati, Nr. 19] 

. Taugenichts, Elender — okottité (akoaunati: schlecht; ako: nicht, ouatiti: 


gut) [s. oko, Nr. 138] 

GefaB, Kalabasse — tdrerad (R. tonroro) 

Kot — itsiko 

Sonnenuntergang; als die Sonne unterging — kidneekdci (T. cdtche: 
Sonne, Tag; T. kiacdtche: nachmittags, abends) 

wie (es ist), wie (es war) — kuéku 

einst, alt, friher — méku 

wenn, als — anéna 

da, dort — koinoa, koane, kuene 

dann, nachher — éuikenene (A. quenneque: hinter, nach) [vgl. Nr. 132] 
jetzt, da, nun — inati, inoti, ino, ina, t 
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_ heute — kooyene (T. cohoihénné) 

. hier — iydye, iyayo (A. raye) 

. von hier, hiesig — ihainéye 

. nicht, nichts — oko (akoo) 

. dieser, diese — nera, hiko 

. innerhalb, nach innen — kovéu (S. kovéueno: im Innern meines Ohres; 


S. gend: Ohr) 


. wegen — vooku 
. schlieBlich, endlich, am Ende — manirapé [vgl. die Formen von 


ytallen“, Nr. 54—58] 


6. Verwandtschaftsbezeichnungen. 


. unsere Vorfahren — vuacinoe (T. néé: sie [Plural]) 

. Stammesgenosse, Nachbar (vom selben Stamm) — monZone, munzone 

. Mann — oyéno (T. oiéné) 

. mannlich (von Mensch und Tier), also: Mann (im geschlechtsbetonten 


Sinne), Mannchen — hoiyeno (hoiéno: Mann) 


. mein Ehemann — ima (T. imma: Ehemann) 
. dein Ehemann, ihr Ehemann — ime 


Frau — ieno 


. weiblich (von Mensch und Tier), also: Frau (im geschlechtsbetonten 


Sinne), Weibchen — ftseeno, tséno (tseend: Weib) 


. meine Ehefrau — iyeno 

. deine Ehefrau, seine Ehefrau — iino 

. mein Vater — tataa (S. tatad) 

. dein Vater, sein Vater — yad 

. mein GroBvater — ootu (ootsé: GroBvater) 

. dein GroBvater, sein GroBvater — eotu 

. meine Mutter — memee (S. memeé) 

. deine Mutter, seine Mutter — ino (eend: Mutter) 
. meine GroBmutter — oote (ootsé: GroBmutter) 

. deine GroBmutter, seine GroBmutter — eotse 

. mein Sohn — Zeeéa (tSeetSd: Sohn) 

. dein Sohn, sein Sohn — Ziiéa 

. meine Tochter — indsine (S. irzimé: Tochter) 

. deine Tochter, seine Tochter — ihini 

. Kind — kalivoané (kalivooné: Knabe, Madchen; kalii: klein; T. calliu- 


6nd) [vgl. Nr. 24] 


. Saugling —kalivéno (S. kaliva(o)no; R. calivono: Puppe) [vgl. Nr. 23} 
. mein alterer Bruder, mein alterer Vetter — /elee (S. leleé: alterer Bruder) 
. dein alterer Bruder, dein alterer Vetter — itiyokue eyayo (1. itigué: 


dein) 


. mein jiingerer Bruder, mein jiingerer Vetter — aandi, ati (aati: jingerer 


Bruder, Vetter) 


. meine altere Schwester, meine altere Base — Juke (T. luké: Altere 


Schwester) 
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- meine juungere Schwester, meine jiingere Base — mangeca (T. mogueétcha: 


die im Alter Mittlere der Schwestern) 


. mein Onkel — Julu (S. luli: Mutterbruder) 

. dein Onkel, sein Onkel — iyuko (ieokd: Onkel) 

. meine Tante — déngo 

. deine Tante, seine Tante — eoko (ieokdé: Tante) 

. mein Neffe, meine Nichte — nevoange (neevd: Neffe, Nichte) 

. dein Neffe, sein Neffe, deine Nichte, seine Nichte — nivoa 

. mein Schwiegervater — imanzZuka (M. nimachucé: Schwiegervater) 


[s. uma: mein Ehemann, Nr. 5] 


. dein Schwiegervater, sein Schwiegervater — imeZuka (imetSak6: Schwie- 


gervater) [s. ime: dein Ehemann, Nr. 6] 


. meine Schwiegermutter — imdnse (M. nimosé: Schwiegermutter) 
. deine Schwiegermutter, seine Schwiegermutter — imetse (imetse: Schwie- 


germutter) 


. mein Schwiegersohn — dsina (tSiind: Schwiegersohn) 

. dein Schwiegersohn, sein Schwiegersohn — dsiine 

. meine Schwiegertochter — dsinena (tSinendé: Schwiegertochter) 

. deine Schwiegertochter, seine Schwiegertochter — dsinina 

. mein Schwager — onea (ioned: Schwager) 

. dein Schwager, sein Schwager — enea 

. mein Enkel, meine Enkelin — amori (A. amabi: Enkel) 

. dein Enkel, sein Enkel, deine Enkelin, seine Enkelin — emori 

. mein Verwandter, meine Verwandte, meine Verwandten — iyeno (T. 


inhéné: Verwandter, Verwandte) [vgl. zum Untersehied iyeno, Nr. 9] 


. dein Verwandter, sein Verwandter, etc. — iyino 
. mein Freund, meine Freundin — iningone, inigane (TY. iningoné: Ver- 


wandter, Verwandte; A. ynicane: Freund) 


. dein Freund, sein Freund, deine Freundin, seine Freundin — inigene 
. Leute — ¢a(7)ne, hitd(r)ne, heapenahdiko (tSaané) 

. meine Leute — Zanena (A. chanend: Begleiter) 

. deine Leute, seine Leute — Zenena 

. Greis — yekatend (A. yecatina) 

. Greisin — hauvenoina (A. zawenoena) 

. Hauptling — nahati (S. nahati) 

. mein Hauptling — wnandihaéa 

. dein Hauptling, sein Hauptling — inatihaca 

. Zauberarzt — ipica éoti [wértlich: Arznei heilen], (S. tSotipizati koyéno) 
. Tereno — poke [wortlich: Erde; zur Erklarung siehe Text B.] 

. Layano — laidna (T. ldidna) 

. Kinikinao — koinu-kunoe (T. koinu-kuno) 


Anmerkungen: 


Unterschiede in der Bezeichnung eines Verwandten je nach dem Ge-— 


schlecht der redenden Person, wie man es bei vielen stidamerikanischen Natur- 
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volkern findet, gibt es im Tereno nicht, z. B. wird der Bruder von Bruder und 
Schwester mit demselben Wort genannt. Ferner pflegt man in den Verwandten- 
benennungen nicht auszudriicken, ob die Verwandtschaft von vaterlicher oder 
miitterlicher Seite herriihrt, macht also z. B. keinen Unterschied in der Be- 
zeichnung von ,,Vatervater“ und ,,Muttervater“’. Auch wird nicht ausgedriickt, 
ob die Verwandtschaft durch den Ehemann oder Bruder einerseits oder durch 
die Ehefrau oder Schwester anderseits zustande gekommen ist, z. B. werden 
Vater des Ehemanns“ und ,,Vater der Ehefrau“ mit demselben Wort be- 
zeichnet, und fiir ,,Schwestermann“ und ,,Bruder der Ehefrau“ gibt es auch 
nur ein einziges Wort. Endlich fallt der Geschlechtsunterschied ganzlich weg 
in der Bezeichnung von ,,Vorfahren“, ,,Leute“, ,,Freund“ und ,,Freundin“, 
»Verwandter“ und ,,Verwandte“, ,,Saugling“, ,,Kind“, ,,Enkel“ und ,,Enkelin“, 
»Neffe und ,,Nichte“. Ob er auch bei der Bezeichnung von ,,Schwager“ und 
,ochwagerin“ nicht erwahnt wird, weiB ich nicht, da ich das Wort fir 
,ochwagerin“ nicht einwandfrei feststellen konnte. 

Einen Unterschied zwischen Bruder und Vetter pflegt man in der Ver- 
wandtschaftsbezeichnung ebensowenig zu machen wie einen zwischen Schwester 
und Base. Wohl aber wird in der Bezeichnung dieser Verwandten der Alters- 
unterschied zum Ausdruck gebracht, z. B. ati: ,,.mein jiingerer Bruder“ oder: 
luke: ,,meine altere Schwester“. 

Wie zwischen Bruder und Vetter einerseits und Schwester und Base 
anderseits, wird auch kein Unterschied nach dem Grad der Verwandtschaft 
in den Bezeichnungen fiir die eigenen Kinder und Enkel und die Kinder und 
Enkel dieser Verwandten gemacht. Dabei ist noch zu bemerken, daB die an- 
geheirateten Neffen und Nichten den blutsverwandten gleichgeachtet werden. 
Dagegen werden die Geschwister der Ehepartner der eigenen Geschwister, 
z. B. der Bruder der Ehefrau des Bruders, den man im Deutschen Schwipp- 
schwager nennen kénnte, nicht mehr als Verwandte angesehen. 


Der Unterschied, den wir in unserer Sprache durch die Possessiv- 
pronomina der 2. und 3. Person Singularis festlegen, ist laut ausdriicklicher 
Erklarung meines Gewahrsmanns bei den Verwandtschaftsbezeichnungen des 
Tereno nicht vorhanden, z. B. wird fiir ,,dein Vater“ und , sein Vater“ das- 
selbe Wort gebraucht. 


7. Zahlen und ZahlwoOrter. 


Beim Zahlen beriihren die Tereno mit dem Zeigefinger der linken Hand 
nacheinander die Finger der rechten Hand. Sie fangen mit dem Daumen an, 
so daf also das Beriihren des rechten Daumens 1 bedeutet, das Beriihren des 
rechten Zeigefingers 2, usw. 


Ihre Zahlworter reichen nur bis 3. Von 4 ab werden die portugiesischen 
Bezeichnungen gebraucht. 

eins — pazoa (posa) 

zwei — pia (pid) 

drei — mapoa (mopod). 
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8. Zusatze zu ,,Max Scumipt: Guana“. 


Zu der genannten grundlegenden Arbeit von Scumipt gab mein Ge- 
wahrsmann auBer dem, was schon aus den vorhergehenden Seiten meiner Ab- 
handlung ersichtlich ist, noch folgende Zusatze: 

Das von ScHmIpT aufgenommene Wort (Nr. 103) okotiékatSé: Abend, 
bedeutet in Tereno lediglich: |,als die Sonne dort war“. 

Das von Karl VON DEN STEINEN aufgenommene Wort (Nr. 250) tée- 
vanoké: Gott, ist aus vanoke: oben (A. vanoguee) zusammengesetzt. 

Das von CAsTELNAU aufgenommene Wort (Nr. 251) ochiboe: Teufel, 
entspricht dem Wort ocobaue: sehr schlecht. 

Das von Taunay aufgenommene Wort (Nr. 422) ellokéti-ougdud: ich 
bin vergniigt, das bei Taunay: ,,Entre os nossos indios“, p. 73, als elldketi- 
ongoud wiedergegeben ist, entspricht dem Wort elokipoongovo. Bei 
Taunay (id.) heiBt e//dketi-dcoud: er ist vergniigt, was dem Wort elokiokovo 
entspricht. 

Die Partikel ,,no‘, die in den von Scumipt (p. 592) aufgenommenen 
Satzen haufig vorkommt, ist dem Tereno unbekannt. Z. B.: der Knabe ist 
krank — (Guana) karineeti no kalivoond, (Tereno) karineti kalivono. 

Die Stellung des Subjekts und Objekts im Tereno ist verschieden von 
der, die ScHmipt (p. 593) vom Guana angibt. Z. B.: der Hund biB das 
Madchen — (Guana) farutsuko [biB] Ralivoond [das Madchen] tamiku 
[Hund], (Tereno) aruéugua tamuku tseeno. Ausdriicklich wurde mir 
gesagt, daB arucugua tseeno tamuku bedeuten wiirde: das Madchen bib 
den Hund. 

Laut Scumipt (id.) hat im Guana der Dativ stets das Prafix ,,no“, z. B.: 
ich gebe dem Knaben eine Frucht — (Guana) boritSod [ich gebe] hairetikoti 
[eine Frucht] no [dem] kalivoono [Knaben]. Derselbe Satz wirde im Tereno 
heiBen: dorizoati [ich gebe] kalivoand [dem Kind] haitikoti [die Frucht]. Da- 
gegen wiirde boritoati -hatikoti kalivoan6é bedeuten: ich gebe der Frucht 
das Kind. 

Nach Scumipt (id.) wird im Guana der Plural der Substantiva durch 
Vorsetzen von ,,fono‘ gebildet, z. B.: hoieno: der Mensch, honohoieno: die 
Menschen. In Tereno heiBt Aoiyeno: der Mann, pia hoiyeno: zwei Manner, 
eeno hoiyeno: viele Manner. : 

Scumipt (id.) gibt fiir die Possessivpronomina im Guana folgende Bei- 
spiele, neben die ich die entsprechenden Tereno-Worter stelle: 


Guana Tereno 
mein Haus — dvogu ovongu 
dein Haus — iovogi evogu 
sein Haus — ovogi evogu 
unser Haus — vovogi vovogu 
euer Haus — iovogi evdgu-noe (vgl. Vokabular zu 
den Texten, Wort Nr. 5) 
ihr Haus — ovogii = ovogu 
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Guana Tereno 
mein Auge — uge lige 
dein Auge — iuge iuke 
sein Auge — uuge iuke 
unsere Augen — vuge iuke u uke (wortlich: deine Augen 
und meine Augen) 
eure Augen — luge iuke u ukena (wortlich: deine Augen 


und die Augen von jenem) 

ihre Augen — honouge wukera u ukena (wortlich: die Augen 
von diesem und die Augen von 
jenem) 


Im Tereno ist, wie wir schon bei den Verwandtschaftsbezeichnungen be- 
merkten, der Unterschied, den wir in unserer Sprache durch die Possessiv- 
pronomina der 2. und 3. Person Singularis festlegen, nicht vorhanden. 

Scumipt (p. 594) gibt fiir ,,ich bin, ich war“ das Guana-Wort ovaigo. 
Im Tereno heiBt ovaigone: er bleibt, er blieb. 

ScHMIDT (p. 595) erwahnt, daB im Guana die Formen der Verben fur 
die Vergangenheit nicht von denen fiir die Gegenwart verschieden seien. Im 
Tereno ist es, wie ich schon in der Anmerkung zu den Texten gesagt habe, 
meist ebenso. 

ScHMIDT (p. 595) gibt an, daB im Guana das Futurum durch Hinzu- 
fiigen der Silben itimo, timo oder dimo gebildet wird. Im Tereno heiBt timo: 
er kommt, er geht (vgl. Vokabular zu den Texten, Wort Nr. 34). Diese Futur- 
form des Guana gleicht also der im Englischen und in den romanischen 
Sprachen tiblichen Form, in der durch das Verb ,,gehen“ mit darauf folgendem 
Infinitiv eine Absicht oder ein Im-Begriff-sein ausgedriickt wird, z. B.: il va 
faire: er wird machen. Im Tereno wird das Futurum durch Nachsetzen von 
kodti oder kuati gebildet, was auch ,,ich mochte“, ,,ich liebe”, ,,ich will und 
auBerdem als Interjektion ,,sicherlich oder ,,wirklich bedeutet. 


io ts 
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Kinship Systems. 


By A. M. Hocarrt. 


When we explore a new language, we infer the meaning of words from the 
objects to which they are applied. The first object gives us a preliminary defi- 
nition. That may chance to be right, but further experience may compel us to 
revise it. Thus I may first hear the word “table” used of a list of facts in 
a book, and so translate it “page”. By degrees I shall learn better. 

This caution is generally borne in mind by students of literary languages, 
but it is too often lost sight of in the study of non-literary languages. A great 
many investigators never get beyond the first use of the word that happens to 
come their way. Miss Lucy Mair has produced a striking example in the 
“Bulletin of the School of Oriental Studies” VII, 918. An investigator heard 
the Uganda word obuko applied to palsy. He entered it in his dictionary as 
“palsy”. It really refers to marriage rules of which palsy is a consequence. 

One of the most flagrant cases is the translation of the so-called classi- 
ficatory kinship terms. The person most commonly called tama in Melanesia, _ 
the one most in evidence is a man’s father. He is the man who will be named 
if you asked, “Who is your tama?” So tama has been duly set down as “father”. 
The same has been done with other kinship terms in Melanesia and elsewhere. 
It was soon noticed however that other men besides the father are called tama. 
By all rules the first translation should have been dropped, and a new one 
found to cover all the different fama’s, and thus express the essence of tama- 
ship. Unfortunately no single word can do so, and it has remained in the 
literature of the South Seas as “father”, with the proviso that it is “extended” 
to cover father’s brother, father’s father’s brother’s, sons, and so on. Ever since 
we have been racking our brains to explain how Melanesians can call their | 
uncles, and even remote cousins, “fathers”. 

The effect on theory has been disastrous. The order in which we have 
learned the uses of fama and similar words has been confused with the order 
of development in actual history. Because we first took it to mean father we slip 
unwittingly into the assumption that it meant father originally. 

This fallacy has now received official expression in the term “kinship 
extensions”. That expression implies that the meaning father is primary and 
that all other uses result from extending the term to an ever widening circle 
of kinsmen, 
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It is curious that this doctrine which is historical, since it describes a 
process of development in the past, is championed most stoutly by those who 
are forever gibing at origins, evolution, historical reconstruction. This is a 
historical reconstruction, or what is? 

~~ The only way of proving that a process has taken place in the past is 
by recognized historical methods: either produce documents or resort to the 
comparative method. It is perhaps fortunate in this case that we have little 
documentary evidence and so must rely on the much more reliable comparative 
method 1. 

Before we can apply it we must get our facts right. To that end let us 
forget all we have ever been told about the meaning of classificatory terms 
and rediscover the language, taking Fijian as an. example. Evidently tama 
cannot mean father since it includes cousins to the nm‘ degree, even cousins 
too young to have children; in fact a man is born a tama. We notice however 
that all those cousins have one thing in common: they are once removed; in 
other words they are of the generation next to Ego, and, to be more precise, 
to the one immediately before. Not all the members of this generation however 
are tama. There are two sides to that generation, the father’s and the mother’s; 
only those on the father’s side are tama. That is evidently the meaning of 
tama, so our final definition will run: 


tama = all males of the previous generation on the father’s side. 


.y~ Repeating the process. we go on. 


y 


f KS vuno = all males of the generation immediately above and below Ego on 


“2 


the mother’s side; 


a 
eo | tavale = all males of the same generation on the mother’s side. 
a 


And so on. When our list is complete we find that all the terms fall into 
two sets, one set belonging to the father’s side, the other to the mother’s. Each 
term refers to a particular generation within one side, In short, these terms do 
not express consanguinity, as we have unfortunately been accustomed by 
Moraan to believe, but they fix the place of any relative according to generation 
and side, If I call a man tuaka it is clear he is of my generation on my father’s 
side, and senior to me; a wati is a woman of my generation on the side from 
which my mother comes. . 

This last term affords an excellent illustration how a particular use is 
mistaken for the true one, and the true one comes to be looked upon as an im- 
proper one. A Fijian introduces his wife as wati, so the word is noted as 
“wife”. When it is found there are hundreds of wati’s who are not his wives, 
the first translation is not abandoned, but all other uses are explained as 
extensions: these women, it is explained, are called wives because he might 
marry any of them if the family so decided; they are wives by anticipation, 
“potential wives”. Upon this muddled lexicography has been built up a whole 
edifice of primitive promiscuity. 


1 See my “Evidence in History”, Psyche XIII (1933). 
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Exactly the same usage exists in Arabic. Arabic speaking husbands 
can often be heard addressing their wives an as bint ‘amm, but they also calf 
their paternal uncles’ daughters bint ‘amm. We do not translate “wife”, 
“potential wife”, because we know that bint is daughter, and ‘amm is paternal 
uncle; therefore bint ‘amm means “cousin on the father’s side”. When a man 
marries his cousin, as it is best to do, he goes on calling her “cousin” as he has 
been accustomed to since childhood. The Fijian and the Ashanti do exactly 
the same. 

We can remember the time when an English youth would refer jocosely 
to his father as “The Governor”, No one has ever suggested that this use was 
primary and that the word has been extended to colonial administrators, 

All our difficulties spring from a preconceived idea that kinship terms 
everywhere try and express the same thing as they do in Aryan and Semitic lan- 
guages, and in those languages they show the place on the family tree. The 
result is that in a certain African language the term nana is rendered father’s 
father, father’s father’s brother, and so on through 34 European relationships, 
and then it does not exhaust all the possibilities. And what is the outcome of all 
this painstaking? We have a list of cases, but we have not got the meaning. It 
is as if a dictionary under “hot” told us “the sun is hot, pepper is hot, A’s 
temper is hot, the discussion is hot”, and left it‘at that. If we go to the trouble 
of extracting the meaning of nana from the cases we find it simply means “any 
relative two generations above or below”. 

At this point we may be asked what evidence have we that the people 
themselves understand kinship terms in this sense? The same evidence as we 
have for the meaning of any word, what is common to the cases in which it 
is used. : 

As regards the Chinese system we have more, we have the definite state- 
ment of a Chinaman. Mr. H. Y. Fena produces documentary evidence that the 
Chinese system was once a cross-cousin system, and so it is akin to the Fijian. 
As in cross-cousin systems the kinsfolk are still divided into two: those of the 
same patronymic, and those of another. These sides he chooses to call “sibs”. 
Besides this vertical division, there is a horizontal one into generations. “These 
two factors, sib and generation”, he sums up, “not only pervade the whole 
system but regulate marriage”. A man marries a woman of another patronym of 
the first generation (“Teknonymy and the Chinese Kinship System’, Amer. 
Anthr., 1936, p. 60). 

The hill tribes of Viti Levu, Fiji, indicate very clearly what their kinship 
terms mean to them. I have described their system in “Man”, 1931, No. 214. 
Every hillsman assumes all other hillsmen to be his kinsmen. He is not con- 
cerned how near or how far related a stranger may be; he does not search the 
pedigrees to find out how they are related. All he wants to know is their re- 
spective generations. That is easy, because the whole population is divided into 
two alternate generations called tako and /avo. If both are tako or both lavo 
they are of the same generation, and then the senior is fwka, the junior tadhi, 
terms which have unfortunately been translated (by myself among others), as 
elder and younger brother. Evidently they mean nothing of the kind, since a 
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man’s grandfather is his twka as well as his elder brother. The words simply 
mean “of the same one of the two generations, on the same side, senior”, or 
“junior”, as the case may be. If one man is tako, the other /avo, then they are 
related as fama and Juve, that is as one generation to the other. In the case of 
relatives who are known, and whose side is therefore known, two sets of terms 
exist, just as in all cross-cousin systems. The line and the generation is what 
the Fijian looks for in his kinship system, not propinquity. 

Why should he be so interested in the generation and so little in the 
nearness of kin? Because nearness is of little importance in public affairs, 
generation and line are all important. If a chief, chieftain, or priest dies it is 
not the next of kin that succeeds, as with us, but the next senior of his ge- 
neration, no matter how distant; if the deceased was the last of his generation, 
then it goes to the most senior of the next. A Lauan expresses the rule thus: 
“X was not made chief, because his tama was living.” We are not rendering the 
meaning at all by translating tama “father”, because X’s father was dead. 
What is meant is that X could not succeed because there was still a member 
of the previous generation on his father’s side to come before him °. 


We now understand why members of the same generation and side are 
so carefully distinguished as senior and junior (commonly rendered “elder 
brother and younger brother, classificatory”). The order of seniority is all im- 
portant. With us only one of a group of brothers has to have his status made 
clear in royal and titled families; so among such families he bears a special 
title “heir” which singles him out; the rest are lumped together as brothers, for 
their seniority is normally of little importance, since they drop out of the suc- 
cession. It is only when the holder has no issue that the seniority of his younger 
brothers need be remembered. 

It is not the whole of a generation that succeeds, but only those in the male 
line. Therefore the female line has to be distinguished from the male by special 
terms. Since the female line is completely excluded, seniority does not come into 
consideration at all in their case, so no distinction is made between senior 
and junior. 

Generation, line, and seniority decide not only succession, but everyday 
behaviour. The duties in the ritual are fixed in the same way °. 


“In short, what we seek most is the next of kin, and so we run up and down 


the family tree. The Fijians (and the Australian aborigine, and the rest) do not, 
because there is no point in doing so. All they want is such information as will 
enable them to place each man on the correct side in the right generation. An 
inquiry proceeds thus: “How are you related?” “Of the same side and gene- 
ration.” “Why?” “Because our fathers were of the same side and generation.” 
Or else: “We belong to successive generations on opposite sides, because he 
is of my mother’s side and generation.” 


? These remarks apply equally to the Arandas who have the same system of 
succession, according to SrREHLOWw. It is also found in Ceylon where the classificatory 
system prevails (“Ceylon Journal of Science”, sect. G, I, 75. — Gricrr, “Culavansa” I, 20 ff. 

* See my “Lau Islands”, 35 ff., and “The Progress of Man’’, 259 ff. 
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If the users of classificatory systems can get on without pedigrees, surely 
the field-worker can. He would be all the better for it in working out the 
system, He would cease to see the system thus: 


: : + 


Tama =tina Vuno 
| | 
l l ; l 
Tuaka Ego=wati Tavale 
| | 
Luve Vuno 
and learn to see them thus: 
Tama tina Vuno ¢ 
Tuaka Ego wati Tavale 
Luve Vuno 4 


I do not mean that pedigrees are useless. There are many investigations 
that are impossible without them, but they have exercised a pernicious influence 
on the theory of classificatory systems. 

Some systems are more complicated, some less, than the typical cross- 
cousin system from which our illustrations have been drawn, but the principle 
remains the same. It is all a matter how many lines and how many generations 
are distinguished. 

Since classificatory terms have no real equivalents in our language we 
must either use cumbrous circumlocutions or condensed symbols. We must 
chose between saying: “A boy in circumcised by a man one generation up on 


: mene , : eo Ee tTKe) 
the opposite side”; or else represent that man by something like this: -,,¢- 


I leave it to to others to work out something on these or other lines. It would 
be easy enough but for the Australian systems. Anyhow we cannot go on 
identifying these classificatory terms with our kinship terms which mean some- 
thing quite different. 

We are now in a position to examine more fruitfully the theory of kinship 
extension. In a paper of this dimension it is only possible to outline the evidence, 
the more so as nothing has been done to deal systematically and comparatively 
with the problem, except in the case of Aryan languages. I can only sum up 
here the results of bringing up to date DeLBRucK’s survey of Aryan kinship 
terms. The reader will find a detailed discussion in the “Ceylon Journal of 
Science, sect. Gl, 179; 113193 9. 

The conclusion is that our own kinship terms appear to have once been 
used in a classificatory sense. The word father, for instance, meant originally 
not the procreator, but any man who conferred life on another, whether by 
sacramental intercourse with the mother or by some other ritual act, but not by 
the mere unconsecrated infusion of semen. It also applied to all the kinsmen otf 


4 Capt. R. S. Ratrray has made a move in the right direction by dividing up 
his kinship terms into generations; but he has stopped half way. “Ashanti”, 24 ff. 
5 Supplemented by my “Progress of Man”, 261 ff. 
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the father’s side and generation, because they are ritually interchangeable with 
the father. At a very early date, before the splitting up of the parent Aryan 
tongue, this and other terms were narrowed down to their present use; but the 
original use still persists in connection with ritual, e. g. godfather, day 
brother, &c. The present usage is thus a result of contraction, not of extension, 
and is based on modern physiology, not on a theory of sacraments ®. 

The Semitic evidence wants working out in detail, but a superficial 
examination provisionally points the same way. 

Are we to believe that speakers of Aryan and Semitic started with a 
classificatory system and ended with a genealogical one, while the rest of the 
qvorld reversed the process, extended terms which meant properly begetter, 
bearer, begetter’s begetter, and so on, to cousins so distant that kinship is only 
presumed? It is hardly probable, but if anyone believes it happened so, let 
him produce some evidence. 

He might point out that classificatory terms are constantly used like ours, 
that in Melanesia fama is often understood to mean the father and no one else. 
Is this the original use, as is constantly assumed by the “extensionists”, or is 
it the beginning of contraction? Only definite cases can decide this question. 


If a Fijian asks, “Have you a wati?” it is obvious he cannot mean, “Have 
you kinswomen of your generation on your mother’s side?” because, where 
kinship is unbounded, no man is without such kinswomen. What is meant is 
“Do you own such woman?” in short, “Are you married?”. There is not 
a boy who has not got kinswomen two generations before him, so the statement 
‘the has a kinswoman two generations up” can only refer to one of them, the 
nearest. The meaning is: ‘He is a boy who has been much under the care of 
his grandmother, and so knows a good deal of old women’s lore’. This is an 
excellent example how the meaning of words is filled in by the rest of the 
sentence and by custom. Here custom narrows down the dictionary meaning not 
only to one person, but to one characteristic of that person. If a Frenchman 
talks of “ma femme” he refers to one woman only, not any woman connected 
with him, not his servant, or even his mistress, but the one with whom he has 
contracted a permanent alliance recognized by the state, and possibly by the 
Church. No one has ever suggested this is the original meaning of the word, 
and that it has been extended to all women. It is not always necessary to have 
a possessive, If an Englishman says “The King”, everyone understands, he 
means the King of England. It does not follow that originally the title meant 
that king only, and has been extended to other kings. 

In all’ these cases words designating whole classes of men are restricted 
by the singular, the definite article, or some other sign of definiteness to one 
person, the context and custom further define who that one person is. “My 
tama” is the tama of the family circle; “the Captain” is the commander of the 
speaker’s company; “herself” is the speaker’s wife. It is easy to see how, as 


* From a manifesto by InrantE Don ALFonso Carros and Kinc ALFonso’s reply 
it appears that the Royal House of Spain can use “Uncle” and “Nephew” of second 
cousins once removed as in classificatory systems. 
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the household emancipates itself from the clan or kindred, kinsmen outside the 
household drop more and more into the background, the direct line father- 
grandfather monopolizes the attention, and so the kinship terms. The father 
always stands out among the men of his generation; but he stands out more 
than ever when the household forms a closed body with its own household cult. 
That cult now no longer descends from brother to brother, but from father to 
son, so that the other members of the father’s generation can no longer be 
regarded as being on the same footing as the father. 

In the use of fama to mean “father”, wati to mean “wife”, we have the 
germ, not the survival of a genealogical system. 

A short review of the facts thus raises a presumption that the classi- 
ficatory terms are not due to extension, but that our habit of denoting nearness 
of kin is the result of contraction. Finally to establish this presumption it would 
be necessary to show that it fits all the facts, not only of kinship, but of social 
organization generally. Among the most important facts are the ritual functions 
of kinsmen. The first task is to collect them all and to try and find the under- 
lying principle, why it is, for instance, that the men of the father’s side and 
generation provide the regalia for initiation, while the men of the mother’s 
generation and side carry out the operation. Until that has been done all dis- 
cussions as to the ultimate meaning of classificatory systems, or indeed of 
kinship systems in general, must remain idle guesswork. 


Note. — Miss MARGARET MEAD has made a very intensive study of these functions 
in the Admiralty Islands (“Kinship in the Admiralty Islands”, Anthr. Papers of the Ame- 
rican Museum of Natural History, vol. XXXIV, Pt. II, 240 ff.). Only a comparative study 
however can explain. 

I only know of one serious attempt to prove the extension theory, that is, if I have 
understood Prof. E. E. Evans-Pritcuarp aright. In his paper on “The Nature of Kinship 
Extensions” (Man, 1932, 7) he shows with admirable objectivity how the Azande child 
learns to extend the terms and the behaviour from the immediate family circle to wider 
circles. Presumably these children are repeating the phylogenetic evolution. But our 
children begin by calling all adult men dada, and are taught to limit it to one man. There 
is obviously a flaw in an argument that leads to contradictory results. The flaw is that 
the conditions under which a child learns a language, or behaviour, generally do not 
reproduce those under which evolution has taken place. As VENDRYES Says: “Children 
only teach us how an organized language is acquired; they do not give us an idea what 
language can have been at the beginning of its evolution.” Substitute “behaviour” for 
“language”, and the statement remains equally true. Biologists have for some time 
recognized the fact that the growth of the human body does not exactly reproduce the 
evolution of the race. The chief merit of Prof. EvANs-PRITCHARD’s paper is that it gives 
us the Azande point of view in their own words and actions, not by romancing about 
what is going on inside their minds. 


—— | 
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Klangsteine, Steinspiele und ihre Nachbildungen 
in Metall. 


Von HEINRICH SIMBRIGER. 


A. Allgemeiner Uberblick. 


Die Tatsache, da® gewisse Steinsorten, wenn man sie anschlagt, einen 
Ton von klar erkennbarer Hohe von sich geben, findet tiber weite Gebiete der 
Welt hin praktische Verwendung. Wir kennen einzelne Klang- oder Kling- 
steine aus dem Athiopischen Gebiet und auf der Insel Chios im Dienste der 
koptischen bzw. griechisch-orthodoxen Kirche, im alten China und seinen kul- 
turellen Ausstrahlungsgebieten Annam, Korea und Japan, ferner in der Siid- 
see auf den Inseln Kusae und Ponape und im alten Venezuela. 

Es erhebt sich nun die Frage, ob die vorhandenen Formen in einen histo- 
rischen Zusammenhang gebracht werden kénnen. Das ostafrikanische Hoch- 
kulturgebiet schaltet hier wohl aus. Die abessinischen Klangsteine sind nach 
Curt Sacus (,,Geist und Werden“, S. 119/120) unbehauene Stiicke aus grauem, 
pelitischem, kryptoklastischem Sedimentgestein, wahrscheinlich einer Art Ton- 
schiefer, oder auch aus feinkérnigem Sandstein. Wenn man sie behaut, ver- 
lieren sie angeblich den Ton. Sie werden vor der Kirche an Riemen aufgehangt 
und mit Steinen angeschlagen. FRIEDRICH BIEBER (S. 58) berichtet von den 
analogen Formen im Gebiete der Kaffitscho, daB sie ebenso wie Glocken und 
Pauken niemals als Musikinstrumente bentitzt wiirden. Das soll wohl heifen, 
daB sie nur zum Zusammenrufen der Glaubigen zum Gebet oder zu sonst einer 
feierlichen Handlung dienen. Es ware hier zu untersuchen, inwieweit alte Ge- 
brauche der griechischen Kirche hier noch erhalten sind, die ja noch heute an 
Stelle der Glocken Klangbretter und auch Metallplatten verwendet. Das Vor- 
kommen von Klangsteinen auf der Insel Chios (Sacus, G. u. W., S. 119/120) 
scheint diese Vermutung zu stiitzen. Die Mitteilung ist iibrigens schwer nach- 
zuprufen, denn Sacus gibt als Quelle ,, Mitteilungen GrorG SCHWEINFURTH’S 
nach Angaben von Dr. KartuLis“ an. 

Ziemlich isoliert steht das Vorkommen von Klangsteinen aus Basalt auf 
der Insel Kusae und auf Ponape da. Diese Steine scheinen ebensowenig wie 
die athiopischen abgestimmt zu sein. Sie bestehen nur aus einer flachen Basalt- 
platte. SarrerT teilt mit, daB sie bei feierlichen Anlassen geschlagen werden, 
z. B. wenn ein Kind das Licht der Welt erblickt hat (S. 313), wenn der Konig 
dem Dorfe seinen Besuch abstattet (S. 313); um den Gott No6SiinSap anzu- 
rufen, bearbeiten acht Manner ohne Unterla® mit faustgroBen Steinen die 
grobe Basaltplatte (S. 403). Am religiésen Nationalfest Epan lag auf jedem 
Tabu-Platze ,,eine Basaltplatte als Glocke, die regelmaBig morgens und 
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pene ) dear tinea des sets von den Priestern von L6lé geschlagen 
preeaeseaeg en de ce epoca Weise. Es wurde ein Stiick einer 
Soar aie sa - a ans (eine Gottheit) neben die Platte gelegt;: 
ae 3 _ re er kraftig ake abgemessen viermal aut die Steinplatte, 

ann folgten schnellere Schlage, die immer schwacher 
wurden, bis der Ton langsam verklang. Diese Zeremonie wurde viermal 
wiederholt* (S. 406/407). Nach Sonnenuntergang verrichteten Knaben eine 
Si ET Re _— Priesters, wobei sie einander bis zum 

; . Das Schlagen diinner Steinplatten findet 
ferner als Siegeszeichen in den Legenden (S. 436) und in der Praxis (S. 493) 
Anwendung sowie als Zeichen der Ankunft (S. 313, 438, 439). Auf Kusae 
Scheint eine wesentliche Beziehung zum Rauschtrank nicht zu bestehen, da- 
gegen behauptet dies Sacus (S. 120) vom Ponape. Er sagt: ,,Die urwiichsig- 
sten Steinspiele sind mit der rituellen Bereitung des Rauschgetrankes Kawa 
verknupft. Die Wurzeln werden von Jungfrauen unter Beobachtung feierlicher 
Riten auf flachen Steinen zerhammert, diese aber durch untergeschobene, 
trockene KokosnuBhiilsen hohlgelegt und je nach der Zahl der Unterlagen 
klangvoll abgestimmt.‘‘ Die angegebene Quelle (HAHL, Feste und Tanze der 
Eingebornen von Ponape, Ethnol. Notizbl., Ill, 2, S. 96) war dem Autor 
leider nicht zuganglich. Es ist also schwer méglich, zu dieser Nachricht Stel- 
lung zu nehmen. Dennoch ist darauf hinzuweisen, daB eine ursprtiingliche und 
wesentliche Verbindung zwischen Klangsteinen und Rauschtrankbereitung 
wenig Wahrscheinlichkeit fiir sich hat. Vor allem scheint es sich hier in der 
Stidsee um 6rtliche Sonderbildungen zu handeln. 

Interessant ist das Auftreten von abgestimmten Klangsteinen im alten 
Venezuela. A. Ernst (S. 467 u. Taf. VIII, Fig. 5—7, oft unter ,,VincHow“ 
zitiert, welcher tiber Sendung und Brief der Gesellschaft referierte) sandte 
solche, die in der Begrabnishohle von Niquivao bei Trujillo gefunden worden 
waren, an das Berliner Vélkerkunde-Museum. Er schreibt dazu: ,,... Klang- 
platten aus Serpentin. Einige derselben sind sehr klein und diinn. Unser Mu- 
seum (in Caracas) besitzt eine betrachtliche Menge und auch einen Serpentin- 
block, von dem man durch Agavefasern und aufgestreuten Sand dergleichen 
Platten und Plattchen abgesagt hatte. Die Sache geht ganz gut; ich selbst 
habe in der Zeit einer Stunde eine Platte von 3 Zoll Lange und % Zoll Breite 
auf diese Weise von demselben Block abgesagt.“ Uber ahnliche Klangplatten 
aus Trujillo und von anderen Fundstatten berichtet HeGER (S. 148—155). Sie 
bestehen teils aus Nephrit, teils aus weniger wertvollen Materialien. 

Ob hier ein Zusammenhang mit Ostasien besteht — und nur ein solcher 
kame allenfalls in Betracht — muB als fraglich bezeichnet werden. Erstens ist 
es gar nicht so sicher, daB diese Steinplatten iiberhaupt musikalischen Zwecken 
gedient haben. Es handelt sich ja durchwegs um Funde prahistorischer Art, 
und so hat niemand gesehen, wozu man diese Steine eigentlich verwendet hat. 
DaB sie, angeschlagen, einen schénen Ton geben, beweist jedentfalls noch lange 
nicht, daB sie im Hinblick auf diesen hergestellt worden sind. HEGER nimmt 
an, daB es sich um den Brustschmuck von Hauptlingen gehandelt haben 
kénnte. Da sowohl Nephrit als auch die weniger wertvollen und seltenen Ma- 
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terialien, aus denen diese Platten hergestellt sind, im Lande selbst vorkommen, 
braucht keine Einfuhr angenommen zu werden und alle Theorien eines Zu- 
sammenhanges mit Ostasien auf dieser Basis sind also unbegriimdet. Es ist 
weder hinsichtlich der Funktion — die wir ja nicht kennen — noch hinsicht- 
lich des Materials eine besondere Wahrscheinlichkeit in dieser Richtung vor- 
handen. Auch die geographische Lage und die kulturelle Lagerung sprechen 
nicht fiir einen solchen Zusammenhang. Immerhin muf darauf hingewiesen 
werden, daB gewisse formelle Ahnlichkeiten nicht zu tibersehen sind. 


B. Die Klangsteine in China und seinen Ausstrahlungsgebieten. 


Aus den bisher betrachteten Formen heben sich jene von Ost- und Sid- 
ostasien besonders einpragsam hervor. An ihrem Zusammenhange ist sowohl 
der Form als auch der Bedeutung nach nicht zu zweifeln. Dabei miissen die 
alten Steinformen zusammen mit ihren Metallnachbildungen betrachtet werden. 


1. Material. 


Die Frage nach dem Material hat in diesem Falle eine doppelte Be- 
deutung. Erstens eine rein technische, welche sich mit den klanglichen Qua- 
litaten der vorhandenen Steinsorten und deren Fahigkeit, bearbeitet zu werden, 
beschaftigt und allenfalls noch deren Wert und die Haufigkeit ihres Vor- 
kommens betrachtet. Die zweite Bedeutung hat mit den kosmologischen Ent- 
sprechungen des Elementes ,,Stein“ und den sich hiedurch ergebenden Bezie- 
hungen und Verwendungsarten der daraus verfertigten Instrumente zu tun. 

Was die technische Seite betrifft, verdanken wir eine ziemlich ausfihr- 
liche Zusammenfassung dem Pater M. Amiot S.J., der den Band ,,Musik“ 
der ,,Mémoires concernant les Chinois“ bearbeitete, welche die Jesuiten-Mis- 
sion in Peking unter den letzten Ming-Kaisern zusammenstellte und die 1780 
in Paris herausgegeben wurden. Es wiirde zu weit fithren, die vielerlei Arten 
und Abstufungen nach Harte, Schwere, Farbe, Korn, Ton und Herkunft aus 
den verschiedenen Provinzen des Reiches zu schildern (Amiot, S. 255—274). 
Die Kunde von den Qualitaten der Klangsteine scheint sozusagen zu einer 
eigenen Wissenschaft ausgebaut worden zu sein. Hier sei nur kurz erwahnt, 
daB Yu = Yade = Nephrit als das vornehmste Material galt. Dieser Stein wird 
schon in den kanonischen Biichern (King) gelobt und war in der Tschou-Zeit 
offenbar noch reichlich vorhanden, in der Han-Zeit jedoch bereits recht selten 
geworden. Nephrit ist auBerordentlich glatt, hart und schwer. Da jeder Stahl 
daran abgleitet, muB er nach Art der Edelsteine bearbeitet werden. Um 1780 
war in dem kaiserlichen Palast tatsachlich vorhanden und nach der Wert- 
schatzung geordnet: milchweiBer, hellblauer, himmelblauer, indigofarbener, 
zitronengelber, orangegelber, indisch-roter, blaBgriiner, meergriiner, dunkel- 
griner, aschgrauer usw. Nephrit. An zweiter Stelle wurde der Stein Nieou- 
yeou-che = Rindsfettstein (wohl Speckstein) verwendet, dessen wertvollste 
gelbe Varietat aus Yiin-nan stammt. Er klingt viel schlechter als Nephrit, war 
aber trotzdem noch recht gesucht. Endlich gab es noch eine dritte Art von 
Stein, den sogenannten Hiang-che, der einen sehr harmonischen, beinahe me- 
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tallischen Ton gibt und in den Farben Schwarz, Grau, Griinlich und Marmo- 
risiert vorkommt. Der schwarze Hiang-che klingt am besten. 

Zur Nachahmung in Metall werden in China selbst Bronze und Eisen 
verwendet, in Birma Bronze, deren Zusammensetzung von Ferrars (S. 103 
bis 105) mit */, Kupfer und 1/, Zinn, von Scotr und Harpiman (S. 406) mit 
80 Prozent Kupfer und 20 Prozent Zinn angegeben wird. In Annam gibt es 
sowohl Klangsteine aus Griinstein als auch aus Bronze. Knosp (S. 224) gibt 
an, da8 zur Verfertigung hauptsachlich ein sehr harter Stein aus der Provinz 
Thanh-Hoa gebraucht wird (S. 233/234). DumoutHier (S. 138/143) erwahnt 
ferner fir Annam einen sehr harten Kalkstein. Uber die Zusammensetzung 
der in Annam fiir diese Zwecke gebrauchten Bronze ist dem Autor keine Nach- 
richt bekannt geworden, doch ist wohl anzunehmen, daB jene sich kaum 
wesentlich von den anderen Bronzen unterscheiden diirfte, welche zum Gu8 
von Gongs, Buddhabildern usw. verwendet werden. In Korea scheint es die 
Bronzenachbildung nicht gegeben zu haben, dagegen diirfte diese in Japan 
die urspriingliche Steinform ziemlich in den Hintergrund gedrangt haben 
(CourANT, Nacuop, S 950/951, Piacot, S. 206, SteBoLp, Taf. 237). 

Die kosmologischen Beziehungen und Bedeutungen des Materials sind 
in Altchina klar ausgesprochen. Van Aatst (S. 47) gibt eine Tabelle der Zu- 
ordnungen der ,,Acht Instrumente“ zu den acht Jahreszeiten, acht Himmels- 
Tichtungen, acht Symbolen des /-Ging und den acht Elementen, von denen hier 
nur zwei als die fiir die vorliegende Betrachtung wichtigsten wieder- 
gegeben seien. 


faites) fy owe: cers (ft 7 ati UE Oe Geen eae 
: Himmels- ; Musik- 
Klangmaterie Symbol richtung Jahreszeit +o riaeat 
SS —————————— as 
; ey Herbst- 
Stein = Kien Nordwest Winter Steinspiel 
Metall =— Dui Westen Herbst Glockenspiel 


Das Steinspiel, die Aneinanderreihung mehrerer Klangsteine zu einem 
melodiefahigen Instrument, das uns noch zu beschaftigen haben wird, ent- 
gpricht also dem Element Stein, der bildenden Urkraft des Himmels, welche 
durch das Wort Kien und das Goua-Zeichen der drei Yang-Linien == 
symbolisch ausgedriickt wird. Daher versteht es sich von selbst, daB das Stein- 
spiel Rangabzeichen des Himmelssohnes und seiner Firsten ist, welche ja die 
irdischen Stellvertreter und Ausfiihrenden der Macht des Himmels sind. Auch 
dariiber wird noch zu handeln sein. Wichtig ist, daB mit diesen Einordnungen 
das Material, namlich der Stein als solcher, festgelegt und nicht durch ein 
anderes, besser klingendes, wie etwa Metall, in seiner Funktion abgelést wer- 
den kann. Dies geschieht nur in den Ausstrahlungsgebieten der chinesischen 
Kultur, in denen diese Beziehungen nicht so fest verankert sind, sowie in peri- 
pheren Bezirken des chinesischen Kulturorganismus, wo es sich bereits um 
Abwandlungen zu jiingeren Zwecken handelt (Verwendung in buddhistischen 
Kléstern usw.). 
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Es ist nun die Frage, seit wann und in welchem Umfange es in China 
Bronzenachbildungen der alten Klangsteine gegeben hat. Hier ist vor allem 
das Tien-Tse, genauer zu untersuchen, dessen Name jedoch nicht eine bestimmte 
Form, sondern eine Funktion andeutet. Im Ko-chih-ching-yiian (von 1735) 
heiBt es, daB im Kan-Chu (aus der Sung-Zeit) erwahnt wirden: kleine Bronze- 
klangsteine, Tien-Tse und kleine Chéng, die alle in der Mitte angeschlagen 
werden. Dies ist die einzige, dem Autor bekanntgewordene Nachricht, in der 
bronzene Klangsteine in der chinesischen Literatur ausdricklich erwahnt 
werden. In dem etwa gleichalten (1725) Ch’in-Ting ku-ching t'u-shu chi-cheng 
(Abt. Musik, Abschn. 136, Kap.: Verschiedene Musikinstrumente, S. 6a) wird 
gesagt: ,, Mit dem Tien-Tse bezeichnete man einst die Fiinftel (= 24 Minuten) 
wahrend der Nachtwache. Gegenwartig verwendet man es in der Volksmusik. 
Im Gegensatz zum Tung-Ku (Bronzetrommel) nennt man es Tien-Tse.“ Die 
Abbildung, welche beigegeben ist, zeigt ein regelrechtes Gong, an einem Stan- 
der hangend, das nur etwas kleiner ist als das gleichfalls abgebildete gong- 
formige Tung-Ku (S. 6b). Gites erklart in der zweiten Auflage seines 
Chinesisch-englischen Worterbuches das Tien-Tise als ,,ein groBes Gong (im 
englischen, sehr erweiterten Wortgebrauch zu verstehen!), an einem Gerust 
hangend, und in den Yamén gebraucht, wenn der Mandarin aus- und eingeht, 
und in Kléstern, um die Ménche zur Mahizeit zu rufen“. MouLe (S. 25) gibt 
als Tien-Tse an: ,,Ein gegossenes und aufen mit Ornamenten versehenes Gong 
aus Eisen oder Messing, an einem Holzrahmen hangend; an Stadttoren, in 
Tempeln und am Tore des Yamén, wo es angeschlagen wird, wenn der Beamte 
aus- und eingeht. Ein eisernes, in einem Tempel nachst Peking, tragt ein 
Datum aus dem 16. Jahrhundert. Ein gutes, modernes Messinggong, mehr 
als vier FuB im Durchmesser, hangt im Refektorium des Ling-Yin-Klosters 
und ruft die Ménche zum Essen. Die Form ist schwer zu beschreiben (!). 
Das Ganze ist kreisrund; in der oberen Halfte zwei tiefe Einkerbungen, welche 
zwischen sich eine Art Halbinsel freilassen, den Kopf ... woran das Gong 
hangt. Der Rest der AuBenseite, mehr als ein Halbkreis, ist mehr oder weniger 
ausgezahnt, in der Art der chinesischen Wolkenornamentik. Die Oberflache 
tragt meist ein Ornament oder eine Inschrift, beide in Relief. — Jede Nacht- 
wache wird in fiinf Tien eingeteilt. Die Soldaten der Wache schlagen jede 
Nachtwache auf eine Trommel und die Tien auf einem Tien-Tse.“ 

Aus diesen Nachrichten geht eindeutig hervor, daB Tien-Tse einfach ein 
Funktionsname ist und das jeweilige Instrument bezeichnet, das zum Schlagen 
der Tien gebraucht wird, ferner daB zu diesem Zwecke sowohl Gongs als auch 
Bronzeschlagplatten (bronzene Klangsteine) verwendet wurden. Die von 
MouLE beschriebene Form deckt sich vollstandig mit dem spiiter noch zu unter- 
suchenden Typus B der Bronzeklangsteirle. Dr. Otto VoGEL bildet ubrigens 
eine guBeiserne Klangplatte ab, auf welche die Beschreibung MouLe’s aus- 
gezeichnet paBt (siehe Fig. 21). 

Es ist also anzunehmen, daB in China mindestens seit der Sung-Zeit 
sowohl Bronze- wie auch Eisen-Nach- und Fortbildungen gewisser Klangstein- 
formen existierten. Diese waren aber stets von relativ untergeordneter Bedeu- 
tung und standen offenbar tief unter den hochgeschatzten Zeremonialinstru- 
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menten aus Stein. Ob die Bronzeformen in Hinterindien und Japan Lokal- 
bildungen sind oder nicht, ist schwer zu entscheiden. Wir werden uns mit 
dieser Frage noch vom Standpunkte der Form aus zu beschaftigen haben. Im 
nachfolgenden sei eine kleine Tabelle iiber die Verbreitung der Materialien 
gegeben: 


SS SSL SR SE EEN SSE SESE RE ED 


Einzelne Klangsteine aus 
Steinspiele 
Stein Bronze 
China China China 
Annam Annam Annam 
Japan Japan 
Korea Korea 
| Birma 


Aus dieser Verbreitungstabelle ergibt sich folgendes: Am starksten ist die 
Verbindung zwischen China und Annam, wie ja auch nach dem allgemeinen 
Kulturbild vorauszusehen war. Von China nach Japan und Korea gehen auch 
noch starke Beziehungen, doch handelt es sich offenbar um zwei zeitlich ver- 
schiedene EinfluBstroéme, denn nach Korea sind keine Bronzeplatten, nach 
Japan keine Steinspiele gedrungen. Dieser Befund wird durch die historische 
Uberlieferung vollauf erhartet. Am schwachsten ist Chinas Beziehung zu 
Birma, und auch dies bestatigt sich durch die Geschichte. 

Vom Standpunkt des Materials aus sind hier noch zwei offenkundige 
Sonderbildungen zu erwahnen: die Vergoldung der Bronzeklangsteine (Kez) 
in Japan (Piccot, S. 206) und die kleinen goldenen Klangsteine, welche in 
Annam als Orden beniitzt werden (DUMOUTHIER, S. 138—143). 

Die Art der Herstellung der Steininstrumente wurde bereits erwahnt. 
Fir Nephrit handelt es sich um Schliff, fiir weniger harte Materialien wohl 
um Steinschnitt und SteinmeiBelung, zumal auch die Steingerate oft mit kunst- 
vollen Ornamenten versehen und zum Teil in ganz phantastischen Formen 
gehalten sind (van Aatst, S. 47, Amiot, S. 255—274, S. 266). Die Bronze- 
klangsteine in Birma werden in offenen Sandmulden gegossen, welche ihrer- 
seits mit einer Holzform hergestellt werden (Scott und Harpiman, S. 406), 
ebenso in Annam (pE PovourviLLe, S. 204). Aus China und Japan sind dem 
Autor keine naheren diesbeziiglichen Angaben bekanntgeworden. 


266 Occ i0, 
a) Winkelig unsymmetrisch. 


Die unsymmetrisch dreieckige Gestalt der Klangsteine scheint die alteste 
gewesen zu sein. Jiingste Ausgrabungen (siehe den Bericht tiber die Ausgra- 
bungen in ,,The Illustrated London News“ vom 4. April 1936) haben einen 
Klangstein der Schang-Dynastie mit leicht abgerundet dreieckigem Umri8 und 
einfacher Durchbohrung zutage gefordert (siehe Fig. 10 unserer Tafel), der 
angeblich je nach der Stelle des Anschlages zwei verschiedene Téne gibt. Aus 
der spaten Tschou-Zeit sind eine Menge Klangsteine verschiedener Form 
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erhalten (Wuitr, Tafel CLXXX, Fig. 1, 2, siehe auch Fig. 2—O6 unserer Ta- 
fel), die sich aber alle auf die Grundform zurickfuhren lassen und teils ein- 
fache, teils doppelte Durchbohrung zeigen. Die Form der in China rezent er- 
haltenen Klangsteine (siehe Fig. 10 unserer Tafel) datiert von 1715, wahrend in 
Korea noch die alten aus den letzten Jahrzehnten von Koryo ethalies sind 
(1370). Sie wurden durch Versenkung im Lotosteich vor dem Untergang be- 
wahrt, und Kénig Seton lieB spater nach dem gleichen Muster neue Platten 
herstellen (EckarpT, S. 3—34). Die Form dieser koreanischen Klangsteine 
ist genau dieselbe wie eine von Annam (Knosp, S. 233—234 und Fig. 9 un- 
serer Tafel) und zum Teil Japan (SicBoLp, Taf. 298 und 302), namlich winkel- 
{érmig unsymmetrisch und mit lauter scharfen Ecken. Auch der innere Winkel 
ist spitz und nicht abgerundet, wie bei den spateren chinesischen Formen, 
welche Amiot (S. 221—223 und Fig. 14) folgendermaBen beschreibt: ,, Jeder 
Stein hat zwei Arme. Der Teil a-b-e-i heiBt der obere Teil oder Schenkel, der 


a 


d e 


Teil a-c-d-i hei®t unterer Teil oder Trommel.“ An diesem Unterteil befindet 
sich die Stelle g, wo das Instrument mit dem Hammerchen angeschlagen wird. 
Der Schnittpunkt der Mittellinien beider Teile ergibt den Punkt 7, an dem das 
Aufhangeloch angebracht wird. Die Ma8e sind fiir die einzeln gebrauchten 
Klangsteine verschieden, fiir die in einem Steinspiel vereinigten kommen vor 
allem zwei GroBen in Betracht: Fir das sogenannte Shéng-king ist die Strecke 
a—b = 1"/, FuB, fir c—a—2!/, FuB, fiir das Sung-king dagegen ist a—b = 
2 FuB und a—c = 3 Fu (Amiot, S. 221—223), Knosp (S. 233—234) gibt fiir 
Annam zwei Groen an, etwa 26:18 cm fiir die kleinere, 58 : 40 cm fiir die 
gréBere. Die Form ist fast identisch mit der bei Amiot angegebenen chinesi- 
schen, nur wie schon erwahnt, mit dem einen Unterschied, daB der Innenwinkel 
nicht abgerundet, sondern spitz ist (siehe Fig. 8 und 9 unserer Tafel), wodurch 
diese Form in unmittelbarer Nahe der oben beschriebenen koreanischen liegt. 


b) Winkelig symmetrisch. 


Eine Weiterbildung der, eben betrachteten Form in Bronze scheinen die 
japanischen Kei zu sein, bei denen die Winkelform noch ganz deutlich er- 
kennbar, jedoch eine vollstindige Symmetrierung eingetreten ist. Man schlagt 
sie ancl nicht. mehr an der einen Seite an, sondern genau in der Mitte, wo 


haufig ein kleiner Schlagbuckel angebracht ist (siehe Fig. 11, 12 und 13 
unserer Tafel). 
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c) Dreieckig oder rund, mit phantastischem UmriB. 

Denselben Schlagbuckel findet man auch auf den annamitischen Bronze- 
Schlagplatten, deren Form nichts Winkelférmiges an sich hat, sondern un- 
gefahr dreieckig mit ornamental geschweiften Seiten und runder Basis ist 
(siehe Fig. 15—18). Sie 4hneln damit den birmanischen, die nur etwas ein- 
facher und weniger elegant konturiert zu sein scheinen und offenbar keinen 
Schlagbuckel besitzen (siehe Fig. 14). 

Fine ganz besondere Entwicklung auf das Phantastische hin scheinen 
die Formen der einzeln verwendeten Schlagsteine sowie der Steine des soge- 
nannten Ko-ch’ing genommen zu haben, vorausgesetzt, daB® es sich hierbei 
iiberhaupt um Formen handelt, welche aus einer gemeinsamen Wurzel stam- 
men. MouLe und van Aatst bilden eine Reihe davon ab. Das Material stammt 
aus Amiot’s Werk (siehe Fig. 24 und 25 unserer Tafel). Auch in Annam 
scheint es derartige Formen gegeben zu haben (Knosp, S. 224, Fig. 15 un- 
serer Tafel). Die meisten davon haben einen kleinen Schlagbuckel. 

Zusammenfassung der Formtypen. — Es heben sich mit 
gentigender Klarheit vor allem zwei verschiedene Formtypen voneinander ab: 

Typus A: Der winkelférmige, unsymmetrische Typ des klassischen 
Steinspieles Pien-k’ing ohne Schlagbuckel. Steine dieser Art gibt es auBer in 
China noch in Annam, Korea und Japan. 

Ty pus B: Der mehr rund und phantastisch umrissene symmetrische 
Typ mit kleinem Schlagbuckel, der in dem alten Steinspiel Ko-k’ing vorkommt. 
In Stein gibt es diese Form in China, Japan und Annam, Bronzenachbildungen 
davon existieren in China (wo man solche Klangkérper auch aus Eisen und 
Messing herstellte), Japan, Annam und Birma (dort aber ohne Schlagbuckel). 

Der winkelférmige, aber symmetrische, zum Teil geschwungen umris- 
sene, immer mit Schlagbuckel versehene Typ der japanischen Klangbronzen 
diirfte eine Mischform dieser beiden Typen unter Vorwiegen des Typs A sein. 

Der Schlagbuckel ist an den unsymmetrischen winkelférmigen Typen 
keine Notwendigkeit, da es dort auf die genaue Stelle, wo der langere Teil 
angeschlagen wird, nicht so sehr ankommt. Bei den oft ganz phantastischen 
Formen des Typus B ist dagegen eine genaue Bezeichnung der Anschlagstelle, 
die den besten Klang ergibt, eine groBe Erleichterung fiir den Spieler und 
darum durchaus sinngemaB8. Den hier auftretenden Schlagbuckel etwa von dem 
des Gongs ableiten zu wollen, besteht keinerlei Grund. Vermutlich gab es 
Steinspiele des Typus B langst, bevor das Gong entsanden war. 

Ganzlich aus der Reihe fallend sind die vollstandig frei gestalteten 
-Formén, wie fledermaus- oder fischgestaltete Klangsteine (MouLg, S. 22, 23; 
Fisch ist Symbol der Fruchtbarkeit und auch der Wachsamkeit, weil er keine 
Augenlider hat). Hier diirfte es sich zum Teil um reine Freude an der Ge- 
schicklichkeit, ein so schwer zu bearbeitendes Material zu bemeistern, handeln. 
Auch wurden zu Zeiten, wohl um dem Himmel Ehrfurcht zu beweisen, noch 
andere Instrumente, die beim Himmelsopfer Verwendung fanden, aus Nephrit 
gearbeitet, so Trommeln, Lauten, Floten, ja selbst Glocken (AmioT, S. 266). 
Dort findet sich auch die Abbildung einer solchen Nephritglocke, die sich in 
der Form absolut nicht von den normalen Bronzeglocken unterscheiden 1aBt. 
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Gewisse Ausblicke kénnten sich aus der Betrachtung der Zahl der Auf- 
hangelécher ergeben. Der Alteste uns erhaltene Klangstein (Fig. 1 unserer 
Tafel) weist nur ein Aufhangeloch auf, die zugleich mit Gegenstanden des 
Huai-Stiles aufgefundenen Lo-yang-Klangsteine abwechselnd eines und zwei. 
Die birmanischen Bronzeklangplatten haben teils eines, teils zwei, Annam und 
Korea kennen nur eines, desgleichen die japanischen Steine. Die Klangbronzen 
Japans dagegen haben durchwegs zwei Aufhangelécher. 

Im Zusammenhang damit mége auch darauf hingewiesen werden, daB 
die altvenezolanischen Klangsteine offenbar zwei Aufhangelécher hatten. Wenn 
man tibrigens die Formen des ostasiatischen Typus B in den viereckigen, den 
siidamerikanischen Hochkulturen eigentiimlichen Stil umsetzt, so kommt genau 
das heraus, was wir de facto vor uns sehen (siehe Fig. 27 unserer Tafel). Dies 
1a4Bt allenfalls doch wieder an einen diesbeziiglichen Kulturzusammenhang 
denken. Der zweite von HeGrR abgebildete Formtyp aus Venezuela ist aller- 
dings ganzlich abweichend (siehe Fig. 28 unserer Tafel). 

Ob im iibrigen aus der Zahl der Aufhangelocher weitergehende Schlusse 
zu ziehen sind, muB dahingestellt bleiben. Ein Aufhangeloch ist unbedingt 
nétig. Es ist jedoch leicht méglich, daB nach dem Anschlag das Instrument in 
drehende Bewegung gerat, was leicht stérend wirken kann. Zwei Aufhange- 
lécher fixieren dagegen den Klangkérper in seiner Lage. Es _ erscheint 
also recht naheliegend, sie in doppelter Zahl anzubringen. — Um auf 
die Zeit der Ubertragung schlieBen zu kénnen, miiBten wir die Ver- 
haltnisse der T’ang-Zeit kennen, in welcher zuerst rege Kulturbeziehungen so- 
wohl nach Japan als auch nach Hinterindien aufgenommen wurden. Wenn es 
damals Klangsteine und allenfalls deren Bronzederivate mit zwei Aufhange- 
léchern gab, so ware das unter Umstanden ein Kriterium fiir die Zeit der Aus- 
breitung dieser Musikinstrumente. 

Die kunstvollen und komplizierten Aufhangevorrichtungen der Bronzen 
in Japan scheinen eine Sonderentwicklung zu sein. 


3. Ornamentik. 


Die Steinschlagplatten des Typus A sind in keinem der dem Autor be- 
kannten Falle mit Ornamenten versehen. Die symmetrischen Bronzeschlag- 
platten Japans sind gewéhnlich mit Ranken- oder auch Wolkenornamenten 
verziert (Piccot, S. 206, SirBoLp, Tafel 237). Um den Schlagbuckel herum 
ist oft ringformig eine Anzahl kleiner, runder Erhebungen angebracht, manch- 
mal mit einer Oriflamme umgeben, wie sie 4hnlich auch auf Exemplaren des 
Typus B in Annam vorkommt (Knosp, S. 224, pe POUVOURVILLE, S. 204, 
DuMoUuTHIER, S. 138—142) und auch auf dem Gestell des tragbaren Ni-Shdko 
(Gongsorte) in Japan zu finden ist. Dieses Ornament diirfte buddhistischen 
Ursprungs sein und begegnet vielfach bei Prozessionsschirmen und ahnlichem. 
Piacor (S. 206) gibt an, daB in Japan zweierlei Bronzeplatten existieren, eine 
groBere mit Reliefschmuck versehene und eine kleinere, diinnere, die nicht 
ornamentiert ist. Steine und Bronzen des Typus B zeigen gleichfalls oft das 
Wolken- (Donner-) Ornament oder Rankenmuster (letzteres besonders in 
Annam). Die Oberflache der birmanischen Schlagplatten ist glatt oder nur 
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mit einer Inschrift versehen (Sacus, Birma und Assam, S. 8/9). Inschriften 
gibt es auch auf chinesischen und annamitischen Stiicken, meist die Zeichen 
fur Gliick und langes Leben, oder auch symbolische Reliefdarstellungen (z. B. 
den Kranich, der langes Leben bedeutet). In Annam, wo die groBen Bronze- 
Platten meist Widmungen frommer Leute an die Tempel sinid, finden sich viel- 
fach Inschriften, welche die Umstance der Schenkung und manchmal auch 
Gewicht und Wert des Materials oder den Namen des Gebers enthalten. Die 
groBeren und wertvolleren Stiicke sind oft mit Inschriften geradezu iibersat, 
die man nachtraglich mit dem Stichel eingraviert. Nur die ganz groBen 
Charaktere werden mitgegossen (DE POUVOURVILLE, S. 204). | 


4. Zahl und Zusammensetzung der Ensembles. 


Wir erwahnten schon die Zusammenfiigung einer Anzahl von Klang- 
Steinen zu einer Tonleiter. Fiir das alte China kommen zusammen mit dem 
einzelnen Stein im ganzen drei Typen in Betracht: einzeine Klangsteine 
(Té-ch’ing) und zwei Arten von Steinspielen, das tiefere Pien-ch’ing mit 
16 abgestimmten Steinen des Typus A, endlich das um eine Oktav héher ge- 
stimmte Ko-ch’ing oder ,,Sangersteinspiel“, das analog gebaut ist, aber aus 
Steinen des Typus B besteht. 


a) Einzelne Klangsteine: 7é-ch’ing (Te-king). 

Diese sind von betrachtlicher GréBe und werden in einem Holzrahmen 
sufgehangt, der manchmal kunstvoll geschnitzt ist (vAN AaLsT, S. 51, Courant, 
Chine, S. 146 ff.). Solche Einzelsteine bzw. Bronze- oder auch Eisenplatten 
kénnen der Form nach sowohl dem Typus A als auch dem Typus B zugehéren. 
Sie finden sich teils im Rahmen, teils ohne ihn tiber das ganze Gebiet ver- 
breitet in China (vAN Aatst, S. 51, und Amiot, S. 39/42, Courant, S. 146 ff., 
Moutg, S. 30/31, VoceL, Abb. 12), Korea (Courant, S. 211), in Japan 
(Courant, Picacot, S, 950/951, Stepo_p, Tafel 237 usw.). In China war das 
Té-ch’ing in der dritten Unteroktav des Grundtones Plen-chung abgestimmt 
(vAN Aatst, S. 51); es diente 4hnlich wie Trommel und Glocke, um das Signal 
fiir Anfang und Ende der pantomimischen Darstellungen zu geben (Amiot, 
S. 39—42). In Hangchow erklang es nach Mou_e’s Bericht in analoger Funk- 
tion am Schlusse eines jeden Verses der Konfuzius-Hymne (S. 30/31). Nach 
Amiot kommt fiir einen einzelnen Klangstein in der alten Zeit auch der Name 
King-kit vor. Dieselben Formen existieren auch in Annam (DUMOUTHIER, 
S. 138—143, Knosp, S. 224 und 233/234), pe PouvourvILLe, S. 204) und in 


Birma (FERRARS, S. 103—105) Scott und Harpiman, S. 406, Hart, S. 198 und 


205, Sacus, Birma und Assam, S. 8/9, und Indien und Indonesien, S. 30/31). 

Die Namen weisen in bedeutendem Mafe auf eine Ursprungseinheit hin. 
In China hei®t das Instrument King, in Japan, Korea und Annam wird das- 
selbe Zeichen gebraucht, nur verschieden ausgesprochen: in Japan Kei 
(einerlei, ob es sich um eine Stein- oder Bronzeform handelt), wobei es noch 
zusammengesetzte Bildungen gibt, wie Hokei (,,viereckiger Klangstein“), auch 
Hékyo ausgesprochen (Piccot, S. 206); in Korea Thenk kyeng (CouRANT, 
S 211); in Annam Khanh (sprich: khanj) (DUMOUTHIER, S. 138—142, Knosp, 
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S, 224 u. 233/234, pz PouvourviLLe, S. 204, Sacus, Indien und Indonesien, 
S. 30/31) mit der Zusammensetzung Khanh-da. Birma steht hier etwas abseits. 
Die bronzene Klangplatte tragt dort den Namen Kyé-Tsi (FERRARS, S. 108 bis 
105, Scorr und Harpiman, S. 406, Sacus, Birma und Assam, 8/9). Kyé be- 
deutet Kupfer, Tsi vermutlich: klangerzeugendes Instrument, da es auch in 
der Zusammensetzung Hpa-Tsi = (Froschtrommel = Bronzetrommel = Kessel- 
gong) vorkommt. 

Auf die Bedeutung des Namens Tien-Tse wurde bereits oben einge- 
gangen, und wir sahen, daB sich unter den Typen, welche dieser Name umfaBt, 
auch Klangsteine aus Bronze und Eisen befinden. — Eine nach den dem Autor 
zuganglichen Quellen nicht klar zu definierende Form ist das japanische 
Umpan (Sacus, Reallexikon), das nach der Beschreibung aber méglicherweise 
eine Bronzeplatte des Typus B sein kann. 

b) Das Steinspiel Pien-ch’ing (Pien-king). 

Dieses Instrument besteht aus 16 abgestimmten Klangsteinen des Ty- 
pus A (van Aatst, S.51, Amiot, S. 39—42 und 221—223, Courant, S. 146 ff., 
MouLg, S. 30/31), die in zwei Reihen zu je acht itbereinander in einem senk- 
recht stehenden Holzgestell angebracht sind, das haufig kunstvoll verziert und 
mit Quasten behangt ist. Jede der beiden Reihen enthalt die Téne der Ganz- 
tonleiter und beide sind um einen halben Ton gegeneinander verschoben. Dies 
entspricht der sogenannten Yang- und Yin-Reihe, in welche die Gesamtheit der 
12 Lia (Halbténe) eingeteilt wird. 

Das Instrument kommt in derselben Form auch in Korea vor (COURANT, 
S. 211), wo es Phyen kyeng heiBt, und in Annam, wo man es Khanh da zu 
nennen scheint (KNospP, S. 233/234). Nach Japan ist es offenbar nicht gekommen. 

Die absolute Héhe der Stimmung hat nach den Dynastien geschwankt, 
es hat darum hier keinen Sinn, darauf naher einzugehen. Es sei nur festgehalten, 
daB es gewissermaBen ,,Normalstimmung“ hatte, gegeniitber dem um eine 
Oktav héher klingenden Ko-ch’ing. 


c) Das ,,Sanger*-Steinspiel Ko-ch’ing (Ko-king). 

Hier handelt es sich um eine analoge Form, nur aus Steinen des Typus B 
gebildet und um eine Oktav héher abgestimmt als das Pien-ch’ing (vaN AALST, 
S. 51, Amiot, S. 255—274). Dieses Instrument ist nach MouLe schon seit 
langerer Zeit ausgestorben, und es liegt die Vermutung nahe, daB es méglicher- 
weise eine spatere Bildung war, indem man nach dem Muster des Pien-king 
eben auch die ihrer ganzen Form nach mehr ,,individualistischen“ Klangsteine 
des Typus 8B ihrerseits zu einem Steinspiel zusammenfiigte. Diese Vermutung 
gewinnt an Boden, wenn man in Betracht zieht, da® die Funktion der héheren 
Oktave und damit der Gesangsbegleitung ja ebenso von einem etwas kleineren 
Instrumente der Pien-King-Form erfillt wurde. Amiot gibt die Maf®e der 
Steine dieser beiden Instrumente an und nennt sie mit den Funktionsnamen 
Sung-King (2 Fu8 X 3 FuB) und Shéng-King (1*/, FuB® X 21, FuB). ,,Die 
beiden Instrumente hatten ihren Platz ‘auBerhalb des Saales auf der letzten 
Treppenstufe, das Shéng-King im Osten, das Sung-King im Westen. Das 
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VVERGLEIGHENDE ZUSAMMENSTELLUNG —— 
DER, FORMTYPEN OSTuSUDOSTASIAT KLANGPLATTEN. 


Typen von Klangsteinen: 


Fig. 1—10: Typus A, Fig. 14—23: Typus B, Fig. 11—13: japanischer Typus, Fig. 24—26: 
Ziertypen, Fig. 27—-28: Die beiden Typen aus Venezuela. 


Legende zur Tafel: 


Fig. 1—10: Klangsteine des Typus A. 
Fig. 1 Schan-Dynastie; Fig. 2—6 Lo-yang (Dschou-Dynastie); Fig. 7 Chinesischer 
Klangstein nach Mouse; Fig. 8—9 Annam, nach Knosp; Fig. 10 nach Amior. 
Fig. 11—13: Japanische Mischform, Bronzeplatten. 
Fig. 11 nach Piccot; Fig. 12 nach Prccor und SiersBotp; Fig. 13 nach Piccor- 
Fig. 14—23: Klangsteine und Bronzen des Typus B. 
Fig. 14 Birma, nach Hart; Fig. 15, 16 Annam, nach Knosp; Fig. 17 Annam, nach 
DE PouvourviLLE; Fig. 18 Annam, nach DumoutHter; Fig. 19 China, nach 
Amiot; Fig. 20 Japan, nach S1Esotp; Fig. 21 China, nach VoceEL; Fig. 22 China, 
nach Amrot; Fig. 23 Annam, nach Knosp. 
Fig. 24—26: Speziell entwickelte Typen. 
Fig. 24—25 Extreme Formen des Typus B, nach Amiot; Fig. 26 Annam, Orden 
vom goldenen Khanh, nach DuMOUTHIER. 
Fig. 27 und 28: Typen aus Venezuela. 
Fig 27 Typus nach Ernst; Fig. 28 Typus nach HEceEr. 
Die Metalltypen sind in der Tafel durch Schraffierung angedeutet, wahrend die 
Steintypen weiB gelassen sind. 
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Shéng-King hatte seinen Namen daher, daB es in besonderer Weise mit dem 
Shéng (Mundorgel) zusammenarbeitete; das Sung-King davon, daB es bei der 
Begleitung gewisser, Sung genannter Hymnen, mitwirkte. King’ im ganzen, 
weil sie einen feststehenden Ton hatten“ (Amiot, S. 221—223). Die Abstim- 
mung der einzelnen Platten geschieht dadurch, da8 man ihnen bei unver- 
Anderter Gro®e eine groBere oder geringere Dicke gibt, je nachdem sie tiefer 
oder hoher klingen sollen (CouRANT, S. 146 ff.). 

Als Abnormitat sei das Steinspiel aus sechs Platten des Typus A er- 
wahnt, von dem Knosp aus Annam berichtet (S. 233/234). Normalerweise 
haben alle diese Instrumente mit festen Tonhdhen seit den 4ltesten Zeiten 
immer 16 Steine, Glocken, Panfléten usw. gehabt (Amiot, S. 39—42). 

Amiot erwahnt noch ein paar Namen fiir Steinspiele, die sich aber als 
Material- oder Besitzernamen erklaren lassen, so Su-King = ein Steinspiel 
aus den Steinen von Su-tschou, Nio-King und Kin-King = Nephritsteinspiele 
aus kaiserlichem Besitz, und endlich Yu-King = ein Steinspiel aus Nephrit 
(Yu) schlechthin. 


5. Funktion und Bedeutung der Klangsteine und Steinspiele. 

Die steinernen Schlagplatten sind in China von héchstem Alter. Nicht 
nur die Funde sprechen dafiir (Schang-Dynastie, Dschou-Dynastie u. v.a.), 
sondern auch die Urkunden. ,,Wir lesen im Schu-King, daB zu den Zeiten 
Yao’s und Scuun’s bereits unter den Steinarten solche beannt waren, welche 
sich zur melodischen Verwendung eignen; dafB dieser Klang zwischen dem 
des. Metalls und dem des Holzes stiinde; daB er weniger scharf als der 
erste, daftir aber glanzender als der zweite ware... usw.; daB sie schon damals 
die Steine nach den Regeln der Lu (Halbténe) geschnitten hatten, um ganze 
TOne zu erhalten, und ein Instrument namens Kin daraus gebildet hatten, das 
man jetzt als ,King‘ bezeichnet. — Wir finden auch im Schu-King, daB zu der- 
selben Zeit die verschiedenen Klangsteine, welche zur Herstellung von ,King‘s 
geeignet waren, unter den Tributgeldern der verschiedenen Provinzen vom 
groBen YU bereits genau beschrieben sind...“ Soweit Amiot (S. 39—42). 
Im Lun Yii (Buch 24, Kap. 42) wird erzahlt, wie Meister KunG im Staate We 
auf dem Klingstein spielte. DUMOUTHIER erwahnt einen Ausspruch des Kaisers 
Tuan (= Huana T1?): ,,Wenn ich meine Steine spiele, so kommen die Tiere 
und stellen sich um mich und erschauern vor Freude“ (S. 138—143). Unter 
der Regierung TscHena-Ti’s, des zehnten Kaisers der ersten Han-Dynastie, 
gegen 32 vor Christi Geburt, fand man auf dem Grunde eines Teiches ein altes 
King mit 16 Steinen. Der Kaiser betrachtete dies als ein sehr gliickliches Er- 
eignis (AmioT, S. 39—42 und 255—274). Im Jahre 247 nach Christi Geburt 
sandte man dem Kaiser ein Yu-King aus 16 Steinen. Dieses Instrument war bei 
Hiué-T'scheng, im Distrikt Su-Tschou, gefunden worden. Die gelehrtesten Dok- 
toren der Zeit stimmten darin iiberein, daB® es sich um eines der alleraltesten 
King handle und daB all seine Téne von der héchsten Genauigkeit waren (nam- 
lich entsprechend der dreifachen Tongeneration, nach reinen Quinten, wie sie im 
héchsten Altertum vor der Temperiering der Halbténe iiblich war [ AmiotT, 
S. 39—42]). Die Angaben des Dschou-Li (Li-Gi) itber die King werden uns 
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noch weiter unten zu beschaftigen haben. Es gibt noch ein drittes Argument 
fiir das hohe Alter des King, namlich seine unldsliche Verbundenheit mit den 
Grundprinzipien der chinesischen Welt- und Staatsordnung uberhaupt. 

. Wir sahen schon in dem Kapitel iiber das Material die Verbindung Stein- 
Himmel-Kaiser. So ergibt es sich ganz von selbst, daB das King (manchmal 
auch Kuan-King = Staats-King genannt) bei allen Feierlichkeiten eine wich- 
tige Funktion erfiillt, wo es sich um Dinge handelt, die mit dem Himmel und 
Seinen Geboten in direktem Zusammenhang stehen, also vor allem beim 
Himmelsopfer, beim Ahnendienst und der staatlichen Greisenausspeisung 
(AmiotT, S. 255—274). 

Hier miissen wir einen kurzen Blick auf die allgemeine Stellung der 
Musik itberhaupt im alten China werfen. Sie ist die denkbar héchste und 14Bt 
sich am besten durch die Worte Kuna-Tse’s itber die Regierung des Landes 
und Bildung des Volkes veranschaulichen: ,,Wecken durch die Lieder, festigen 
durch die Formen (Gebrauche, Gesetze), vollenden durch die Musik“ (Lun 
Ya, Buch VIII, Kap. 8). Die Ordnung der Welt und der Gang der Natur sind 
im Guten wie im Bésen durch die Musik zu beeinflussen, je nachdem, ob sie 
ihrem Charakter nach dem Himmel gemaB ist oder nicht usw. Es ist also nicht 
zu verwundern, wenn das King, als eines der ,,acht groBen Klange“, als Re- 
prasentant des Himmels im besonderen, eine dementsprechend geachtete Stel- 
lung einnimmt. ,,Nach dem Dschou-Li hatten die Fiirsten stets ein King, das 
bei den Mahizeiten spielte, zugleich Rangabzeichen und Ehrung der Gaste. 
In den Annalen aller Dynastien hat das King eine ruhmreiche Aufgabe bei ... 
allen éffentlichen Festlichkeiten. ,King der Lobpreisungen‘ wurde es genannt, 
weil man entsprechend dem Stande der Gaste Lobeshymnen auf gute Kénige, 
treue Minister usw. singen und auf dem King begleiten lieB“ (Amor, S. 255 
bis 274). Im Li-Gi heiBt es: ,,Der harmonische Ton des King ladt den Weisen 
ein, iiber den Ursprung seines Wesens nachzudenken: wenn er es hort, denkt 
er an den Tod und starkt sich in der Liebe zu seiner Pflicht“ (Amiot, S. 366). 
Bei den Totenopfern wurden die groBen King’s aus Nephrit gespielt, bei den 
Himmelsopfern sollten sie aus griinem Nephrit bestehen (Courant, S. 146 ff.). 

Zum Schlusse mége noch die spezielle Funktion des King innerhalb der 
Musikstiicke selber kurz betrachtet werden. Die einzelnen Steine dienten als 
Zeichen fiir einschneidende Wendungen im Verlaufe des Stiickes, wahrend die 
Steinspiele melodische Funktion hatten. Hier wird etwas Merkwiirdiges ge- 
sagt: ,,Im Konfuzius-Tempel an der Westseite steht das Pien-ch’ing. Seine be- 
sondere Aufgabe ist es, nach jedem Wort zu erklingen, den Ton ,aufzufangen‘ 
(zu empfangen) und zum nachsten Ton iiberzuleiten ... Stein- und Glocken- 
spiel korrespondieren: das Glockenspiel beginnt und gibt den Sangern den 
Ton, das Steinspiel ,fangt ihn auf“ (van Aacst, S. 51, Moute, S. 30/31). 
Am Ende jeder Verszeile ertént dann jeweils der grofe, einzelne Klangstein, 
dessen Platz auch im Westen ist. Dies ist kosmologisch begriindet. Das 
Glockenspiel entspricht dem Herbst, der durch das Zeichen Dui ==, das 
Heitere, der See, symbolisiert wird, das Steinspiel dagegen dem beginnenden 
Winter, ausgedriickt durch das Zeichen Kien ===, das Sch6pferische, der 
Himmel. Es spiegelt sich also der Ubergang vom Herbst zum Winter getreu- 
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lich im Musikalischen wider, oder, wenn man auf.die beiden Bilder naher ein- 
gehen will, der Dunst des Sees steigt zum Himmel empor, was ein sehr poeti- 
sches Bild fiir das Gebet abgibt. Diese Deutung erscheint im ersten Augenblick 
etwas frei, sie ist aber durchaus im Geiste des /-King, des ,,Buches der Wand- 
lungen“, gehalten. 

Es scheint hier iibrigens eine Umstellung nach den Himmelsrichtungen 
und damit eine Funktionsanderung stattgefunden zu haben, welche noch eine 
andere und mindestens ebenso plausible Deutung erlaubt: das Glockenspiel 
beginnt, es steht im Osten und bezeichnet dadurch den Frihling und die eben 
in Aktion tretenden schépferischen Krafte; es gibt den Ton an und dieser wird 
,aufgefangen“ vom Steinspiel, das hier im Westen, der Gegend des Herbstes, 
der Reife, der Erfiillung und des Endes steht. Damit wird also ein ganzer 
Kreislauf dargestellt, vom Friihling zum Herbst, von der Einwirkung zur Aus- 
wirkung, vom Gestaltenden zum Gestalteten. 

Diese Hochschatzung des Steinspieles wie auch des einzelnen Klang- 
steines, die hiemit in ihrer kosmologischen Begriindung zu erfassen getrachtet 
wurde, zeigt sich auch in den peripheren Gebieten der chinesischen Kultur und 
in ihren Ausstrahlungsgebieten. So heiBt es auf einer Inschrift auf einem 
Bronze-Khanh der Pagode des groBen Buddha zu Hanoi: ,,... Das Khanh 
erinnert an die Gestalt des Mondes und der Berge. Mit Glocke und Trommel 
vervollstandigt es die Gerate der Anrufung. — Indem sie den Ton des Khanh 
héren, werden die Traurigen frohlich, die Dummen klug werden“ (Dumov- 
THIER, S. 138—142). 

Wo eine Funktionsanderung eintrat, wie die Verwendung im Dienste des 
Buddhismus, blieb doch immer noch der sakrale Charakter dieses Instrumentes 
erhalten. Es dient als geistliches Signalinstrument sowohl in Binma (BARBERIS, 
S. 33, Sacus, Assam und Birma, S. 8/9 usw.) als auch in Annam (DUMOUTHIER, 
S. 138—143, Knosp, S. 233/234, pE PouvourviLLe, S. 204) und in Japan 
(Piacot, S. 206, und Nacuop, S. 950/951). 

Eine besonders eigenartige Auspragung hat die Hochschatzung der 
Schlagplatte in Annam durch die Stiftung des ,,Ordens vom goldenen Khanh‘ 
(Kim Khanh) gefunden, das fiir hohe Verdienste an Wiirdentrager verliehen 
wird und in verschiedener GréBe, aus Gold angefertigt, an roter Seide um den 
Hals zu tragen ist und auf der Vorderseite die Inschrift tragt: ,,Belohnung der 
Tugend, Ehre den guten Menschen“ (DumouTuigrR, S. 138—143). 

Dem Verfasser ist nur ein einziger Fall bekanntgeworden, daB eine 
Klangplatte zu profanen Zwecken gebraucht wurde. Beim Stamme der Kumui 
am Ufer des Koladyn in Arakan (birmanisches Kulturausstrahlungsgebiet) 
fand von HELLWALD ein Orchester ays kleinen Trommeln, vier ,,schnarrenden 
Instrumenten, aus leeren Kiirbissen verfertigt,“ und einem Kyé-Tsi, das ,,einen 
zitternden Klang gab“ (HELLWALD, S. 16). 


C. Zusammenfassung. 
Wir sahen, daB in bezug auf die tiberhaupt vorkommenden Steinschlag- 
platten ein Zusammenhang nur innerhalb des ost- und siidostasiatischen Ver- 
breitungsgebietes als gesichert anzunehmen ist. Dieses hat absolut einheitlichen 
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Charakter, so daB an der Ursprungseinheit der hier verbreiteten Typen nicht 
zu Zweifeln ist. Diese Einheit ergab sich aus der Vergleichung der Formen, 
der Namen sowie der Verwendung (iiberall sakraler Charakter, sei es im alt- 
chinesischen, sei es im buddhistischen Sinne)’ Als Ursprungsland kommt nur 
Altchina in Betracht und dies wird sowohl! durch die formalen Untersuchungen 
als auch durch die vergleichende Betrachtung der Verwendung sowie endlich 
durch die Ausgrabungen aus der Schang- und Dschou-Dynastie vollauf 
bestatigt. 

Wir fanden, da8® in China schon in den Altesten Urkunden von den bei- 
den Formen des einzelnen oder der beiden einzelnen groBen Steinplatten einer- 
seits und von den in zwei Reihen zu je acht Klangsteinen vereinigten ab- 
gestimmten und in vertikalem Rahmen aufgehangten Steinspielen anderseits 
die Rede ist. Wir finden diese Steinspiele in vollstandig gleicher Form in 
Annam und Korea, nicht aber in Japan und Birma. Fiir Annam bietet die Er- 
klarung dieser Tatsache keine Schwierigkeit, denn dieses Reich stand bereits 
seit der Han-Dynastie unter dem beherrschenden chinesischen EinfluB, und 
der Hof des Kaisers in Hiié war ein mehr oder weniger getreues Abbild des 
“Hofes des chinesischen Himmelssohnes. Es wird also damit zu rechnen sein, 
da man Steinspiele als Attribute des Herrschers mindestens seit 939 n. Chr., 
dem Jahre der Aufrichtung eines eigenen annamitischen Kaiserreiches, dort 
verwendet hat. Die koreanischen Verhaltnisse schlieBen sich in musikalischer 
Beziehung von allen Ausstrahlungsgebieten vielleicht am engsten an das 
Mutterland an. Dies ist leicht dadurch zu erklaren, da8 im Jahre 1372 ein 
vom chinesischen Hofe aus politischen Griinden gefltichteter Wiirdentrager, 
Mina-YU-Cuen, nach Korea kam und die dort geiibte Musik der Silla-Zeit 
reformierte und dem ganzen koreanischen Musikleben im engen Anschlu8 an 
die neueren chinesischen Gebrauche einen neuen und starken Auftrieb gab 
(EckarptT, S. 26). Die Ubereinstimmungen zwischen China und Korea in der 
bis vor wenigen Jahrzehnten giiltigen Form sind also sehr groB, datieren aber 
aus ziemlich spater Zeit. 

Es ist nicht verwunderlich, daB die Steinspiele, welche mit dem Kon- 
fuzianismus so enge verbunden sind, nicht nach Birma vordrangen, da dieses 
seit der Mitte des 11. Jahrhunderts ein Kernland des Hinayana-Buddhismus 
war, wahrend die starkere Beeinflussung durch China erst nach der Unter- 
werfung durch eine chinesische Provinzialarmee im Jahre 1277 datiert 
(Harvey). Um so leichter fanden die in Siidchina und Annam als buddhisti- 
sche Signalgerate verwendeten Bronzeschlagplatten des Typus B nach Birma 
Eingang. Seltsamer ist es, da8 Japan keine Steinspiele besitzt. Dies dirtte aber 
vielleicht so zu erklaren sein, daB die letztentscheidende kulturelle Einflu8- 
nahme von China her aus der T’ang-Zeit datiert. Damals war China auch 
musikalisch kosmopolitisch cingestellt und hatte vieles Fremde angenommen. 
Daher kommt es wohl, daB u. a. das japanische Gagaku (= Bugaku-) 
Orchester, das seit dieser Zeit sich am Hofe der japanischen Kaiser erhalten 
hat, ein recht komplexes Bild zeigt und eine Reihe fremder Instrumente, aber 
z. B. kein Steinspiel enthalt. Erst das China der Ming-Zeit und noch mehr 
der Mandschu-Zeit griff wieder starker auf die ganz alten Gebrauche zurtick. 
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Betreffs der Formen der einzelnen Steine konnten wir zwei Haupttypen 
unterscheiden; den Typus A von unsymmetrischer, winkeliger Gestalt, ohne 
Schlagbuckel, der seitlich angeschlagen wird. Er ist in China, Annam, Korea 
und Japan, jedoch nicht in Birma, als Steinform verbreitet und stellt den 
klassischen Typus dar, welcher das Steinspiel Pien-ch’ing zusammensetzt, 
ferner den Typus B, von phantastisch geschwungenem Umrif8, symmetrisch, 
mit Schlagbuckel versehen und in der Mitte anzuschlagen. Die Steinformen 
dieses Typs sind auf China, Japan und Annam beschrankt, die Metallderivate 
kommen in China, Annam, Birma und Japan vor, nicht aber in Korea. In 
China bildeten Steine dieses Typus das Steinspiel Ko-ch’ing, das sehr bald 
ausgestorben ist. — In Japan gibt es eine Weiterentwicklung des Typus A aus 
Bronze, offenbar unter Einwirkung von Typus B, der winkelférmig, aber 
symmetrisch und mit einem Schlagbuckel in der Mitte versehen ist. Auch die 
Art der Aufhangung mit kunstvoll verschlungenem Seidenfaden an zwei Osen, 
welche oben auBen angebracht sind, deutet darauf hin, daB es sich hier nicht 
um einen konservierten alteren chinesischen Typus handeln diirfte (der sich 
weder im Mutterlande noch in den anderen Ausstrahlungsgebieten erhalten 
hatte!), sondern um eine selbstandige japanische Sonderentwicklung unter 
freier Beniitzung der vorhandenen chinesischen Elemente und Hinzufugung 
eigener, neuer. Dieser japanische Kei-Typus bertihrt sich in der Verwendung 
mit dem Typus B. Beide dienen dem buddhistischen Ritus, der auch den ge- 
wohnlichen einzelnen Klangstein des Typus A, allerdings nur in Japan, in 
seine Dienste genommen hat. 

Es gibt nur Steinspiele. Die Bronzederivate wurden niemals zu Skalen 
vereinigt. Dies erklart sich aus den kosmologischen Beziehungen (Stein- 
Himmel-Kaiser). Da das Steinspiel ein Sakralinstrument des Himmelssohnes 
und seiner Firsten und darum anderen Sterblichen verboten war, konnte sich 
der alte Charakter zusamt dem Material erhalten. Ein Bronzespiel zu schaffen, 
war aber auch sinnwidrig, da ein Instrument, welches das Element Metall ver- 
kérperte, ja im Glockenspiel schon langst vorhanden war. Die Bronzederivate 
fanden daher ihren Platz ausschlieBlich im buddhistischen Gottesdienst, mit 
peripheren Verwendungen als Tien-Tse an den Toren des Yamén. 

Der Typus A ist wesentlich und urspriinglich aus Stein und wurde in 
reiner Form tiberhaupt nicht in Metall itbertragen. (Nur als Mischtypus in 
Japan.) 

Beim Typus B liegen die Verhaltnisse nicht so einfach. Es ist durchaus 
denkbar, daB die Funktion des Ko-ch’ing (héhere Oktave des Pien-King und 
zugleich Gesangsbegleitung) urspriinglich von einem kleineren Instrumente 
des Typus Pien-King erfiillt wurde, wie solche ja tatsachlich immer existiert 
haben und von Amior fir China und von Knosp fiir Annam beschrieben wur- 
den. In diesem Falle ware anzunehmen, daB der Typus B, der ja seiner Natur 
nach einer Uniformierung widerstrebt, urspriinglich nur fiir einzelne Klang- 
steine (Té-Ch’ing ) Verwendung fand und erst spater zu einem Steinspiel nach 
dem Muster des Pien-King zusammengefiigt wurde. Leider waren dem Autor 
keine sicheren Angaben in bezug auf das‘ offenbar doch recht hohe Alter dieses 
Ko-ch'ing erreichbar. Moute erklart es fiir lange ausgestorben und die Tat- 
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Sache, das in Korea nichts Derartiges, weder in Stein noch in Bronze zu finden 
ist, spricht dafiir, daB es um 1372 auch in China schon ganz verschwunden 
gewesen sein dirfte oder doch keine bedeutende Rolle spielte, denn andernfalls 
hatte es Minc-YU-CHEN mitgenommen. Vielleicht darf man sogar vermuten, daB 
der Typus B urspriinglich eine Bronzeform war, welche erst spater, allerdings 
aber schon in relativ alter Zeit, in Stein iibertragen wurde. Wir haben ja ge- 
sehen, daB die Chinesen die schier unglaublichsten Formen in Stein nachzu- 
bilden verstanden. Bezeichnend ist auch, daB Steinformen des Typus B nur 
in China, Japan und Annam vorkommen, Bronzeformen dagegen in China, 
Birma, Annam und Japan. Méglicherweise stiinde zu vermuten, daB es sich um 
eine stidchinesische Form handelt, wie ja die phantastischen Umrisse dieses 
Typus ausgezeichnet zur siidchinesischen Mentalitat passen, genau so wie die 
klare, einfache Form des Typus A zu der strengen, fast niichternen Sinnesart 
des nérdlichen Chinesen. 

Fine weitere Klarung dieser Fragen wird wohl erst in Angriff genommen 
werden kémnen, wenn neues Material vorliegt, vor allem aus chinesischen 
Quellen, wobei die alten Enzyklopadien und vielleicht auch die Provinzial- 
chroniken starker heranzuziehen waren. 
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Introduction. 


This paper is a plain description of the religious system of the Logbara 
tribe. Their rites and beliefs will be described. An account of all the important 
details of their ceremonies will also be given. For a goodly portion of them, 
I have been an eyewitness; as for the rest, I have it on good authority, and 
from actual contact with the people themselves. Most of these experiences 
were had, while I was doing missionary work in Aringa and Omugo. 

The West Nile is divided into two parts: the first is the open, fertile, 
and thickly populated West. The second is along the Nile and is sandy, with 
thick underbrush, and is decidedly unhealthy. 

The majority of the Logbara occupy the West Nile District of Uganda. 
Here, they number upwards of 140,000, and across the border, in the Belgian 
Congo, there are, certainly, 60,000. To the north of this vast area, there is the 
Sudan; on the East, the river Nile; Lake Albert and the Belgian Congo on the 
south, and on the west, the Congo Nile watershed. 

Arua is the focal center and is three degrees and one minute in the 
north latitude, and thirty degrees, fifty-five minutes east longitude. It is four 
thousand three hundred feet above sea level and the average rainfall in inches 


is 49.88. 
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Philologically, the Logbara are Sudanic. Doctor Tucker, in his “Survey 
of the Language Groups in the Southern Sudan”, after having given a defini- 
tion of the “Sudanic Language” divides the Sudanic Languages into four 
groups: 

1. The Moru-Madi, 
2. The Bongo-Baka, 
3. The Ndogo Bviri, 
4. The Zande. 


Now, the first group is subdivided into three subgroups. 
1. The Moru dialects, 
2. The Madi subgroup, 
3. The Central subgroup. 


The Logbara fall into the second category. Mr. TUCKER also remarks 
how these tribes so closely related who come under the first group of Sudanic 
languages, are very interesting. Their languages are mutually understandable. 
Their lands stretch in a horse-shoe bend from Amadi to Yei in the Mongalla 
Province, through the north-eastern corner of the Belgian Congo and the north- 
western corner of Uganda, and back to the Mongalla Province (now the Equato- 
rial province), in the Opari District. If therefore Nilotic is a word applicable for 
philological purposes, then it cannot be used for indicating the Logbara, who 
are Sudanic. They are a strong tribe, excellent workers, and are in demand all 
over the Protectorate. Their physical features are, for the most part, unrefined, 
and their noses in particular are very broad. 

Sleeping sickness is widespread in some parts. Other common diseases 
are malaria, leprosy and elefantiasis. They have their own history, to be sure. 
But, according to our idea of history, theirs really begins from the date of their 
contact with Europeans. 

From the records available, it seems quite probable that the penetration 
into this territory took place about ten generations ago. 

We may distinguish two principal groups, both of them coming from 
the North-west. One of them, Pajulu, took the route of the west, through the 
territory which now corresponds with the Belgian Congo, east, and from here, 
they entered into the present territory of Pajulu (Arua). The other group took 
the route leading from the east, crossing the river Kaya, near Arabba. The 
place to which they usually refer is called “Kolo” or “Lulu”. Is this the time 
when they were separated from their brothers Moru and Logo? If it is so, then 
it would seem that the time to which they refer is a time of expansion rather 
than of real emigration. Before the occupation by the European Governments, 
the Logbara were living in small groups, fighting one against the other. 


Part I. Rites at fixed epoches. 
LAB ir thy 
Speaking of birth, it is well to note the difference between normal and 
abnormal births. The latter would include, for example, twins, monstrosities 
under any of their forms, and the very many types of other abnormalities 
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familiar to us all. As regards the normal birth, three days after the child is 
born, the women and the children of the neighborhood gather at the village 
of the newly born infant. They grind and cook millet, making of it a sort of 
pudding, to which they add vegetables. Needless to say, they partake of this 
food with no little relish. This meal is served in the evening. 

The mother and child eat alone in a secluded corner of the yard, while 
the others are, according to the Lobara custom, eating with their fingers from 
a common plate; while the mother eats from hers, using a spoon. 

In some quarters (Yole) after having taken that meal at sunset, the 
women and children go on a path, and on this path the rest of their food is 
placed. While the women are resting, the little boys take their small bows, 
and instead of arrows they use the branches of a shrub (ndere), at the top of 
which are attached small yellow balls, the fruit of a grass very common in 
that country. With those bows, they shoot at the women, as they run on 
their way. 

The following morning, at about seven c’clock, they again assemble at 
the village in order to give a name to the child. In some clans, as for example 
the Uddupi, an old woman, together with four small boys, if the child is a 
male, or with three small girls, if the child is a female, are enough for the 
ceremony. Preceding this ceremony, they take some food, but like the day 
before, the mother remains by herself. The old woman takes a pinch of the 
millet preparation, puts it into the ragout, and then fetches it into the middle 
of the court-yard, where it is placed on the ground. After that the boys and 
the women begin to recall the names of their fathers and ancestors. 

All the circumstances of the birth are taken into consideration: circum- 
stances of coincidence, of time, of place, and the like. Generally the mother 
chooses the one which pleases her the best. At times the name is given by 
the father, especially when there is some particular circumstance in connection 
with the birth, in which the mother plays an important part. If, for example, 
there is some doubt as to the real father of the child, all discussions and dis- 
putes come to an end at the birth of the child, for then the girl is recognised 
as the wife of him whom she declares as the father of the child. In giving birth 
the girl feels obliged to tell the name of her true lover, the real father of the 
newly born. 

The child will be called Adya, which means ‘born during the dispute’. 
If one is born during a locust plague, such a one will be called Ombiga, which 
means ‘born during a locust plague’. If it is during a famine, the child will 
be called Adiriga, which means ‘during a famine’. If the crops are ripe, he 
will be called Charaka, which would be interpreted ‘the crops have arrived’. 

If a child has been preceded in birth by one who died, then the former 
is called, in reference to the latter, Ezaruko, which means ‘do not spoil the 
name’, or Egugu, which is, interpreted, ‘they laugh at me’ (for my dead boys). 
When the mother appears well satisfied with the name that has been given to 
her child, the women and boys return to their village. After the name is given, 
the child is kept inside the hut for about two weeks, during which time his 


skin becomes dark. 
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Cutting of the hair. 


Once the name is given, the women of the neighborhood meet again, 
take some millet and some beans and mix them together. Instead of grinding 
in the usual manner they pound the substance with a stick, and of that mixture 
they prepare a special pudding. 

When the food is cooked, it is taken from the fire and brought near the 
threshold of the house. The mother and child is next invited to sit down, and 
a woman is then appointed to cut the hair of them both. This is done in the 
usual manner. The “barber” stands in front of the mother and her child, not 
with regular clippers, but with a sharp blade specially tempered by the native 
smiths. In order that the operation may be as painless as possible, water is 
poured over the heads of the patients from time to time. Sometimes, places 
other than the threshold are selected for this purpose, as for example, the 
middle of the yard; but in every case the pudding is placed nearby. After the 
hair-cutting, a portion of the food is taken from the pot and given to the 
mother and the other women, who now eat together. No man is permitted to 
take part in any of these ceremonies. When the meal is over, the women repair 
to their villages, and there they await another summons, the duration of which 
will be determined by the mother. She will call them, when she feels strong 
enough to resume her customary household duties. 

The last part of the ceremony is called Atitio. The women prepare the 
pudding as usual, while the mother remains in her house. When all is in 
readiness, then an old woman enters, who takes the plates and spoon of the 
mother, puts food on them, and gives them to another woman who is told to 
fetch them to the place where the ceremonies are to be held. The old woman 
again enters the house with a string of braided grass. This is tied to the neck 
of the child, and both the mother and her child are genfry brought out of the 
dwelling, by the old woman who leads them by this string. The pots and food 
are then brought by the women and boys to the sacred place called Adi. 

It is under a tree called Oyuwgo more or less distant from the villages. 
Having arrived at this place, the women put the pots down, and they seat 
down, except an old woman who takes another string of braided grass and 
ties it around the tree. Then she takes a morsel of food from the pot and 
smears it on the Oywgo. All partake of the food and the mother uses the plates 
and spoon for the last time. The meal over, the mother leaves the spoon near 
the tree. The string around the neck of the child is also removed, and placed 
under the tree with the spoon. After that, the mother is considered free to 
resume her ordinary tasks, such as carrying water, cleaning the fields and 
grinding the millet. It is understood, however, that she will still use a special 
spoon made from the cow’s horn, until the first teeth of the child appear, when 
her sister-in-law will come, and after taking a common meal, she takes the 
spoon from the hands of her sister-in-law, and inserts it into the ceiling of the 
house. From that day, the mother follows the regular Logbara custom, that 
is, she eats with her fingers. 

I wish to remark here that generally it is an old woman, who performs 
the ministerial functions in all these ceremonies. Note also that most of these 
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details refer to the clans qf the county of Omugo. There are some differences 
between the customs of Omugo and those of Aringa. I would like to mention 
also that the people of Aringa, called by the other western people “Kaluba”, 
have really remarkable differences in their customs and language from those 
of the other and greater portion of Logbara tribes, called by them “Uludri”. 
In spite of these variations and of the inter-marriage with the Kakwua, the 
Kuluba remain true Logbara. 

The following are the differences between the people of Omugo and 
Aringa. The above mentioned ceremonies, of course, refer to the Omugo. The 
following refer to the people of Aringa. 

The first thing that the women do, when they assemble for the second 
time, is to cut the hair of the mother and child, as previously described, 
except that, this time, they are well smeared with red clay. After that, the 
husband is permitted to sleep with his wife once again. 

The returning of the mother to her daily home duties is made in this way. 
When the first teeth of the child appear, the women meet and take a common 
meal. The mother and child take food on the threshold, using plates and 
spoons. During the meal, one of the old women gets up, goes near the mother, 
takes the spoon from her hands, divides about a mouthful of food with the 
same spoon, and then this food is dipped into the vegetable sauce. She then 
goes back to her place. While the mother is in the act of bringing the spoon 
to her mouth, her brother-in-law comes from behind stealthily, and snatches 
the spoonful of food from her. With the food in his hands, he retires behind 
the house, eats. the food, and sticks the spoon on to the roof of the house. 
This participation of a man in such ceremonies is acknowledged to be very 
peculiar indeed. By this act, the woman is given permission to return to her 
home and follow the Logbara customs. Here it is well to note that the child 
is suckled at the breast for about two years. 


The ant-hill. 

As we have already seen, the spirit to which sacrifice is offered after 
birth, is called Adi. If the child becomes sick during the first months, they 
say, “Abi ka eri ra”, which, interpreted, is, “Abi has caught him”. Then a 
woman is directed to go out into the forest to locate an ant-hill, in which a lizard 
has been seen entering and coming out. In this hole, the woman puts three 
small stones, and later, the women and children are called to this site. They 
then make a mixture of millet with milk or water, and this is offered up on the 
stones. They eat what remains in the pots, and then anoint themselves with 
oil and red clay. They return to their villages, keeping the daub of red clay 
until the following morning. 

Ewindiri. 

This word ist the name of a bush planted near the hut of a sick child, 
in order to hasten his recovery. The mother of the child, under the care of 
the old woman invites her friends and their small children to meet at her 
home. A child is chosen to accomplish a special function during the ceremony, 
who is called eendria, 
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After having cooked their common bread with some beans, they fetch 
it to a winnowing mat. A small calabash of beer is prepared and the small 
shrub (ewindiri) is planted very close to the wall of the hut. The women and 
children seat themselves around the mother, who, with her infant, the eendria- 
boy and the old woman are seated closer to the ewindiri-plant. They speak as 
usual of the sickness and of the remedy they are going to use. Then the old 
woman takes a morsel of bread and vegetables, brings them to the mouth 
of the mother four times, and four times to the mouth of the eendria-boy. 
After having received the food, the mother and the eendria spit it out, twice 
on the right and twice on the left, if the child is a male; three times if the 
child is a female. Once this is over, they eat and drink before going home. 
The mother takes great care to look after the tree, and to water it regularly, 
because it is believed that, if the tree dies, so will the child. 


Abnormal Birth. 


Let us now consider some special cases in which exceptional ceremonies 
are required. 

Monstrosity: I will describe what the Logbara used to do in olden 
times. The Logbara try to get rid of the abnormal child as soon as possible. 
Undoubtedly there are many cases of monstrosity and frequently, when among 
the people, I heard of different cases which happened here and there. A fact 
of note-worthy importance is that one seldom sees an abnormal individual. Is 
infanticide practised? Certainly it was in former times, before the advent of 
the European. It may still be practised, but no one knows with any degree of 
certainty. Generally, a few days after the birth of abnormal children, they say: 
“He or she is dead.” 

According to the Uganda Blue Book for 1935, one third of the infants 
die before having attained their first birthday. What are the reasons for this? 
It is attributed to the inexperience of the mother, who generally marries quite 
young. We do know that the abnormal child must be weaker, and therefore 
more liable to die young. This is an explanation of the above. 

Here follows a minute description of the ceremonies in connection with 
abnormality. 

After an abnormal birth the Ba Amba are summoned. Being the first 
time we encounter this word, it may be well to give an explanation oft it. Ba 
Amba means an old man, and we use it in order to indicate that old man of 
a clan who performs the ministerial functions. The grandfather is the priest, 
and for those ceremonies which involve many families, the priest is generally 
the eldest of his brothers. A sheep is taken from the herd; the women grind 
and prepare their millet; a man goes out under the sacred tree called Odogo 
and digs a grave for the child. Meanwhile it is concealed from the parents 
who are seated in front of their hut, waiting. Ba Amba takes the sheep and 
makes it go around the parents, while he says: 


“Mi for anve! “Go out, you! 
Mi fi kabilo ga.” Enter into the sheep!” 
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After that, they start for the place of sacrifice, the parents remaining at 
home. Somebody brings the sheep, others the infant, wrapped in old cloth or 
skin; some bring leaves of ujjo, which is used very often for religious, magical 
and medicinal purposes. It belongs to the family of the liliaceous, and the 
natives distinguish different kinds of it. Very probably it has real biochemical 
properties, 

Arrived at the sacred place under the odogo tree, they begin by burying 
the child in the grave already prepared. Then the sheep is made to lie down 
on the leaves of the wjjo, and is killed. The blood is sprinkled on the trunk of 
the tree, and a small plate of it is kept. The animal is divided and cooked, Some 
meat is offered on the trunk of the odogo. The Ba Amba who offers it, Says: 


“Andro ma li kabilo bo, “To-day I killed the sheep, Adronga 
Andronga mi andro fe ngoti di oti you, this day, grant us that a like 
dika ko.” child may not be born again!” 


It may be remarked that, at times, there is not set formula to be used, 
and it depends on the minister. This action for the present case is called Rube 
éde, to make the omen; the adjective of this word is Rubero, of ill-omen. After 
they have taken their meal, they go home and the Ba Amba takes the small 
Plate of the blood previously preserved, and when he arrives at the village of 
the child’s parents, he sprinkles it on them. 

Twins: A ceremony very similar to the one above is performed for twins. 
In olden times, they were considered a bad omen, and the parents tried to get 
tid of them. This was the general custom, the ordinary affair, though some 
clans were notable exceptions. Generally such children were thrown into the 
forest without any burial. Only the grandmother could save such twins by 
feeding them at a good distance from the house of the parents. She was allowed 
to suckle them herself, or to give them to another woman for this purpose; but 
in this latter case, the woman concerned had to be directly answerable to the 
grandmother. Twins are no longer killed, but the following rites still obtain. 
(See figure 1.) 

Some branches are taken from the odogo tree and are brought home and 
stretched on the threshold of the house, in which the parents sleep. They sit 
around in the middle of the yard and the Ba Amba takes a goat, and makes it 
go around the parents, while he says the same words already cited. The goat 
is killed on the leaves of the odogo. There is no blood sprinkled, and it is never 
done, when the animal is killed on the threshold, for they say, it bedews the 
ground itself, since it is killed there. 

All those who are with the parents, eat as usual. When the meal is over, 
the Ba Amba takes a small calabash with some undigested food from the 
stomach of the goat, spits on it, and mixes it. With that, he rubs the breast and 
the legs of the parents; he also smears the threshold of the house and says: 


““Adronga mi fe ngoti di oti dika ko.” “To-day the rubbing with the un- 
digested food is finished. Give 
no more such birth!” 
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Who is Adronga? The name is the one applied to spirits in general, and to the 
Great Spirit in particular who is considered the creator of man. 

Egugu: Egugu and Ovu means surviving, and in the case we are con- 
sidering, the child receives this name, who is born immediately after his dead 
brother. It is for this reason that he is sometimes called Adronga-spirit. There 
is a series of rites to be performed over him, and should he also die, the 
idential rites are performed on the next succeeding child. Now, the Egugu does. 
not cut the hair in the case of the normal child. Neither does the mother use a 
special spoon. The hair is permitted to grow and it is then coloured with red 
clay, sometimes found like foam along the edge of streams. The hair is braided 
into tresses. 

After about nine years, the hair is ceremonially cut. However, they may 
be cut in the interval so as to prevent the spreading of lice and also to prevent 
the child from becoming thin (their firm belief). To prevent the spirit of the 
dead brother from hurting the child, they plant a banana-tree some days after 
the birth (in the vicinity of Arua). In most of the villages these may still be 
seen. An old witch is the one who plants the tree. When she is called, she 
immediately comes with her little rattle. Together with the tree, she also plants 
a certain creeping grass called the anjuka. When the witch makes an offering 
for Egugu, the following procedure takes place: The child, a pot of millet, and 
some vegetables are brought near the banana-tree. The witch comes, scoops up 
a little of the food with a leaf of the azjuka grass and with that, rubs first the 
banana-tree, then she smears the child with it three or four times, saying: 


“Mi rua madri ala, iko mva ma rua “You make my body clean and leave 
alatara! the body of the infant clean. 
A fe mini anya di.” To you I give this food.” 


After these words she sticks the food on the banana-tree, takes the rattle, 
shakes it, waving her hands and speaking as the diviner does. (See part II.: 
Koyo Yapi.) Then she shakes it about the head of the child, and after rattles 
it as though she were pouring something out of it. She then begins to rattle it 
about the body of the child gently, beginning at the head, and continuing down 
to the legs, while she repeats: 


“Mi si voa, mi si voa, invi dika ko, “Go out, go out, go down! 
dur, duru, duti, duti! Do not come back any more, never 
Mi nga aja midri nya.” again, never again. 


Go, and eat your food there!” 


Then the witch eats alone near the fire. 


Shaving of the hair of Egugu: When the child is about eight 
years old, the relatives meet at his village for the shaving of his hair. Until 
this age, the hair is allowed to grow. It is smeared with ochre and braided in 
red tresses. Then, while the women are busy preparing the millet, the men take 
a billygoat or a cow (if they can afford it), and they kill it on the shrine of the 
grandfather. They are not at all particular about the kind of victim for the 
slaughter, although wild animals can never be used for religious purposes. 
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In the case we are considering, the victim is given by the brother of the father 
of the child. When everything is ready for the ceremony, then the Egugu goes 
in the middle of the yard, sits down near the leaves and strips of bark which 
are specially placed there. With a special blade the uncle shaves the head of 
the infant. The child is also given some meat at this time. 

The hair is gathered on the onjo and brought on a path at a distance 
from the village. We shall see many times that the remnants of sacrificial 
offerings are brought out to the paths, and this is because the spirits are 
believed to walk on the paths, and by propitiating them, they are driven off, 
and prevented from doing harm. “We must see that they go back”, is what they 
say. As usual a meal is taken. Then the uncle of the child takes some leaves 
of the onjo, spits on them and sprinkles the nephew, saying: 


“Adripi midri draki bo, “Your brothers are dead, 
Mi alo mi adre tzi.” But you are alive.” 


Then the pot in which the food was cooked is kept near the Egugu, The 
pot is then broken and put under the roof of the hut. In some places, at the 
beginning of the new moon, the mother, having offered some food at the stone- 
shrine close to the dor, takes the child in her hands and raises it three times, 
if it is a female, and two, if it is a male. ' 

Close to the shrine is a short stick on which are placed the first fruits, in 
order to forestall any sickness of Egugu. The ceremony of Bulebule of which 
we shall speak later, is, in the neighborhood of Arua, used especially for the 
Egugu. 


ZA TE Of PUDETLY- 


The following rite is performed over young men who have attained the 
age of puberty, or shortly after. In the clan of “Pokia” they call it Rua ede, 
which means: “To make the body.” It must be done for every one, in order to 
prevent sickness and death. If you do not submit to it, they say that you will 
surely die. Here are the details which | witnessed among the clan of “Pokia”’. 

The young man over whom the rite is to be performed, is called Odama. 
About eight o’clock in the morning a bull is killed near the ancestral shrine. 
After the bull falls, the breast is opened, and the blood is collected in a pot 
and brought into the hut. The animal is then skinned and quartered. As it is 
being dissected thus, other men are collecting the blood from various other 
parts of the body. The pieces of meat are placed in different places and the 
joints and the bones are broken with an ax. 

A Ba Amba who has come with his siriba (see part III.: Adra), and who 
is covered with goat skins, directs the ceremonies. From time to time, he gets 
up and indicates were the portions of the sliced meat are to be placed. In his 
free moments he sharpens sticks to fix them into the meat. This is always done 
very carefully. He must count the pieces of meat before and after they have 
been cooked. If after the cooking there is just one piece missing, the rite must 
be repeated and another bull has to be killed. Cutting the neck of the bull is a 
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distinct ceremony. The Ba Amba also takes for himself the gall and that part 
of the skin which covers the jaws of the animal. 

Half of the meat, namely: the breast, a hind leg with the thigh, are set 
apart for the following day. The head is left for the women. Some pieces are 
given to the girls, some to those old men who are too old to take part. Married 
relations also share in the divisions. Meanwhile, millet has been ground by the 
women, and this, with the meat, are set aside and placed in special pots on the 
fire. When the food is ready, an old man offers it, on the uppermost stone of 
the ancestral shrine, and places the food in this way: 


As all this takes a very long time, the old men gather at the village for 
eating the ceremonial meal, at five o’clock p. m. 

They take their meal alone: The Odama-relations were seen to be eating 
alone, in another ‘part of the yard. Generally the ceremonial meal of the day 
after is for everybody. When the old men finish, they are given water to wash 
their hands. Then they come in the middle of the yard where they are given 
stools to sit down. Then, another piece of meat is given to them. One of them 
takes a very small drinking calabash, fills it with the undigested food of the 
animal as it was found in the rumen, and mixes it with the blood of the same 
animal. Then he spits into the calabash. After him the other old men spit, twice 
in succession. 

The A’di, which is the history of the tribe and of the rite, is then told very 
seriously. At the time of the harvest, when it is possible to prepare the beer, 
it is recited very pompously. (At the end of this paper I shall give an account 
of some A’di.) 

During the recital, and especially at the end of it, the raconteur looks 
from one to the other of his companions who give signs of general approval. 
Then, he passes the calabash to them, and four members of the clan of “Pokia”, 
spit into the calabash, saying: Dinika, tandi. (So true.) There is another old 
man who is not of the tribe of “Pokia”, and who does not spit. The first old 
man takes the calabash again, calls for some short sticks of the ekaraka tree, 
stirs the contents once again, and goes to the threshold of the house of Odama, 
where this boy wos present. There, at the threshold, the old man draws two 
parallel lines with the contents of the calabash. (The lines are drawn with his 
fingers.) While doing so, he says: 


»Dra madri akua koo, “May no death be in my village! 
Ango amadri akua ndrindri.” May my fields and my house be 
happy and prosperous!” 
Again he takes some of the mixture, and rubs the forehead of the boy. Then, on 
his breast he makes two transversal lines from right to left, and two oblique, 


in this way: 
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Then, the knees are rubbed, and then, the feet (the top of them, and the back). 
Another old man helps in the rubbing, and, while doing so, both join in saying: 


“Ama edo afa nya akwa drio! “We began to eat at home once upon 
a time. 
Da eri ezani ba anyaja tini There are my cows, my cattle and 
(ka) madri tzi.” my meat.” 


After these words, he repeats the words pronounced, when rubbing the 
threshold, and he finishes by saying: 


“Mi rua adre alaro.” “May your body be healthy and 
strong!” 


He then repairs to his home. The whole ceremony took all day. The following 
day, they gather to eat, and to rub the other brothers of Odoma. About the time 
of puberty the last incisions of tattooing are made on the face, on the body of 
the boys and of the girls, but it seems to have no special meaning, other than 
a formal initiation into the “teens”. 


3. Marriage. 


The betrothal is generally given at the time of puberty, though it may 
be later. An exception to this rule is made in the case of the father who may 
be in debt. Then he may promise his girl, when she is young. Ordinarily, the 
girl is free in this matter. Puberty is marked by the final. incisions, which are 
made at various age periods. 

The dowry is given by the group of the bridegroom (the father), and it 
is made to the bride group (father or brothers), and consists of more than ten 
cows and many goats and arrows. Recently the law stipulates that it must con- 
sist of three cows and twenty goats. 

Regarding marriage, polygamy. is widespread, and exogamy is severely 
observed. 

The young boys and girls meet together at the dances, as a rule. Not 
infrequently, these youths sleep together after a dance (kore). When a young 
man becomes enamoured of a girl, and wants to marry her, then he says that 
he wants to prove her (eri obi). He sleeps with her, and then asks the father’s 
permission, If the latter agrees, then the future husband gives a goat or a 
similar offering, and without further delay, they commence to speak about the 
dowry. From the time of these preliminaries to the date of marriage, four 
months and more may elapse. Meanwhile, the lovers meet and the groom makes 
a field for the father. The marriage does not take place until the last goat has 
been given. 

After the dowry has been given, the following visits take place. The 
bridegroom and his relations go to the father of the bride, bringing arrows as 
gifts to the members of the family of the bride. On this occasion, a cow may 
be killed. The friends and relations of the groom eat, but those of the bride 
do not. No special intercourse is allowed between the bride and her future 
husband at this time. A return visit is made later, and the same custom is 
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observed to the letter. After the two visits, the bride goes to the home of 
the groom. 

In several clans, as for example, that of Omugo, when they go to fetch 
the bride, all the relatives of the groom go dancing and singing to the home 
of the bride. Generally, she stays in her hut, with five or six other girls. As the 
procession advances, a heap of cowdung, prepared, is smeared on the ground 
at the entrance to the threshold. When the groom arrives, a young man of’his 
party is seized, and forcibly stretched upon the layer of dung. The dung is 
then plastered ali over his body, until he is completely covered. If no youth 
can be thus humiliated, then the father of the groom must meekly submit to it. 
He lies with his stomach flat on the ground, and his head, close to the door of 
the hut. At a given signal, the door is opened. The girls come out singly, place 
one foot on the head of the prostrate form, another on his back. Then, they take 
one more step with the first, and thus they enter into the courtyard. Of course 
each girl does the same, in succession. Then the man arises, and a new pro- 
cession is commenced. The relations of the groom take the bride, raise her 
above their heads so that she is gazing towards the heavens, and in that posi- 
tion, she is brought home. 

They go gaily on their way, with the humiliated male individual lagging 
behind. If they have to pass a stream, then they halt while the porters ask for 
a few cents from the father of the bride, when the journey is resumed. If there 
is no offering made by the father, they give the latter a stick to help his memory 
for the next occasion. 

When they arrive at the village of the groom, the girls accompanying 
the bride begin to run and as they enter the village, they kill whatever they 
find, and break the first thing'they lay their hands on. Naturally this custom 
is well known and they are careful to leave out only what is fit for destruction. 
A goat or a hen is never lacking, and at once they are prepared, and put on the 
pots to be cooked. 

As soon as the procession arrives, the bride is let down, and the dung- 
besmeared individual is thoroughly washed. He now has the great honour of 
being anointed with oil, like the bride, and for this purpose, he is stretched out 
on the ground. After they eat, drink and make merry, they all go to their own 
work. The following day, the newly-wedded wife goes to work in the field of 
her husband. 

Two months or so after conception, the wife pays a visit to her family. 
On this occasion, her parents present her with a calabash which she is supposed 
to use for drinking purposes. She is permitted to sleep in her uncle’s hut (her 
father’s brother), but under no circumstances must she sleep in that of her 
father’s. At meals, she is the first to eat and to drink, although she is forbidden 
to eat the i’di (a liquid mixture of millet and water). After a few days she is 
allowed to return home with the new calabash. She will bring, generally beans, 
simsim and millet. With that, the ceremony of Dribita is begun. At Uddupi, she 
cooks that food near the shrine of Orijo, She is assisted by an older woman, 
but the offering on the shrine of Orijo is done by a man, The man who offers 
it, will eat near the shrine, while the bride and the women take their food near 
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the granary. Then, while the bride is eating close to the entrance to the hut, her 
hair is clean-shaven, 

Then, the older women congratulate the bride in native words to this 
effect: “We all wish you and all our other girls a good conception and a 
good birth.” 

Here is how the people of Aringa do it: After the two visits, the groom 
sleeps four times with the wife. On the fifth day, the women all assemble at the 
village, and a bed is placed in front of the hut. The married couple sit on it, 
with their backs turned to the door. Their heads are shaved, and their stomachs 
and backs are smeared with red clay. This is intended to prevent abnormalities 
and all harm to future births. 

Near Arua, there is a clan called “Mbokoro”, which keeps a shrine called 
Rubangi. It consists of a stone placed under a tree known as the Azako and a 
bush of wjjo. On it, offerings are made for the protection of births. The tree is 
carefully protected, and, should it die, another is brought from the forest, and 
the sacred stone is placed under it. If the shrine is not maintained, it is 
believed that death will come to some member of the family; or at least the 
wife will not give birth. 

The following ceremonies are also enacted, in order to solicit the aid 
upon the marriage. Here I give the case at which I assisted. A girl, called 
Beko of the clan of “Komite’ as married to a man called Noptyika. The 
ceremony held, is called by some of my informers Jotile. This word would 
mean that it is done to remember and to invoke the protection of the spirit on 
the marriage of Beko. The old man directing the performance wanted to call 
it Ti ole because of its purpose of reparation for a fault of the mother of Beko. 
The defection was, the mother had forced Beko to sleep with another man. In 
order to protest, the girl threw herself into the fire. Now, after twelve months, 
she has been married to the new husband and has not as yet given birth. 

The old men say: “It is the fault of the mother.” It is necessary, so they 
say, to place the malediction on the head of the mother. lit is well to remark that 
very often new elements enter into the ceremonies which complicate them not a 
little. In this same case under consideration, the mother claims to be sick. A 
cow is killed, skinned and quartered in front of the mother’s hut and the cow 
is given and even killed by Npirika. The heart and the entrails are set aside 
for the old men. The neck and part of the legs, the stomach and the rumen are 
given to the shepherd. The rump and the tail are given to the mother of BEKo. 

The rest is half cooked with water, half roasted for the elders. I distinctly 
recall that one of them attended to the cooking of the meat, keeping up the fire, 
while the women ground the millet. As usual, the meat was mixed with some 
food contained in the cow’s rumen. The elders made four parts of the cooked 
meat for the other companions, who arrived after sunset, due to my presence. 
It is difficult indeed to persuade them to go on with the ceremonies, in the 
presence of a European. They eat first the boiled meat, and then the roasted 
portion of it. At the end of the meal, as at the beginning, water is given to 
them, so that they may wash their hands. One of them then takes the leaves, 
and with them in his hands he says the @’di. 
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The case of Bexo is then told as above related. They then spit on the 
leaves and with them they sprinkle the mother of Beko. I noticed that, attached 
to a part of the hut’s roof, was a piece of meat. If this rite is the so-called 
Jotile, which consists of the cow being killed on the threshold for protection 
of marriage, it seems to come from the Nubians, 


4,.Death. 


Beliefs in Connection with Death. 


Generally, death is not attributed to a natural cause. Not infrequently 
death is due to poisoning, and very, very often it is said to be on account of 
witchcraft. Regarding death by poisoning, many cases have been substantiated, 
and it is a known fact that they are in possession of some deadly poisons. 
Regarding hearsay on this point, there is, doubtless, a great deal of exagge- 
ration. But that there have been deaths from poisoning is vouched for since the 
time the first doctors entered the West Nile area. 

The sickness which is recognized by every one as mortal, is known as 
dra, which means “death”, and in this instance the natural cause is said to 
be that sickness which produces death. Whatever other cause may be assigned 
to a death, in the final analysis, it is attributed to Adronga. Here is what 
they say: “Adronga ju eri ra” (Adronga killed him). The belief among them 
is that the soul survives after death. Do they love their dead? Yes, and what 
is more, they have a great fear of them. 

Certain conditions are required for the peace of the soul, such as erecting 
a shrine at which the deceased may take his meals, and fulfilling the minutest 
detail of the funeral rites. 

When a man dies without leaving children or relatives, he goes about, 
wandering in forests, along paths, entering into streams, springs, and hiding 
himself among bushes. Those who cross his path are liable to sickness, and 
will not be released from his sway, until food is brought. In certain other 
cases, the spirits are believed to come and dwell in small huts or at certain 
shrines built under the granary. It is for this reason that, when one dies in a 
forest, a diviner is called who drives home the spirit of the dead mean. Regu- 
larly food is put on the shrine of dead persons. “Here is where they take their 
food”, is what one says. 

I also noticed that there is a number of spirits called Angovoa, which is, 
interpreted, “those who are on the ground”. If these are the spirits of the dead, 
then it seems obvious that the “world of the souls” for the Logbara is this 
earth of ours. From earliest times, it seems probable that Angovoa had 
reference to the spirits of the dead. 

In the Maracha quarters, they are under the impression that, if the 
relatives begin to dance before the burial, the spirit of the dead will enter into 
a leopard, and later, this animal is supposed to destroy all the relatives as just 
retribution for their personal fault. 

At Omugo, in the clan of “Ora’’, they believe that when one of their own 
dies, a leopard comes and weeps at his grave. Generally they refer to the one 
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buried, as ““Babua, Bauga, ori abi dri’ (the one in the grave, the spirit of the 
father). A small corridor insect, commonly called the mantis religiosa, is also 
referred to as Babua. It is for this reason that, when one alights on the leg, 
it is never removed. 

There are cases when the spirit of a dead brother is supposed to enter 
the body of a surviving brother or sister. 


Treatment accorded the dying. 


When the sickness appears to be mortal, and all the remedies suggested 
by the diviners have proven useless, then they say: eri drara (he dies). For 
them, death is imminent, when the eyes become glassy. The dying person is 
left in his hut until after death. After he has expired, he is taken out and 
placed upon his bamboo cot, or mat, and then placed beneath the granary. 
The women are permitted to shriek and to cry (/ulu), as soon as his body is 
placed outside; they must not, under any circumstance, cry before. The men 
are very careful to see that the women do not sooner, for, they say, it would 
be to no avail, and would only call the people together at the village. There 
would be, in consequence, much disturbance, and it would only serve to hasten 
the death of the sick one. In their opinion, real, genuine grief is manifested, 
not by shrieking, but by sheeding copious tears. Should the mourners gather 
too early, before the sick one has expired, then the relatives bring him to 
another village, far removed from the dancers. 

After death, and as soon as the howling and crying has commenced, the 
relatives come to the village, dancing, and exchanging their words of sym- 
pathy. Those relatives who live at a considerable distance, are called to the 
scene by special messengers. The drums are beaten, and the mourners are 
gathered about it. All of them bedaub themselves generously with ashes. 
Formerly, the girls used to gird themselves with the bowels of cows and they 
smeared their bodies with the undigested food, as found in the rumen of 
the animal. 

To give evidence of their deep sorrow, the pots of the dead are broken, 
and the grass covering the roof is removed. In some cases the roofs of the 
hut itself, and of the granary, are pulled down. Animals are killed, especially 
when they intend to use their skin for the funeral. This demonstration of grief 
is frequently stopped by those who come to the village. 

Blood relations, and relatives by marriage are all expected to participate 
in the dance. The men flourish their spears or sticks while the women rattle 
their iron anklets. 

The dance continues for about two hours in the night, and generally 
it lasts about two days. 

Burial. 

In olden times, the grave was dug under the granary, except in the case 
of the old men who were buried right in their own hut. Now, many are buried 
in their hut. They do this, as they say, to protect themselves from the water 
and animals. The graves dug outside are protected by placing many stones 
above them. Children may be buried beneath the outer railing of the hut, which 
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hut will continue to be used. The grave diggers are the adroanzt, “nephews” 
or “cousins”. 

Ordinarily, the grave is not very deep and many times it does not reach 
the shoulders of a medium-sized man. The Kuluba and various other clans 
around Arua dig a recess within the grave itself, where the dead person may 
be placed. 

Inhumation. 

At Omugo, after the grave has been dug, a diviner of the Koyo is called 
(see part Il: Koyo Yapi). He shakes his rattle in the hut of the dead man. He 
asks for the reason of the death, and he himself, inflecting the tone of voice, 
supplies the answer. Then he comes out and explains the words of the spirit. 
They may be, for example: “The death is due to natural causes”, or “Adro 
killed him”, or “The person who killed him, is here”. He never gives a precise 
indication which may imply a personal responsibility, dangerous to his life. 
This act may be done also at the grave, but it must be after the burial. 

After that, the debts of the dead one must be paid and a gift must be 
given to the relatives by marriage. The interested parties may lay claim to this 
right in very strong terms. 

After the digging of the grave, the Pajulu gives the hoe which was used, 
to the brother-in-law of the dead, and the handle of the hoe is put on the 
ground near the poie of the granary, or buried near a path. 

Inhumation is never done from the hours of eleven in the morning until 
one in the afternoon. For the consolation and satisfaction of the relatives, the 
corpse, even when placed in the grave, may remain uncovered but never longer 
than ten hours after death. At Omugo, the inhumation is carried out in this 
way: At a given signal of the drums, the dance is stopped. The corpse is 
wrapped in a skin or in a mat. In some clans the dead can be buried naked. The 
corpse of adults is kept straight and for this purpose the toes are tied together 
at once immediately after death, and the hands are tied to the hips. 

The strings are removed when he is placed into the grave. The corpse 
is lowered into the last resting-place in a semi-reclining position, so that he 
seems to be looking up. There is nothing to support the head. 

Children are interred, sitting on their haunches. When a father dies after 
his burial, the brother-in-law takes a stick, the same as was used to prepare 
the millet. He enters with the children of the dead into the grave, touches 
the lower part of the stomach of the deceased with the stick, and likewise, 
with the same stick, he touches the same part of the bodies of the surviving 
children. The explanation is that a long life may be obtained for the children 
and that they might die leaving a numerous offspring. Some food (millet, 
beans or meat) is placed in the grave. Sometimes, they even put a knife, an 


ax or a hoe in the burial ground. On one occasion, a slave was buried with 
the great men. 


Orientation, 
Generally, the head is pointed towards the west or northwest, or true 


north. As they say: “Towards the origin of our rivers (Congo Nile watershed), 
because from there, our ancestors came.” 
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Fig. 1. A Logbara woman slinging a child. 


Fig. 2. A shrine for the dead brothers. (Near Arua.) 
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Anthropos XXXII. 


Fig. 3. Shrines of dead ancestors. (Near Arua.) 


Fig. 4. Shrine of dead ancestors. (Near Arua.) 
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Males are generally placed on the left, and looking towards the left, 
their head leaning on the left shoulder. Sometimes, they may put the right 
hand under the head and the left one, stretched across, leaning on the right 
arm. The “Kuluba” and clans of “Pajulu” bury their dead doubled up, as it 
were, the knees drawn up so as to lean against the stomach and the heels 
drawn back so as to touch the thighs. 


After the burial, the women who continue to dance and chant their 
mournful airs, stop awhile to throw earth on the corpse, and then press it 
gently with small stones until the dead features are no longer visible. Then 
the earth is thrown in more liberally, until the grave is completely filled. 
A pot, with the bottom knocked out, is placed on the grave. In it, they put 
food every day, for at least three months. 


After the corpse has been covered, the dance is recommenced. While it 
is in progress, the common people doing the dancing, the immediate relatives 
prepare themselves for the following ceremony: A big pot of millet and vege- 
tables is cooked and placed in the middle of the courtyard. All of them, with 
the hair completely shaven, seat themselves around the pot. Five very old 
men are nearest it. One of them takes a pinch of the food with a leaf of a 
tough grass called ajiki. He then serves it to another old man, who, having 
received it in his mouth, spits it out at once. Then the food is given to the 
other old men who do the very same thing. It is well to remark that one 
spits it out on the north side, the other on the south, the third on the east, and 
the last on the west. 


Here is the explanation given: If the man who died has been killed, 
and if his killer has in mind the killing of another, this ceremony will reveal 
the name of the guilty party, and he will be duly punished. 

The mourning may last two days and even longer. When a big man dies, 
the dance may last a full week. In this case, the various clans of mourners 
will dance and after they will eat the food prepared at the village of the dead, 
and then resume the dancing. So the various clans will keep on the dance 
each according to his turn. One is permitted to go to chant and to dance by 
himself, a few days after the regular dance. When the parents have no means 
of holding a regular dance, then everything is finished the day of the death. 
The dance will be held at the next harvesting time. There are some rules for 
the mournin, which are now obsolete. 

If a bride dies, the groom would be obliged to go out to the grave and 
howl every morning and evening. If on the other hand, the groom dies, the 
bride is expected to do the very same. In the case of a child’s demise, the mother 
chants her grief morning and evening. They may, of course, mourn without 
uttering words, but the general form is to repeat words with intervening ex- 
pressions of sorrow. Sometimes, names of ancestors are recalled in the chants. 
A mother was singing softly, for her deceased child at Arua: 


“Ruani adre tzi adule, waye, “T weep by myself! (“Waye” is an 
waye! expression of grief.) 
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Auzi a mali a, waye, waye! Once upon a time our ancestors 
killed Auzi. 

Nyio ama odi ku! Now he kills all of us! 

Nya madri, ma ye!” O, my dear one, o my son, Waye!” 

A son was chanting for the death of his mother: 

“Ai also, aya, madri ye! Eya “Tf am alone! Where is my mother? 
ayani ingua? My mother, Where is she? 

Eye waye! Madrini inguya? O mother! Where are my brothers? 

Matini inguaya? Where are my sisters? 

Ma adini inguaya?” My parents, where are they?” 


Special) cases: 


When a man dies in the forest, they go with a magician to take the corpse. 
When they arrive at the spot, some men take hold of the body. The diviner 
looks around at the various trees and then, as if by a supernatural inspiration, 
approaches one of them. Beneath it, he stretches a skin on the palms of his 
hands. He then calls the spirit two or three times, until the spirit responds (as 
usual, by the mouth of the diviner). “I am here.” 

Then he takes each of the four ends of the skin together in a little parcel, 
as it were, and takes it home. At times, when it is not possible to reach the place 
of the deceased, they go in that direction and the diviner is continuously at work 
with his rattle, until he comes in contact with the spirit. Then he advises those 
who are with him to return and he trails behind; in going, he was at the head 
of the procession. 

If a man dies after having been publicly cursed by an enemy through 
envy, the corpse is laid out as for adults. The right hand is tied and drawn 
up, so that it points towards the sky. This is the reason: To avenge the ex- 
ecrator. If a man dies of poison, then he is sometimes buried in a hut which is 
kept well closed. The reason given is that otherwise the one who administered 
the poison, will come during the night and offer insult on the grave, gloating 
over his late success, — his apparent triumph. 

Should a man die of leprosy, then he is buried outside the village, and 
the details of the burial are carried out exclusively by an old man and an old 
woman. The children are strictly forbidden to approach the scene. 

When a twin dies, then they take a large, special pot used for drinking 
which has a double snout, and if it is necessary, they break it and place the 
dead one in it, in an upright position. As the grave is generally not too deep, 
very often one may see the snout of the pot, protruding from the ground. 

Were a wizard (oleba) to die, a special dance would be held for the 


purpose of driving away the bad spirit of such a one. This spirit is called 
Orogbogbo. 


Shrines. 
Generally a shrine is erected for the old men. It consists of three or four 


stones fixed on the ground, and covered with a slab. In some quarters (Logiri), 
a monument made of branches is erected for the important men, just above the 
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mound. Some clans build a small circular hut with a conical roof. (See figures 
2—4.) 

The cult of the ancestors is very great and of long standing, and this 
is quite evident in some clans (around Arua), where the villages of the elders 
are literally covered with shrines of ancestors. One may see a small shrine 
for the grandfather, another for a father, and still another for the deceased 
brothers. When one dies rather young, then a stone is placed near the wall of 
the hut, under the outer railing. One may erect a shrine for his sister, brother 
or even his father; but never, for his wife. The shrine of the latter is generally 
built by the blood relations. The shrine in honour of the parents of the wife 
is very common and it is called Dede. The most common of all is the Orijo, in 
which all the dead relatives are remembered by their stones. 

It is worth remarking that shrines are generally built, not through a 
sentiment of love so much as through a sentiment of fear of the dead. They 
are always built after the indications of the diviner, on the occasion of a sickness 
or a similar misfortune. 


3. SOW LD. 


The rite in connection with starting a field is different in the various 
iocalities. The most general names of the rite are: Anvu drile a so. (The be- 
ginning of the field.) — Anya fe or Anyu fe, which mean respectively: “Giver 
of the millet” or simsim. 

The anya fe is a stick, a foot long, well smoothed and finely polished. 
When a field has been prepared for sowing, then the master takes the stick, 
goes into the field, fixed the stick in the ground, and then throws the first 
seeds of millet against it, whilst imploring that the millet might ripen. 

After the harvesting of the crops, this stick is brought home, and is 
sometimes kept for the following year. In one particular place, I saw this stick 
just beneath the granary. 

There are other clans that take a long, thin stick and plant it in the 
ground, with a bundle of grass fixed on it. Some even make a pyramid of 
white ants about it, on which sacrifice is offered up. Others there are who 
build a regular shrine of stones, while some clans simply place a concave 
stone with a hole in it (uniguru) and a shrub is allowed to grow on the 
back of it. 

For the simsim, they prepare a model in miniature of a rick for the ripe 
simsim. It consists of two or three thin sticks or pieces of grass fixed in the 
ground and united between themselves with one running to the top. They begin 
the sowing by casting some seeds on the small rick and saying: 


“Ma ko mani anyu ma enga. “Let our food grow! 
Aduni aa ma kay.” I hoed very much and am tired.” 


Instead of the seeds, they sometimes pour a mixture called abobo on the 
small shrine. The abobvo is prepared in the following manner. They take some 
millet-mtama and wet it, then place it in a hole until germination. Generally 
it takes about a week. Then it is taken out and dried under the sun; next, it 
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is ground into fine flour which is called dofara, and the preparation just men- 
tioned above is a mixture of water and dojara. 

In preparing their native beer, they take the dofara, mix it with water, 
place it in a pot, and permit it to stand for a full month. After this, it is again 
ground, dried and kneaded with boiling water in a big pot. Then it is left to 
cool and mixed with cool water and yeast, and permitted to stand for a night. 
The following day, they squeeze it with perforated palm-leaves. It is then 
ready to be taken. This description is given as beer is very much used in all 
religious. ceremonies. 


6.Rain-Making. 

Following the time of seed-sowing, it happens quite often that there are 
periods of drought. Then, alarmed by the phantom of famine, they have 
immediate recourse to the rain-maker. Their name is opi-ozogo dri, which, 
interpreted, is, “master of the rain”. These rain-makers are all over the country. 
In some districts they have a sacred tree, which is known as Joko. Under the 
sacred tree, they keep the stones, which may be kept also in a calabash which 
is kept in the granary. 

I saw one of these stones. It was a small chip of quartz, not longer than 
two inches, smooth and highly polished. It seems they are received from other 
tribes, and are called otuke. They are handed down from father to son, as a 
precious heirloom, and when the father dies, they are counted by his successor. 
Once again they are carefully counted when the country is laid waste by 
drought. It is believed that, in the event of a single chip of quartz being 
misplaced or lost, at once the country will be face to face with drought. It is 
precisely for this reason that when one is missing they have immediate recourse 
to divination in order to locate it without a moment’s delay. It is thought that 
these stones might easily be stolen, that they might even fly away and, strange 
to say, they are capable of generating other stones, so they say. In order to 
have a regular rain-supply, the stones must be kept damp during the season 
of crop-cultivation. 

To find a lost stone is a ceremony in itself. The people gather together 
with the elder members of the tribe, under a sacred tree. All are required to 
bring a small stone. These are placed in a circle and each represents one of 
those who is present. Then a chicken is killed in the center to find out the 
one who has the otuke. The ceremony is conducted as in the case of the Buro 
(2nd part). The guilty one must then go without delay to his house and pro- 
duce the precious stone. If he can prove to the satisfaction of every one that 
he is innocent, then the ceremony is repeated. 

The following is another ceremony for finding the otuke. A large pot of 
millet is then cooked and put in the middle of the yard. All the people are 
assembled there together and an elder, inviting them to eat, says: “Here we 
are, to find out who has the otuke. We shall eat the millet and it is up to us 
to judge. If one among you has the otuke, let him admit the fact. If you have 
not, then eat. But woe betide him who has the otwke and dares to eat; he will 
eat death.” — In one voice, they all reply: “Yes, let it be done thus.” — Then 
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they all eat. It is understood that, if one has the ofwke, he will hand it over. 
When it is found, then the one who found it, takes it with a scape-goat to 
the rain-maker. It is then given to a second person by the rain-maker who 
must repair to a river, envelop the ill-omened stone in leaves which are care- 
fully tied, crushes it, pulverises it in fact, and the particles are then thrown 
to the winds. 

At his home, the rain-maker kills the goat. The blood is collected and 
sprinkled on the sacred tree. At Rumogi, the goat is killed near a river, The 
meat is then cooked by him who crushed the stone, who is permitted later on 
to eat and to drink with the elders. It is well to note that the rain-maker 
does not eat. 

Naturally, before the meal, there is an offering at the tree, for rain. 
The meal over, some water is offered on the remaining otuke. Afterwards, the 
rain-maker takes some branches and with them sprinkles water about, in every 
direction. In some quarters, the stones are kept, not under. the tree, but in the 
granary. They may be found in a pot, covered by a calabash. When rain is 
not forthcoming, they are taken out, at the time of the sacrifice which is always 
held, on such occasions. The rite takes place always, on the banks of a river. 
At times blood is sprinkled into the air. The stones are dipped into the 
river’s waters. When no otuke is lost and when rain does not come, the seniors 
assemble together. They all fetch a smiall pot of oil, extracted from the tree 
known as the komoro. The oil is placed in a big pot and is mixed with water. 
Offering up this mixture on the otuke, the rain-maker says: 

“If this is what you like, here it is. We want you to give rain. If you 
are the one preventing the rain, the rain will now come.” 

“If you are not the one, the rain will now come.” 

If it still happens that the rain does not come, then they think that the 
otuke preventing the rain is that of another rain-maker, and so, the ceremony 
is repeated on such otuke. 


7. Harvest-Time. 


When the first millet or the first simsim is ripe, the father or the grand- 
father, as the case may be, gathers all the people in the village. Some fresh 
millet is ground and cooked. A portion of the food is offered in thanksgiving 
for the successful crops. After that, they all eat. Sometimes, they take an ear 
of millet and place it on a shrine. Some believe that such an action appeases 
the spirit. 

In the vicinity of Arua the offering for the corps is placed on a shrine 
called Rubangi or Romangi or Rogbo. Here, the shrine for this purpose is 
found in many, very many places, Generally it is said that such a shrine is not 
one which was built in order to perpetuate the memory of a dead person. 

To erect them is a tradition which is carefully kept. They all say: “If we 
do not offer, Adronga will not give us successful crops in the future.” 

The penalty for having failed to make the thank-offering is sometimes 
death. As may be seen from the photographs, a little altar made of reeds is 
used for the offerings made on this particular occasion. Their expression for 


592 Fr. Ecrp1o Rampeont, F.S. C., 


this rite is anyu edo which means “to begin the eating of the simsim or of the 
millet”, Dances are also held at this time in thanksgiving, or in token of joy. 
At this time also, dances are held in commemoration of the dead. A particular 
item worth noting is that when they begin to put the crops in the granary, they 
first put a leaf of the wjjo. And the reason is that, when the women grind, 
much flour will come from the grain. 


8. Hunting. 


Every section has its dori dipi or “hunting-proprietor”. Generally, he is 
young, agile and strong. When he begins to age he relinquishes his rights 
which are taken over by another. 

Two days prior to the hunting, the dori dipi whom we may, for con- 
venience sake, call the leader, plucks a blade of the grass kanakana. This grass 
is very common; it is thorny and oily. A branch of it is taken and attached 
to the pole of the granary. The day before the hunting, the leader takes the 
branch of kanakana, and goes merrily on his way, scampering all over the 
territory. Wherever he passes, he throws some leaves of the kanakana among 
the group of people. When he comes back he lies down with his head near 
the pole of the granary. While he is sleeping a girl prepares millet and vege- 
tables for him. After having rested, he arises, eats, but does not drink. The 
same day, beer is also prepared at the village. 


The following day, people start from their villages and arrive at the 
traditional spot, determined by the leader. Generally they surround the place 
by fire on three sides and the hunters take up their positions in the remaining 
space. When they are all settled in their chosen places, the leader passes by, 
reviewing them. This is called Ofzezo. In his hand he has his bow, a spear 
and a branch of the kanakana. Officially he tells them the place in which the 
hunting will come to an end. The hunt then begins, and it is supervised. There 
is no religious ceremony until the very end of it all. 


When the hunt is over, they meet at the appointed place and then start 
for home. Arrived at the village of the leader, the right fore legs and shoulders 
of the slain game is placed at his feet. Around the sacred stick of the granary, 
all the broken arrows and spears are carefully deposited. Close by, the leader 
puts all his game, the rest of the branch of kanakana which is carried about 
with him, during the whole time of the hunt. Then the beer prepared the day 
before, is drunk and everybody goes home. Again, the following day they meet 
at the leader’s village. The shoulders and legs which they forfeited to the 
leader, are cooked and eaten by all the company. The hunters placed their 
bows near the sacred stick of the granary as soon as they arrived. Before 
beginning the ceremonial meal, the leader takes a pinch of the millet and of 
the meat, and smearing them on the bows, offers them up, saying: 


“You, Tiri, enabled us to kill this game. 


May it be so, every day of the hunt! All hunting comes from 
this one and only Tiri.” 
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In some places a shrine consisting of a shrub or a small tree to which 
horns of gazelles are attached, are used by some, to offer sacrifice, before 
beginning a hunt. There are hunters who are signed with a cross of red clay 
on their temples. In general these details just recorded are true of the people 
from Aringa and Omugo. There are sections where the above ceremonies are 
not generally known because of the scarcity of wild game. 


9. War. 


From the accounts I have been able to gather here and there, no re- 
membrance of great wars against other tribes may be had. There are possible 
exceptions in the case of fighting which occurred among the Kakua from 
Rumogi and in other groups in a nearby territory which is presently occupied 
by the Kakua. No doubt, in the propagation of the tribe, and taking over the 
lands they occupy today, it would be quite extraordinary if serious encounters 
had not taken place. All the older men distinctly remember the fighting which 
occurred with the soldiers of Emin Pasna and the Belgians, called by them the 
Tukutuku. It seems too, that they fought against the present Government. 
Often one hears from the principal officers that the warriors of old were brave 
men indeed. In the history recorded by various clans, many battles with clans 
of the same tribe, are recorded. 

At the time of the harvest, when beer flows quite freely now, as then, 
there were disputes over women. On this account, murders were, in the past, 
the ordinary thing. When a man was murdered his relations took revenge by 
killing a man belonging to the tribe of the murderer. In such wars the leader 
was called Ombasa, and it was possible to distinguish him from the chief of 
the fighting clan. 

Although the tribe was not then well organised, but was rather a conglo- 
meration of various clans ruled by their respective chiefs, still, in the moment 
of danger they were able to unite and to fight as one man. Even they realised 
very well that in union there is strength, and for the common good they were 
able to forget petty differences. 

In all cases of general war or private feuds, or battles to be waged 
among several of the clans, they assembled for the sacrifice of the bows. 
Ordinarily they are called to the battle front by the traditional tzere although 
they may be called secretly. Generally the sacrifice of the bows takes place 
near a tree under which they grow a plant of the wjjo. As they arrive, they 
place their bow at the foot of the tree. In the case of wars waged on a large 
scale it seems that there were heaps of these bows all around the tree. 

} I notice that their fighting arms are the traditional bow and arrow, and 
spears, keenly sharpened. In battle, they first use the bow and arrow, and 
then, when their enemy is at close range, they make use of their spears. 

After the armed warriors place their weapons of warfare beneath the 
tree they line up in formation, in real military fashion. They turn their backs 
to the tree, and stand four square. If they are numerous enough, they form 
ten on ten, in similar fashion. While in this position, the eldest among them 
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stands close to the tree, from whence he queries the spirit. The method of pro- 
cedure greatly resembles that of the Buro. (See part II: Buro.) 

If the spirit seems favourably disposed, the old man addresses the 
warriors with a few enthusiastic words known as awi or ad’i. He speaks of 
the enemy, of the relative who has been killed and that sort of thing, the while 
he encourages them to fight valiantly, more so, since the spirit is assisting. 
He then takes some leaves of the sacred tree and sprinkles the blood of a slain 
animal on the warrior, and even on the shrine. Also, these same leaves are 
moistened with spittle. After these preparations, they are convinced that they 
are ready to go to battle, and do very well. Details of all these ceremonials are 
at the present day, just about obsolete. Certainly they are very vague, and it 
is difficult to ascertain just which of the details are thoroughly reliable. 

In and about Aringa and Omugo, shrines may be found that are called 
Endrindria. They consist of three small stones and one large one all lying flat 
under a tree called Adugu. It is said that in time of war favoured ones are 
known to be successful on account of having offered sacrifice. 

In private feuds, one takes his spear, approaches the hut of his enemy 
in the black darkness of night, penetrates the hut and searches out the enemy. 
When the latter is discovered, the spear is plunged into his ‘flank, and then 
the guilty one flees. Before he even starts he tries to know the future by the 
Buro and by the Gbagba. Some tribes meet under a tree. At Maracha, beneath 
the Chiki the bows are placed in a pile. That of the eldest is put in a special 
place. They ask the spirit to make his will known and then they retire a little 
from the tree. Then they return to look at the bowstring of the eldest. If it 
is broken, they go to fight. If it is not, they keep the peace. 


(To be concluded.) 
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Vorbemerkung. 


Auf einer ethnographischen Forschungsreise, die ich in den Jahren 
1927/1928 nach Labrador unternahm, hatte ich die Freude, in den Bewohnern 
der Wakehambucht im Norden der grofen Halbinsel an der Stidktiste der 
HudsonstraBe Angehorige eines sich selbst als Tarraymiut (Bewohner der 
Schattenseite) bezeichnenden Eskimostammes zu finden, der, wenn auch leider 
seit zwanzig Jahren dem Einflu8B der WeiBen ausgesetzt, doch wissenschaftlich 
noch so gut wie unbekannt war und in seiner kulturellen Stellung mindestens 
von den Bewohnern der Ostkiiste Labradors, die von ihm Seqginenmiut (Be- 
wohner der Sonnenseite) genannt werden, stark abweicht. Und dasselbe fand 
ich hinsichtlich der Sprache. Diese zeigt zwar Gemeinsamkeiten mit der Sprache 
der Ostkiiste, die man im Gegensatz zu anderen Eskimo-Mundarten, ins- 


596 Dr. HERBERT KONIG, 


besondere dem Grénlandischen, als gemeinlabradorisch bezeichnen konnte. Auf 
der anderen Seite aber weicht sie von der Mundart der Ostkiiste in der Formen- 
bildung, im Gebrauche mancher Anhangsstamme und im Lautbestande ab, ja 
in einer lautlichen Erscheinung sogar von allen mir bisher bekanntgewordenen 
Eskimo-Mundarten, mit Ausnahme nur der Sprache der Kupfer-Eskimos. 

In den knappen drei Monaten, die mir fiir meine Arbeit zur Verfiigung 
standen, suchte ich die Sprache der Wakehambucht in ihren Besonderheiten, so 
gut es ging, zu erfassen und Marchen und Sagen niederzuschreiben. Die vor- 
liegende Arbeit ist das Ergebnis meiner sprachlichen Feststellungen. 

Da jedoch auch beziiglich der Mundart der Ostkiiste des Landes noch 
manche Unklarheiten bestanden, vor allen Dingen in Hinsicht auf die Laut- 
lehre, die ja in Bourouin’s Grammatik nur einen geringen Raum einnimmt, 
und weiter diesem die Sprache der Bewohner der nérdlichen Ostkiste kaum 
vertraut war, so habe ich mich in meinen Ausfihrungen. nicht auf die Mund- 
art Nordlabradors beschrankt, sondern auch die Sprache der Ostkiiste des 
Landes, soweit mir dies erforderlich schien, mit in Betracht gezogen. 

Ich hoffe, daB es mir einmal vergénnt sein wird, die Studien, die ich 
dort oben trieb, mit mehr Ruhe und besseren Hilfsmitteln, als es mir das 
erstemal mdglich war, fortzusetzen und zu vertiefen, ebenso wie eine wissen- 
schaftliche Vergleichung samtlicher Mundarten der Eskimosprache durchzu- 
fiihren, zu der ich die Vorarbeiten wohl begonnen habe, deren Vollendung aber 
leider bisher aus Zeitmangel unterbleiben muBte. Die vorliegende Arbeit war 
urspriinglich nur als Teil einer solchen umfassenderen Abhandlung gedacht. 
Daher erklart sich auch ihr verhaltnismaBig spates Erscheinen. 


Unter der Ostkiiste Labradors sind im folgenden stets die Platze von 
Hoffenthal (Hopedale), Nain, Oqaq, Hebron, Sagdleq, Rama, Nagfaq, Au- 
latsivik, Uperngevik und Killineq zu verstehen, davon die ersten vier, Hoffen- 
thal bis Hebron, als siidliche Ostkiiste, die iibrigen als nérdliche Ostkiiste oder 
Nordostlabrador bezeichnet werden. 

Mit Nordktiste oder Nordlabrador ist zunachst nur die Wakehambucht 
(esk.: Kangeqsuksuaq) mit der Joybucht (esk.: Itivia) gemeint. Die den Norden 
und Osten verbindenden Platze an der Ungavabucht (Fort Chimo usw.) sind 
erforderlichenfalls besonders genannt. Nach meinen eingehenden Erkundi- 
gungen bei den im Lande lebenden WeiBen treffen die sprachlichen Angaben 
fir die Wakehambucht auch auf den ganzen Teil der Nordkiiste Labradors 
vom PaynefluB bis Kap Wolstenholme zu. 


I. Teil: Lautlehre. 
Schreibung und Aussprache. 


1. An der Ostkiiste Labradors braucht man seit ungefahr 150 Jahren, 
d. h. seit dem Beginne der Herrnhuter Mission, die lateinischen Buchstaben 
zur Wiedergabe der Eskimo-Sprache. Nun ware es das kliigste gewesen, die 
Anwendung der lateinischen Schrift auch auf die Nordkiiste zu ubertragen, als 
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diese dem Einflusse der Europder erschlossen wurde. Man hat es aber fiir 
richtiger gehalten — aus welchen Griinden, wei® ‘ich nicht —, eine Silben- 
Schrift einzufiihren, die anscheinend auf einer vom englischen Missionar PECK 
fiir Siidbaffinsland erfundenen beruht. Ihre Kenntnis ist unter den Einge- 
bornen noch nicht allgemein verbreitet, da es keinen Unterricht gibt wie an der 
Ostkiiste, jedoch benutzt sie die kanadische Regierung fiir ihre amtlichen 
Bekanntmachungen. Die einzelnen Zeichen dieses Silbenalphabets, wie ich sie 
in der Wakehambucht in Anwendung fand, sind folgende: 


puss pe “A po > ‘et ate 
wie Lepy to 9 pe 
ku 9 ke P ko d ka 6 
gu 4 Rewer, go J ga | 
mu 7 me f~ mo J ped P c_sZF 
i =. ne om nO =p a eg ———~ 
goby sep 6 vlan amfgeamil Oaasel 
ueo= eo | oa ome > jalietio®s a q 
ju 4 je ra jo , Ja { 
wu «© ve 6~ vo ¥ va £ 
ram Te Shoe ne i ra 5 


Ein einziger Blick auf diese Schriftzeichen, die — das muff man an- 
erkennen — nach einem bestimmten Prinzip gebildet sind, zeigt, daB sie fur 
eine richtige lautliche Darstellung der Sprache unzulanglich sind, denn es 
fehlt gegeniiber der e-Reihe die Reihe mit i, wahrend die u- und o-Reihe beide 
vorhanden sind, vor allem aber wird zwischen den beiden scharf zu trennenden 
k-Lauten & und g nicht unterschieden und die Endkonsonanten sowie die Lan- 
gen der Laute bleiben gar véllig unbezeichnet. 

2. Aber auch die Schreibweise, welche die Herrnhuter Mission an der 
Ostkiiste gebraucht, die friiher auch in Westgronland tblich war, ist deswegen 
vollkommen unbrauchbar, weil sie die schon nicht besonders folgerichtige 
deutsche Rechtschreibung urteilslos auf die Eskimo-Sprache tbertragt. Besser 
schon ist es mit der in Grénland seit KLEINSCHMIDT Ublichen, die wenigstens 
den Vorteil hat, daB sie die Doppelkonsonanten richtig bezeichnet. Fur den 
Zweck der Darstellung des Lautsystems hat aber auch sie noch einige Mangel, 
deren hauptsachlichster die ungenaue Wiedergabe der Aussprache des ersten 
Lautes einer Lautverbindung sowie die Schreibung mehrerer Buchstaben fur 


einen Laut ist (ng, rng). 
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3. Die von mir im folgenden angewandte Schreibung sucht die Laute 
der Labradormundart so genau wiederzugeben, wie dies méglich ist. Fir das 
tiefe Kehl-k habe ich dabei, danischem Beispiel folgend, den Buchstaben g 
gewahlt. Die Lange eines Selbstlautes ist durch einen Strich uber diesem 
gegeben, die Verdoppelung eines Mitlautes durch wirkliche Doppelschreibung. 


Selbstlaute. 


4. Selbstlaute sind a, i (e), u (0). 
Ihre Langen a, (é) 2 (0). 
Doppellaute au (ao) und ai (ae). 
Davon werden a, i und w wie im Deutschen ausgesprochen. e und o sind 
dumpfe Formen von i bzw. u, sind also nach diesen hin auszusprechen. Sie 
kommen nur am Wortende und vor den uvularen Konsonanten vor. 

7 klingt stets wie ein Mitlaut zwischen 7 und @. Uberwiegt die Aus- 
sprache nach dem @ hin, so habe ich nur dieses angewandt. Niemals aber ist 
der Laut ein reines 7 oder ein reines @. Das gleiche gilt fiir das Verhaltnis 
von @ und 0. 

au und ai sind vollwertige Doppellaute wie im Schriftdeutschen, der 
zweite Bestandteil ist also stets deutlich zu héren im Gegensatz zum modernen 
Grénlandischen, in dem ihre Aussprache der des Thiiringischen und Ober- 
sachsischen gleichen soll', wo der zweite Bestandteil also kaum hervortritt. 
Nasalierung von Selbstlauten wie etwa im Franzésischen kommt nicht vor. 


Mitlaute. 
5. An Mitlauten besitzt das Labradorische folgende: 
VerschluBlaute Reibelaute Nasallaute 


2 A 
stimmlos stimmhaft stimmlos  stimmhaft 


uvular q — he r fa 
guttural k g X oe a 
palatal = — hs J -- 
lateral — — A l — 
dental is — S — n 
bilabial p b — U m 


Von den stimmlosen VerschluBlauten werden &, ¢ und p stets ohne fol- 
genden Hauchlaut (Aspiration) gesprochen, g jedoch, das ganz tief in der 
Kehle gebildet wird, ist wohl schon infolge der Schwierigkeit, die seine Aus- 
sprache selbst dem Eskimo bietet, stets von einem gewissen Hauchlaut be- 
gleitet. Besonders in Ostlabrador nahert es sich im Wortanfang und zwischen 
Vokalen bedenklich dem uvularen stimmlosen Reibelaut , so daB dort Worte 
wie qaujimavuna, ich weib, oder ogaq, Zunge, eigentlich wie raujimavuna bzw. 
oraq gesprochen werden. 

r ist der stimmhafte Laut zu /, wird also wie das norddeutsche Zapfchen-r 


im Wortanfang gesprochen, d. h. niemals gerollt oder geschnarrt. Es kommt 
nur zwischen Vokalen vor. 


' Siehe THatnitzer, Phonet. Study, S. 156. 
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g ist ein Mittellaut zwischen unserem stimmhaften VerschluBlaut g und 
der stimmhaften Spirans g in norddeutsch ,,Wagen“. 

zx ist der stimmlose Reibelaut, wie deutsch ch in ,,Nacht“. 

4 ist das stimmlose /. Es kommt nur in einer Konsonantenverbindung an 
zweiter Stelle vor und wird an der Ostkiiste, besonders wenn es nach ¢ steht 
und diesem ein langer Vokal vorhergeht, oft sehr scharf hervorgestoBen, so 
z. B. in Worten wie tagvanétiune, dort befindlich. 

v ist bilabialer stimmhafter Reibelaut, wird aber, anders als engl. w, ohne 
Vorstiilpung der Lippen hervorgebracht (ist also reiner Konsonant, kein Halb- 
vokal). Es wird auch nach stimmlosem Laut nicht stimmlos, so in aqveq, Wal- 
fisch, puveqvik, Mundstiick an der Fangblase, wbvagpd, wascht ihn, so daB 
der Buchstabe 7 sich in der Schrift eriibrigt. 

a entspricht unserem ng in ,,singen“. 2 ist der zu g gehoérige uvulare 
Nasallaut. 

6. Schwierigkeiten bietet die Erklarung des Lautes, den ich mit 4s wieder- 
zugeben mich entschieden habe. In der Schreibung der Herrnhuter Mission 
wird er teils mit s, teils mit j gegeben, doch wird keines von beiden den wirk- 
lichen Tatsachen gerecht. Der Laut entspricht dem ss der offiziellen grénlan- 
dischen Rechtschreibung. Ob er aber in Labrador genau so gebildet wird, wie 
es THALBITZER 2 von Grénland angibt, méchte ich nicht sagen. Mir scheint er 
jedenfalls die groBte Ahnlichkeit mit dem in der englischen Transkription als 
hs bezeichneten Laute der nordchinesischen Umgangssprache zu haben, wie 
ich ihn von gebildeten Pekingleuten stets ausgesprochen hérte, der teils /, teils 
s im Nankingdialekt entspricht. Danach liegt er in der Mitte zwischen dem 
bloBen Hauchlaut / und s, unterscheidet sich also von THALBITZER’s ¢ dadurch, 
daB die Zungenspitze nicht gegen den Riicken der unteren Schneidezahne 
gelegt wird, sondern die Luft zwischen sich und den oberen Schneidezahnen 
hindurchlaBt. 

7. Alle iibrigen Konsonanten werden wie im Deutschen ausgesprochen. 
Doppelkonsonanten sind auch als solche zu sprechen, also ¢t in attat, Knopf, 
wie in italien. ,,otto“, acht, nicht wie im deutschen Vornamen ,,Otto“, wo nur 
ein ¢ horbar ist, mn in sannia, sein Danebenliegendes, wie in deutsch _,,an- 
nehmen“, nicht wie im Eigennamen ,,Anna“. 


Quantitat und Betonung. 

8. Lange Vokale entstehen durch Zusammenziehung zweier kurzer oder 
durch Dehnung (s. § 13). Dreimorige Langen, die also die geschleifte Be- 
tonung zeigen, wie es THALBITZER von der Mundart von Angmagssalik in Ost- 
gronland berichtet *, kommen meines Wissens nicht vor. Der Grund ist wohl das 
Fehlen der gronlandischen 5. Klasse der Verba — nach KLEINSCHMIDT —, bei 
der anscheinend allein das Aufeinandertreffen dreier gleicher Vokale statt- 
findet (vgl. gronl. pigd, er besitzt es, < piga(iv)-a-a). 

9. Finen bestimmten Wortton gibt es im Labradorischen ebensowenig 


Noe, (OS spit) 
3 Ders., Ammassalik Eskimo, Sec. Patiwsalz2o. Sol: 
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wie in anderen Eskimo-Mundarten, wenngleich natiirlich schwerere Silben 
etwas stdrker betont werden als leichtere, ahnlich wie KLEINSCHMIDT * dies 
schildert. Jedoch kann dieser Ton auch die letzte Silbe des Wortes treffen, 
obwohl ich nicht sagen kann, daB diese, wie THALBITZER > meint, gerade eine 
Neigung hatte, ihn auf sich zu ziehen. Eine Ausnahme bildet die Aussprache 
des Wortes uvanalo, ich auch, wie ich sie in Nordlabrador meistens hérte, mit 
ziemlich starker Hervorhebung der zweiten Silbe, wvanalo, wahrend das Wort 
uvana, ich, stets auf der ersten betont ist. Der Grund der Abweichung ist wohl 
hier die Verlangerung durch das enklitische /o, die aber sonst diese Wirkung 
nicht hat. 

DaB doch auch bei gleicher Schwere aller Silben ein gewisser Wortton 
besteht, dariiber vergleiche weiter unten iiber die AusstoBung von Voka- 
len (§ 17). 

Wenn man von den VerschluBlauten absieht, auf welche die meisten 
Worter endigen, so erinnert in der im allgemeinen gleichmaBig starken Be- 
tonung aller Silben die Eskimorede stark an das Japanische. 

10. Ich habe nicht gefunden, daB die Eskimos Nordlabradors eine rau- 
here Aussprache hatten als die der Ostkiiste, wie TURNER © angibt, insbesondere 
ist sie nicht rauher als die der Bewohner des noérdlichen Teiles der Ostktiste. 
Und was die Dehnung von Vokalen anlangt, die TurRNER gleichfalls den 
Tarragmiut zuschreibt, so ist gerade diese haufiger im Osten als im Norden. 

11. Bei Nain an der Ostkiiste hatte ich Gelegenheit, die indianischen 
Nachbarn der Labrador-Eskimos, die Naskopie, kennenzulernen. Ihr starker 
Gegensatz zu den Eskimos ist auch in der Sprache deutlich zu _ spiiren. 
Wahrend der Eskimo in tiefen Kehllauten sozusagen gurgelt, klingt die 
Sprache der Indianer mit ihren vielen Zungenlauten fast wie das Zischen einer 
Schlange. 


Veranderungen der Vokale. 


An solchen kommen vor: Hebung und Senkung, Dehnung, Zusammen- 
ziehung, AusstoBung, Einfiigung und der Ablaut. 


Hebung und Senkung. 

12. Uber die Hebung von a und die Senkung von i und w vor gewissen 
Lauten bzw. am Wortende beziehe ich mich auf KLEINScHMIDT 7. Die Hebung 
des a oder seiner Lange ist dabei tatsachlich nie so stark, daB die Schreibung e 
bzw. d oder ae erforderlich ware. a entspricht dann héchstens dem englischen 
a in ,,hat‘. Die Aussprache von i und w habe ich bereits in § 4 erwahnt. 


Dehnung. 


13. Starke Dehnung, ohne da aber geschleifte Betonung (s. § 8) ein- 
trate, trifft den Vokal der letzten Silbe eines Wortes, manchmal auch der vor- 


che i Bh 

5 THALBITZER, Handbook Amer. Ind. Lang., S. 982. 
(Sy ret 

COS. 2/3. 
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letzten, nicht nur in Ausrufen, sondern auch in der Frage. Letzteres scheint 
eine besondere labradorische Eigentiimlichkeit zu sein, und zwar im Norden 
genau so wie an der Otskiiste 8, so nordlabr. gapsinik ukiuliuven? wie alt bist 
du? suvit? was willst du? suna ginmiaggéuk? was halst du im Munde? 
(Dehnung der vorletzten Silbe). pivatieggou a! una! O! er wachst! usw. 

14. Dagegen ist die in Ostlabrador allgemein iibliche Dehnung des End- 
vokals in der Zweizahl der Hauptwérter an der Nordkiiste des Landes seltener. 

15. Auch bei manchen Anhangsstammen kommt Dehnung des Endvokals 
bei Anhangung von Appositionen vor, so nicht nur bei -tsiag wie im Grén- 
landischen 9, sondern auch z. B. bei innagpog, wenn das Verbum durch -mut 
substantiviert wird, so nordlabr. takujagtuinnamut, um nur zu sehen. Ge- 
legentliche Dehnung der Vokale auch anderer Silben tritt in der Sprache der 
Frauen auf, jedoch ohne Regel. 


Zusammenziehung. 


16. Folgen zwei gleiche Selbstlaute aufeinander, so werden sie zu- 
sammengezogen, gegebenenfalls nach AusstoBung eines a (s. § 19). Z. B. 
ajogeqtuijovog, er ist Lehrer, < ajogeqtuiju-uvog. Sind die Vokale verschieden, 
so erscheint Diphthong nur, wenn der erste Selbstlaut a ist, also naamaktauvog, 
es wird auf dem Riicken getragen, < naumakta-uvog (so stets beim Passivum), 
taimaippog, es ist so, < taima-ippog, dagegen aiviuvog, er wird besucht, 
< aivi-uvog (i und uw bilden keinen Diphthong, sondern jedes eine Silbe). 


AusstoBung. 

17. DaB AusstoBung von Vokalen in der geschichtlichen Entwicklung 
der Eskimo-Sprache einmal stattgefunden hat, diirfte sich schon aus der Tat- 
sache ergeben, daB einem labr. tikikkumna, wenn du zu mir kommst, ein siid- 
baffinsland. tikitguvina 1° entspricht. Diese AusstoBung zeigt, wie bereits in 
§ 9 erwahnt, daB doch auch nicht alle gleich schweren Silben gleichmaBig 
stark betont werden, denn natiirlich trifft AusstoBung nur den Vokal der 
schwachsten Silbe. 

18. AusstoBung von unbetontem i tritt auch innerhalb des Labradorischen 
haufig auf, sobald das urspriingliche Stammwort durch Anhange verlangert 
wird; so kipivd, er schneidet es, kiphsautik (dual.) Schere, < kipijautik; 
aviksimavog, es ist getrennt, > apsimavoqg; unavinidluk > unavindluk, der 
graBliche Kerl. Doch bleibt i z. B. in anitigivog, er ist so groB wie... gegen 
gronl. agtigaog 11. Die Form ogauthsivog von oqautivad, er sagt ihm, enthalt 
jedoch keine Vokalelision, sondern es liegt nur Fehlen des in die transitive 
Form eingedrungenen Sprofvokals i vor (Stamm ogaut). 

19. AusstoBung von a trifft haufig Anhangstamme wie -suag, groB, 
-anuaq, Abbild, und -tuag, einzig, bei Anreihung weiterer Anhange, die vokali- 
schen Anlaut haben, so inuaauinnag, nur eine Puppe, statt inuaguainnaq; 


8 Siehe Bourguin, S. 111. 

9 KLEINSCHMIDT, S. 35. 

10 Boas, II, S. 336. 

11 ScHuLTz-LORENTZEN, S. 22. 
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ikajogtitovog, er ist der einzige Helfer, < ikajogtituuvog < ikajogtituauvog; 
anijogsévog < anijoqsuuvog, er ist sehr groB. Ob auch bei der Mehrzahl- 
bildung der Nennwérter AusstoBung von Vokalen auftritt, ist noch zweifelhaft 
(vgl. § 48 ff.). Uber andere Mittel der Sprache zur Vermeidung von Vokal- 
haufung s. § 32 (SproBkonsonanten). 


Einfugung von Selbstlauten. 

20. Zur Erleichterung der Aussprache tritt im Labradorischen, und zwar 
in der Mundart der Nordkiiste ebenso wie im Ostlabradorischen, nicht nur in 
der Beugung der Nennwérter, sondern auch in der Verbalflexion der Vokal 
i bei Stammen auf, die alle mit dem Anhang -wt, Mittel oder Werkzeug, ge- 
bildet sind; so wird ogaut + va > ogautivd, er sagt ihm, nicht oqgauppa wie 
im Grénlandischen und bei sonstigen Stammen auf ¢, z. B. tikippog. Dies 
scheint gegen die Annahme zu sprechen, daB auch das letztgenannte Wort 
mit dem gleichen Anhangsstamme gebildet ist, der ja an Nennwortern oft nur 
in der Form ¢ auftritt, so in Omat, Herz u. a. 

21. Sobald der SproBvokal die Aussprache nicht erleichtert, sondern er- 
schwert, mu8 er fortbleiben; also ogauthsivog, intrans. Form zu oqautiva, 
nicht ogautijivog. AusstoBung von i liegt hier mithin nicht vor, vielmehr Nicht- 
einfiigung (s. § 18). 


Ablaut. 

22. DaB der Ablaut, wenigstens in Spuren, in der Eskimo-Sprache auf- 
tritt, ist meines Wissens bisher noch nicht hervorgehoben worden. Und doch 
sind, wie ich glaube, gewisse Lautwechselerscheinungen nicht anders zu 
deuten. Wenn man unter Ablaut den Wechsel von Vokalen in verwandten 


Wortern mit Bedeutungswandel versteht, so liegt solcher doch wohl in folgen- 
den Fallen vor: 


gimukpog, er zieht den Schlitten, gamut, Schlittenkufe, 


naulikpad, er harpuniert ihn, naulaq, Harpunenspitze, 
ipik, Schmutz, ipakpog, es ist schmutzig, 
sinikpog, er schlaft, sinnaktOmavog, er traumt. 


Wechsel eines Wurzelvokals und Bedeutungswandel sind hier beide ge- 
geben. Dann wiirden die Formen mit i die Normalstufe des Vokals, die mit 
a seine Hochstufe darstellen. Dagegen ist der Wechsel von i und aj sowie von 
i und w kein Ablaut, weil ihm das Merkmal des Bedeutungswandels voll- 
kommen fehlt, so in labr. agiarog, Magen, gegen grénl. agajarog; labr. 
tkajogpa, er hilft ihm, gegen gronl. ikiorpd; labr. itimak, Handteller, gegen 
gronl. itumak; labr. ogumaippog, es ist schwer, gegen gronl. ogimaippog 12. 

Von den genannten Ablautbeispielen sind die beiden ersten wohl die 
deutlichsten, bei den zwei iibrigen kénnte man zweifelhaft sein, ob wirklich 
Ablaut vorliegt. Auf jeden Fall aber ist er natiirlich im Eskimoischen nicht so 
lebendig wie in den indogermanischen Sprachen, sondern nur in Spuren vor- 


12 Uber den Wechsel von i und uw innerhalb des Ostgrénlandischen vgl. THAL- 
Bitzer, Ammassalik Eskimo, Sec. Part, S. 124/125. 


Die Eskimo-Mundarten von Nord- und Nordost-Labrador. 603 


handen. Ob diese der Rest einer friiher starker ausgepragten Erscheinung oder 
ihr Anfang sind, etwa durch Entlehnung aus anderen Sprachen, kann vorerst 
nicht entschieden werden. 


Verdnderungen der Konsonanten. 
Konsonantengruppen. 


23. Soweit bis jetzt ersichtlich, scheint die Eskimo-Sprache keine groBere 
Haufung von Mitlauten als zwei zu kennen. Die Schreibung von mehr als 
zwei Konsonanten in der Sprache vom Kuskoquim in Siidalaska bei SCHULTzE 13 
sowie teilweise auch bei JENNEss 14 scheint mir, wenigstens vorlaufig, auf irr- 
timlicher Auffassung zu beruhen. Treffen z. B. drei Mitlaute in der Wort- 
bildung zusammen, so wird einer ausgestoBen. Aus gronl. uvksarnerpoq 
(< uvkusarnerpoq), es zieht durch die Tiir, wird wksarnerpog und ebenso aus 
gronl. niatsivog (< ninitsivog, intrans. Form zu ninippa, er 1aBt es her- 
unter) niksivog 15. Desgleichen labr. aviksimavog, es ist getrennt worden, 
=> avksimavog > apsimavog. 

Diese Konsonantengruppen erleiden nun in der Wortbildung zweierlei 
Verdnderungen: Angleichung (Assimilation) und Umstellung (Metathesis). 


Assimilation. 


24. Die Assimilation kann eine fortschreitende oder eine riick- 
Schreitende 16 sein, und sie kann entweder eine véllige oder nur teilweise An- 
gleichung der beiden Mitlaute aneinander bewirken, das Letztgenannte, je nach- 
dem sie nur eine Gleichheit in der Artikulationsart oder nur in der Artiku- 
lationsstelle zur Folge hat. Bei vélliger Angleichung entsteht stets ein Doppel- 
konsonant (geminierter Konsonant), dessen Aussprache genau so lange Zeit 
in Anspruch nimmt, wie die der beiden urspriinglichen Mitlaute zusammen, 
denn auch bei Aussprache zweier verschiedener Konsonanten hintereinander 
erfolgt kein neuer AtemstoB vor Hervorbringung des zweiten Mitlautes. Nie- 
mals aber verschwindet der assimilierte Konsonant ganz, wie das z. B. in 
skandinavisch ,,nat“ gegeniiber deutsch ,,Nacht“ oder in dan. ,,atte“ gegeniiber 
deutsch ,,acht“ der Fall ist, sondern das Verhaltnis ist das von ital. ,,otto“ 
gegentiber lat. ,,octo“ 17. Selbst in erregter Sprechweise wurden z. B. die beiden 
wz in manna, jetzt, noch vollkommen deutlich akzentuiert. 


13 Passim. 

14 Vocabulary, z. B. S. 107 siksyik. 

18 ScHULTZ-LORENTZEN, S. 165. 

16 Diesem Unterschiede mi&t z. B. GRAEBNER (Weltbiid d. Prim., S. 82) eine weit- 
gehende weltanschauliche Bedeutung bei. 

17 BrrKet-SmitH’s Angabe (500 Esk. Words, S.19), daB in dem grénl. Worte 
ihse, Auge, ein r vor dem hs ausgefallen sei, beruht augenscheinlich auf einem Irrtum, 
denn Ecrepe wollte sicher mit r (Zungen-r) nur den ihm fremden Laut wiedergeben. Ein 
solch spurloses Verschwinden eines Konsonanten ware der einzige mir bisher bekannte Fall 
in den Eskimo-Mundarten. THALBITZER, auf den er verweist, schreibt iibrigens, doch wohl 
irrtiimlich, is’e (also mit Doppel-s. THaLBirzer, Phon. Study, S. 235); anders KLEIN- 
scHmipt (S. 13), der mit ss nur einen Laut wiedergeben will (a. a.O., S. 1) und Scuuttz- 


LoRENTZEN (S. 73). 
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25. Fortschreitende Assimilation. Von den beiden Arten 
der fort- bzw. riickschreitenden Assimilation ist im Labradorischen die erste, 
also die Angleichung des folgenden Mitlautes an den vorhergehenden, viel 
seltener als die zweite. In der Wakehambucht Nordlabradors spricht man bis- 
weilen das Wort taimna, jener, wie taimma aus. RegelmaBig aber tritt sie in den 
ersten drei Klassen der Verba (nach KLEINSCHMIDT) auf, sowohl bei v wie bei ¢ 
als Hauptcharakter. Und zwar bewirkt sie hier gewohnlich nur eine Gleichheit 
in der Artikulationsart, indem z. B. aus aqqaq-vog, er taucht unter, aqggaqpoq, 
aus pisuk-vog, er geht, pisukpog, aus tikit-vog, er kommt an, tikitpog, aber 
auch aus tikit-goq tikitkog18 wird. (Dagegen siidbaffinsland. tikitguvina, 
wenn du zu mir kommst 19, ohne jede Assimilation). Nur in der 1. Klasse fiihrt 
sie bei g als Charakter auch eine Angleichung in der Artikulationsstelle her- 
bei, denn aus aqqaq-gog wird aqqaqqog (s. jedoch hierzu § 26, Anm. 25). 

26. Weitverbreiteter ist, wie erwahnt, die rickschreitende An- 
gleichung. Fir diese gilt im Labradorischen folgendes: 


A. VerschluBlaute. 


1. ¢ assimiliert sich stets folgendem VerschluBlaute. tikitpog > tikippog, 
tikitkog > tikikkog; ebenso kommt die Lautgruppe ¢q nicht vor; so 
meqqut, Nahnadel, im Gegensatz zu den Mundarten der Renntier- und 
Netsilik-Eskimo-Gruppen 29 und alaskanischen Dialekten 21, die hier tq 
haben 22. 


2. ¢ assimiliert sich auch folgendem Nasallaute. takunnitnama, weil ich 
nicht sehe, > takunninnama, Omatme, im Herzen, > 6mamme. 


3. Verschieden verhalt sich ¢ dagegen vor folgendem Reibelaute. Die stimm- 
haften Fricativae kommen hier allerdings nicht in Betracht, da sie beim 
Zusammentreffen mit ¢ (als zweite Laute) erst in die entsprechenden 
stimmlosen VerschluBlaute verwandelt werden (Fall der fortschreitenden 
Assimilation in bezug auf die Artikulationsart, wie bei g und v, s. das 
Vorhergehende). Im iibrigen gilt folgendes: 


a) t gleicht sich folgendem s an: fikitsimavog, ist angekommen > tikis- 
simavog. Ausgenommen ist das in Nordlabrador fiir 2 stehende s, 
z. B. tikitsune, ankommend, nicht tikissune. 


b) folgendem fs gleicht sich ¢ dagegen, im Gegensatz zum Gronlandi- 
schen, nicht an: igalathsat, die Fenster (grénl. igalahshsat) usw. 


18 Die statt dessen in Labrador allein vorkommenden Formen tikippog und tikikkog 
sind doch wohl erst ein Ergebnis riickschreitender Assimilation aus ftikitpog bzw. tikitkoq. 

19 Boas, II, S. 336. 

20 BirKET-SmitTH, 500 Esk. Words, S. 40. 

21 Rink, Eskimo Tribes, S. 73. 

2 Wobei noch nicht mit Sicherheit feststeht, welche von beiden Lautgruppen die 
altere ist. THALBITZER (Phon. Study, S.243) und ihm folgend Brrxet-SmiTH (a. a. O., 
S.28) greifen merkwiirdigerweise nur, diese Art der riickschreitenden Assimilation als 
»retrogressive Uvularisation“ heraus, ohne die iibrigen Falle der Assimilation von ¢ zu 
beriicksichtigen. 
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¢) folgendem 4 gleicht sich ¢ héchstens bei voraufgehendem kurzem 
Vokal an, niemals aber, wenn dieser lang ist. 


a) t gleicht sich folgendem g nicht an, sondern assimiliert es sich erst in 
der Artikulationsart in fortschreitender Assimilation, tg > tk. Nun 


tritt die unter A 1. genannte riickschreitende Assimilation ein: 
tk > kk. 


é) das gleiche ist bei folgendem v der Fall: tv > tp > pp, jedoch nur 
in der Verbalflexion. Vor dem v des Anhangsnennwortes -vik (Ort, 
Zeit) fallt ¢ aus (oder assimiliert sich ihm volilstandig?): makivia 
(oder makivvia?), seine Aufstehzeit, nicht makippia. Ob hier ge- 
miniertes oder einfaches v vorliegt, habe ich leider nicht mit Sicher- 
heit festgestellt. Bourouin 2° schreibt einfaches v, laBt also ¢ aus- 
fallen. Dagegen das Grénlandische24 und die Behandlung der 
ubrigen VerschluBlaute vor diesem Anhang. 

Mit anderen Frikativen trifft ¢ als erster Laut nicht zusammen. 


4. Die ubrigen VerschluBlaute g, & und p assimilieren sich vor VerschluB- 
lauten nicht, nur & manchmal vor ¢ an der Ostkiiste, so in mattak, Wal- 
haut, das in der Wakehambucht im Norden jedoch stets deutlich maktak 
lautet, und g immer vor k: tigulauqgit > tigulaugkit > tigulaukkit, er- 
fasse sie 25, 

Vor Reibelauten: p, das ohnehin nicht sehr hart ist, wird vor v 
zu 6, die beiden anderen bleiben unverandert: wbvagpa, wiascht ihn, da- 
gegen puveqvik, Fangblasenmundstiick, agveg, Walfisch, umikvik, 
Kreuzstiick tiber dem Zelteingange. Auch hier gilt das unter 3 e) von 
t Gesagte, daB namlich v sich nach diesen Konsonanten in der Verbal- 
flexion anders verhalt (s. § 25 unter fortschreitende Assimilation). 

Vor s assimiliert sich g manchmal ganz, so in nordlabr. gauppassaq 
(< gauppapsaq), iibermorgen. 

Vor Nasalen gleichen sich g und & in der Artikulationsart an, z. B. 
tklogsuagme,in dem groBen Hause (von ik/ogsuagq), gilanme, im Himmel 
(von gilak). p scheint nicht auf Nasale zu treffen. 


B. Reibelaute. 


1. r, g und v werden vor VerschluBlauten zu g, k und p. ndlagagq, Herr, 
gegen ndlakpoq, gehorcht, nunavut, unser Land, obj. gegen nunapta subj. 


23 S. 308. 

24 KLEINSCHMIDT, S. 117. 

25 Diese Form legt die Vermutung nahe, daB auch in der ersten Klasse der Verba 
bei den Formen mit g (statt v) als Bindekonsonant nach Angleichung. des g an q in der 
Artikulationsart zu k diesem sich das q assimiliert hat, also qg > qk > kk, und daB 
die Aussprache gq erst unter Mitwirkung des q-Lautes in der folgenden Silbe bewirkt 
worden ist, besonders in Worten wie aqgaqqog. Danach wiirde die in § 25 aufgestellte 
Abweichung von der Regel, daB niemals fortschreitende Assimilation in der Artikulations- 
stelle auftritt, fortfallen und die genannte Regel iiberhaupt keine Ausnahme erleiden, von 
der seltenen Aussprache taimma fiir taimna, jener (§ 25, Ant.) abgesehen. Siehe jedoch 
hierzu RasmussEN, Copper Esk., S. 211, itergd, bringt ihn hinein. 
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Kombinationen anderer Reibelaute vor VerschluBlauten kommen 
nicht vor. 

2 Vor Reibelauten: v vor s wird p. aviksimavog > avsimavog (s. § 23) 
> apsimavog. Vor f assimiliert es sich ganz. nikovrautait, die Seehunds- 
jagdstithle (Sternbild der Kassiopeia), > nikorrautait. Vor 1 wird es zu 0. 
uvlog, Tag, > ublog. Vor g bleibt es bestehen. kivgaq, Diener. 

g bleibt vor v. nagvaqpogq, findet, tagvane, dort. 

/ assimiliert sich vor g. maligit > malgit > maggit, die Wellen. Ebenso 
vor v. ilivit > ilvit > ivvit, du. (Die Schreibung igvit bei BouRQuin 76 
hat nach meinen Erfahrungen keine Berechtigung 27.) 

3. Vor Nasalen kommt nur v vor. Dies gleicht sich in der Artikulationsart 
an, wird also nasaliert, tikitguvina > tikikkuvna > tikikkumna, wenn du 
zu mir kommst. 


C. Nasallaute. 


1. 1 assimiliert sich nur in der Artikulationsstelle, nachdem sich, wie meist, 
der folgende Konsonant ihm in der Artikulationsart angeglichen hat. 
Westesk. gitunrag 28, labr. gilougag (<qitunnagq), Kind. 

m assimiliert sich auch dem in der Artikulationsart gleichen Laute nicht: 
nunamne, in meinem Lande. 


Véllige Angleichung des ersten von zwei Konsonanten tritt in allen 
Fallen der unvollkommenen Assimilation nur in der Weibersprache oder bei 
fliichtigem Sprechen ein (wortiber spater), jedoch werden vor s auch dann die 
VerschluBlaute wohl niemals ganz assimiliert, sondern verwandeln sich nur in f. 
So wird ogseg, Hundestrangése, immer nur utseq (nicht usseq), nordlabr. 
akiaksune, er schreibend, atiatsune (nicht atdassune). 


27. Ob in manchen FaAllen der Verbalflexion Abfall des ersten Konso- 
nanten oder Assimilation vorliegt, ist zweifelhaft. Dariiber kann erst die Ver- 
gleichung der Formen in den einzelnen Mundarten und die Feststellung ihrer 
geschichtlichen Aufeinanderfolge Aufklarung bringen. Das gleiche gilt fiir 
manche Falle der Mehrzahlbildung bei den Hauptwortern. Ob die Form gilait, 
die Himmel, aus gilakt, wie KLEINSCHMIDT 28* meint, oder aus gilagit (qilakit) 
mit Ausfall des & entstanden ist, muB vorlaufig dahingestellt bleiben. 


Metathesis. 


28. Daf eine Umsetzung von Konsonanten innerhalb der geschichtlichen 
Entwicklung der Eskimo-Sprache einmal stattgefunden hat, besonders bei der 


oor S70u: 

*7 Wie das geminierte gg in qgagge, Versammlungshaus, agiggeq, Schneehuhn, 
giggeriaq, Fuchsturmfalle (von giggeqpoq, hiipft) entstanden ist, ist nicht sicher, da die 
Wortbildung innerhalb des Labradorischen keinen Aufschlu8 gibt. Da alle diese Wérter 
jedoch im Gronlandischen gs und im Alaskanischen (Jenness, Vocabulary, S. 11) zg haben, 
ist nach Analogie von malgit, magjit, maggit wohl anzunehmen, daB es durch riick- 
schreitende Assimilation des ersten Lautes in der alaskanischen Form entstanden ist. 

28 Jenness, Voc., S. 69. c 

2SaeoH20,, 9 28) 
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Mehrzahlbildung der Hauptworter in manchen Mundarten, aber auch sonst, 
ist wohl ziemlich wahrscheinlich. Wenn man dabei 2weifelhaft sein kann, ob 
gronl. averdavog, er kehrt heim, aus alaskan. avidravog 29 entstanden ist oder 
ob das Umgekehrte der Fall ist, so kann doch grénl. magiit, die Wellen, wohl 
nur aus alask. ma/git 3° hervorgegangen sein, wenngleich auch hier wiinschens- 
wert ist, daB der kulturgeschichtliche Nachweis fiir das zeitliche Verhaltnis 
beider Formen.erbracht wird. 


29. Fur das Labradorische als solches aber hat diese Frage keine grofe 
Bedeutung, da Formen mit Metathesis hier selten sind (vgl. § 48)31. Man 
bildet vielmehr von malik, Welle, die Mehrheitsform malit oder, an der Ost- 
ktiste, jedoch ganz selten, maggit. Letzteres ist dann aber doch aus mal git 
mit rtickschreitender Assimilation des / entstanden zu denken und nicht, wie 
BiRKET-SMITH 5? meint, aus magdit mit vorwartsschreitender Angleichung des 2. 
Diese kommt, soweit es sich jedenfalls um Angleichung in der Artikulations- 
stelle handelt, wie ich in § 25 erwahnt habe, iiberhaupt nur ganz selten 
vor, und dann braucht die Erklarung maggit < malgit nicht erst den Umweg 
uber die Form magiit, hat also den Vorteil der gréBeren Einfachheit voraus. 

30. In den von meinen Gewahrsmannern (vgl. § 49) auch fiir die Nord- 
kiiste zugelassenen Formen der KLEINSCHMIDT’schen zweiten Klasse der Nenn- 
worter *3 tritt ibrigens Versetzung von zwei Konsonanten nur bei den Wortern 
mit der Endsilbe seq oder leq auf. taseq, See, pl. tatsit < tagsit? ukaleg, Hase, 
pl. wkatiit < ukagiit? Bei denen auf Doppelvokal kénnte man dasselbe an- 
nehmen, wenn man z. B. kikiak, Nagel, aus kikijak entstanden denkt, was 
durchaus nicht eskimoischen Lautgesetzen widersprache, also kikijak, 
pl. kikithsat < kikikhsat? Ob aber auch nuluag, Netz, aus nulujaq und igalagq, 
Fenster, aus iga/ajag 34? In allen iibrigen Formen dieser Klasse wird nur der 
Endvokal mit dem Endkonsonanten versetzt, oder aber es liegt AusstoBung des 
Endvokals vor (sioggat, Sandkérner, < sioragqat?). 

In KLEINSCHMIDT’s dritter Klasse tritt Konsonantenumstellung nur ein 
bei Wortern, deren letzte Silbe mit /, m, n oder v beginnt, sonst nur Assimi- 
lation. Vgl. z. B. nimeg, Band, pl. neamit gegen qateq, Harpunenzwinge, 
pl. gaqgit. Auch die Worter auf geg, wie nigeg, Siidwestwind, bilden ihre 
Formen nur durch Assimilation. Das /f der Form rerrup ist z. B. aus gg mit 
vorwartsschreitender Angleichung in der Artikulationsart, e7, und darauf- 
folgender riickwartsschreitender Assimilation in der Artikulationsstelle, /7, 
entstanden, wie tikikkog aus tikitgoqg (vgl. § 25 und § 26 unter Al). 


29 JENNESS, a.a.O., S. 20. 
30 A.a.O., S. 74. 

-31 In der Mehrzahlbildung der HauptwOrter habe ich sie, soweit ich mich erinnere, 
an beiden Kiisten niemals gehért; doch finden sich an der Ostkiiste Bildungen wie 
qgithsiogpoq, er hackt Holz, githsigat, Mittel zum Holzhacken, die wohl aus qijuk, Holz, 
durch Metathesis entstanden sein kénnen — qijuk, gikhsut > qgithsut (Wurzel giths) —, 
das sonst seine Mehrzahl ohne Metathesis bildet: qijuit. 

32 A.a.O., S. 24/25. 

33. KLEINSCHMIDT, S. 27. 

34 Vgl. Rasmussen, Caribou Eskimo Texts, S. 128: anorakjat. 
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Sonstige Veranderungen der Konsonanten. 


Einfiigung von Konsonanten. 


31. In den dstlichen Mundarten der Eskimo-Sprache ist meines Wissens 
der Beginn eines Wortes mit zwei Konsonanten vollkommen unbekannt. Dies 
gilt im allgemeinen auch fiir das Labradorische. Doch horte ich im Norden 
das Wort sinaijog, schwanger, oft tsinaijog ausgesprochen, und die von Rama 
an der nordlichen Ostkiiste stammende 70jahrige SoriA KANGERAQSUK ge- 
brauchte die Form tsdvinaniagtitiugit, sie forttreiben machend, fir sdvinniagq- 
tithugit. 

32. Einfiigung eines Mitlautes zwischen Vokale (SproBkonsonant) 
kommt vor, um deren Anhaufung zu vermeiden, gegen die beide labradorische 
Mundarten im Gegensatz zum Westgrénlandischen *> eine starke Abneigung 
haben, Uber die den gleichen Zweck verfolgende AusstoBung von a sprach ich 
schon (§ 19). In denselben Fallen wie dort wird auch statt der AusstoBung 
des Vokals Einschiebung von # vorgenommen, so in ikajoqgtituanuvog neben 
ikajogtitévog, sukoqsianuvaktog, einer, der nie zu etwas zu brauchen ist, neben 
sukogsiauvaktog. Derselbe Laut # wird an beiden Ktisten auch den vokalisch 
anlautenden Suffixen der ersten Klasse (nach KLEINSCHMIDT) bei Hauptwortern 
in den weitaus meisten Fallen vorgesetzt, so nunana, sein Land, nicht nuna 
(<nunaa) wie im Grénlandischen. Sonst dient demselben Zweck die Ein-- 
fiigung von g, von der ich gerade in der Wakehambucht an der Nordkiste 
manche Beispiele hdrte. Nicht nur,-daB es dort teriganniag, Fuchs, und 
puigogpa, er vergiBt es, wie in Ostlabrador heiBt gegeniiber grénl. terianniaq 
und puiorpa, ich hérte auch z. B. tégaqpa, er schlagt ihn mit dem Peitschen- 
stiel (grénl. ttarpa). Der Vorgang scheint in der Sprache noch lebendig zu 
sein, denn gelegentlich fand ich ihn in Worten, denen der SproBkonsonant 
sonst fehlt, so im Frauennamen Kusualineq, der 6fter auch Kusugalineg ge- 
sprochen wurde. Von einer Killinekerin hérte ich die Form githsigat, Holz- 
machmittel, fiir githsiat (von qgithsiogpoqg, er macht Holz klein). Dem gleichen 
Zweck dient auch v; so in wvilog, Muschel, und wivagpa, er fahrt um es (Vor- 
gebirge) herum, gegen gronl. wilog bzw. uiagpa 36. 

Uber etwaigen Ausfall von Konsonanten in der Wortbildung vgl. § 27. 


Konsonantenwechsel. 
Wechsel von ¢ zu s. 

33. Die Verwandlung von ¢ nach i vor Vokal in s, wie sie im Westgrén- 
‘andischen durchgehends der Fall ist, oder des Anfangs-t bei bestimmten An- 
hangsstammen, wie den Partizipendungen -tog und -tag usw., wenn der Haupt- 
stamm auf eq oder ik endigt 37, ist der Mundart von Nordlabrador ebenso 
fremd wie der Sprache der Ostkiiste. Ja, man kénnte noch eher davon 
sprechen, da an der Nordkiiste gerade die entgegengesetzte Neigung besteht, 


35 Vgl. besonders solche Haufungen*wie in dem Worte giviuiautit (ScHULTZz- 
LORENTZEN, S. 102). 


EOw AAO non 208/200 
37 KLEINSCHMIDT, S. 111. 
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s in ¢ zu verwandeln. Zwar hdrte ich niemals die Form fisamat fiir vier 55. 
wohl aber, wenn auch nur einmal, taraleqitaq, Schmetterling, fiir saraleqitaq. 
Allerdings besteht die Méglichkeit, zumal das Wort ohne Zusammenhang fie, 
daB hier nicht die Bedeutung ,,Schmetterling“ gemeint war, sondern vielleicht 
ein Wort, das wie grénl. ta‘falegisaq Rochen bedeuten soll 39, Doch gibt Knup 
RasMusseN von den Utkuhikjalingmiut am Groen Fischflu® dieselbe Form mi! 
tim Anfang (tagalegitaq) fiir ,,Schmetterling“ 39, 


Wechsel von 2 zu s. 


34. Ein anderer Lautwechsel kommt, von einigen Ausnahmen abgesehen, 
nur an der Nordkiiste vor, namlich die Vertauschung des scharfen 4 nach 
Konsonanten gegen s. Jedoch tritt diese durchaus nicht ausnahmslos ein. So 
heiBt es wohl aksunag, Tau, aksaeraqpog, es weht, und neqsinuvog, er ist 
geizig, aber akiakpog, er schreibt, ohne Wandlung des 2, und unter den An- 
hangsstammen lauten zwar -tdaqpogq, sehr, -tharuagpoq, wenn er nur nicht, und 
-thagtuaqpog, Gott sei Dank, daB er, -tsagpog, -tsaruagpog und. -tsagtuag- 
poq, aber einem anajukseq, der altere, und nukagseq, der jingere, sowie gi- 
teqseq, der mittlere, stehen sivogieq, der erste, und kinoqieq, der letzte, gegen- 
uber. Auch lautet der Anhangstamm -tsagpog manchmal -tiagpog, wie im 
Osten, und -titdugo, ihn veranlassend, kommt neben -fitsugo vor. 

Hinsichtlich dieser Lauterscheinung besteht iiberhaupt eine gewisse Ver- 
bindung zwischen beiden Kiisten Labradors. So sollen nach Angabe eines 
Fskimos der Wakehambucht, der aus Ft. Chimo (Kdksuaq) stammt, dort beide 
Formen nebeneinander gebrauchlich sein. Auch horte ich in Hebron an der 
Ostkiiste von Killineqer-Eskimos die Aussprache ilaeqsugo, es zu entwirren, 
statt des sonst tiblichen i/aegdugo, und in einer Erzahlung, die ich in Hoffen- 
thal, der siidlichsten Missionsstation Ostlabradors, erhielt, findet sich das 
Wort Omaritsagtok, sie beide sehr fleiBig seiend. Bourguin 4° gibt iibrigens 
den Anhangsstamm, -jarakiivog, er wird bald ..., auch in der Form -jaraksivogq. 
Eine Regel dariiber, wann s statt 2 steht, habe ich bisher nicht entdecken 
konnen. Auf jeden Fall aber tritt s nur dort ein, wo auch ostlabradorisch 2 an 
zweiter Stelle einer Konsonantenverbindung steht, nicht etwa auch in den 
Fallen, in denen dies zwar westgrénl. der Fall ist, im Ostlabradorischen aber 
ein geminierter Mitlaut steht. Also heiBt es nordlabr. wohl kavegsuk, Fjord, 
aber mafrrok, zwei usw. 

AuBerhalb Labradors kommt die Erscheinung meines Wissens nur in 
der Mundart der Kupfer-Eskimos vor #4}. 


Wechsel von / und 2. 


35. Eigentiimlich ist der Wechsel von stimmhaftem / mit stimmlosem A, 
dem ein anderer Konsonant vorhergeht, innerhalb der Eskimo-Mundarten. So 


38 BrrRKET-SMITH, a. a. O., S. 43. 
38 ScHULTZ-LORENTZEN, S. 238. 
392 RasmusSEN, Netsil. Esk., S. 520. 


40 Bourguiyn, S. 211. . 
41 JenneEss, Songs of the Copper Eskimos, S. 420, No. 13, Verse 2, pt. 3. Dagegen 


Knup RasmussEN, der bei diesem Stamme jedes s durch fh ersetzt (Copper Esk., S. 289). 
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entspricht gronl. iluaqpog, ist recht 4, dem labr. ithuagpog, umgekehrt gronl. 
iklaeqpa (igdlaer pa) 4%, er entwirrt es, labr. ilaegpa und gronl. ilakpoq, es ver- 
wirrt sich 44. Weiter horte ich von einer aus Rama in Nordostlabrador stam- 
menden Frau die Formen niaquatiuanik, mit seinem schrecklichen Haupte, und 
niaquvinatiua, sein verwiinschtes Haupt, wahrend sonst der Anhang -aluk, 
schrecklich, riesig, stets nur mit einfachem stimmhaftem / gesprochen wird. Ob 
diese Erscheinung bereits der eskimoischen Grundsprache angehért? Das 
gleiche ist vielleicht mit der folgenden der Fall. 


Wechsel von s und j. 

36. Auf den Wechsel von s und j innerhalb des Westgrénlandischen hat 
schon THALBITZER im Jahre 1904 hingewiesen 45. Auch im Labradorischen ist 
er zu merken. Nicht nur heiBt es wie im Grénlandischen pisasut, drei, aber 
pinajuat (bzw. pinajuak), der dritte, sondern ich hérte auch neben pisukpogq, 
er geht zu FuB, die Form pijukpog von Killineqer-Eingebornen (vgl. auch die 
Anhangsstamme, als deren Anfangskonsonant s und j wechseln, wie -swippoq, 
-juippog, selten) 46. Bei naherer Nachforschung fiel mir auf, daB auch s und 
hs ineinander iibergehen. So wird die Partikel atswk, ich weiB nicht, bald mit 
reinem s gesprochen, bald, und dies besonders an der nérdlichen Ostkiiste und 
in der Wakehambucht, mit /s, also athsuk. Ebenso lautet der die intransitive 
Form transitiver Verba bildende Anhang -sivog bei den Redewortern der 
3. Klasse haufiger -hsivog, so heiBt es dfter ogauthsivog als ogautsivog, er 
spricht zu jemandem, wnipkauthsivog als unipkautsivog, er erzahlt jemandem. 
Dieser Lautwandel scheint jedoch nur nach ¢ aufzutreten, denn man sagt 
taqsivog, es ist dunkel geworden, nicht taghsivog, und trifft durchaus nicht 
jedes s. Das s des Anhangs -simavog z. B. assimiliert vielmehr vorangehendes. 
t wie in tkissimavog, er ist angekommen. 

Aus diesem Wechsel von s und hs erklart sich wohl auch die schwankende 
Schreibung bei ERpMANN und Bourguin. 


Aspiration von qq. 


37. Dem Nordlabradorischen und an der Ostkiiste scheinbar nur der 
Sprache der Killineqer angehdrig, aber schon dem nur etwas siidlicheren 
Aulatsivik fehlend, ist die Aspiration des geminierten g in der ersten Klasse 
der Verba mit dem Hauptcharakter g, so in foqutsivaunerrut, sie pflegten zu 
toten, wie man sagt, nuliaretuinnalegnerrok, matronnik gitoanaqtalegnerrok, 
sie beide heirateten einander und hatten zwei Kinder, wie man erzahlt, tapa- 
naitiarrog, er ist sehr achtunggebietend, anstatt togutsivanneqqut, nuliaré- 
tuinnalegneqqok, qitounagtdlegneqqok, tapanaitiaqqogq. 

38. Umgekehrt wurde in der Wakehambucht die Konsonantengruppe /F 
des Ostlabradorischen, die grénl. ri, alask. Ir entspricht, oft wie gq ausge- 


42 ScHULTZ-LORENTZEN, S. 59, 

43 A.a.O., S. 49, 

“ Visaek, S.179; ScHuLtz-LorENTZEN, S. 56. 
45 Phon. Study, S.174 bzw. 177. ' 

46 Bourguin, S. 212. 
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sprochen, jedoch nicht in allen Wértern; so ineqqavoq, er reist, gupeqqogq, 
Made (ostlabr. ine‘ravoq, quperroq), aber marrok, zwei, wie ostlabr. 


Nasalierung der Endkonsonanten. 

39. Nasalierung von Endkonsonanten kommt in Ostlabrador in der 
2. Pers. Sg. des Interrogativs ohne Objektsuffix und vor vokalisch anlautenden 
Wortern vor. So gapsinik jareqaggén? wie alt bist du? oder ivven, du? Die 
vokalisch anlautenden Wérter, die Naselung des Endkonsonanten bewirken 
kénnen, sind vorwiegend solche enklitischer Natur wie in qganon-ippa? wie ist 
er? oder pautialukin-ukua, dieses dein fiirchterliches Kajakruder. Doch tritt 
hier im Gegensatz zur Frage durchaus nicht immer die Nasalierung ein, so 
z. B. nicht in sujat-wkuad? was sollen diese? Im Norden Labradors war die 
Nasalierung bei der Frage seltener als im Osten und wohl meist den Weibern 
eigen. So hérte ich dort wohl die Form gapsinik ukiogaqqgén? Wieviel Winter 
hast du? (oder uwkiuliuvén?), aber stets nur suvét? was willst du?, auch von 
Frauen. Vor vokalischem Anlaut kommt hier Nasalierung oft in Liedern vor, 
besonders vor den des Rhythmus halber eingefiigten Ausrufen wie a/ und é/ 
So singt in der Sage von Qaukhsakhsuk der Mondmann: 


pivatheggos a! una! 
pivalegparalukpon a! 

Er fangt an zu wachsen, o! dieser! 
Er fangt gewaltig an zu wachsen, o! 


Ganz unabhangig von der Umgebung ist die Nasalierung des End- 
konsonanten in Worten wie gulin, zehn, supOdrutiaqgpin, kleine Pfeife (Zigarette) 
— und ivvén, du (auBerhalb der Frage), die aber durchaus nicht immer einzu- 
treten braucht. Auch hatte in Itivia, siidéstlich der Wakehambucht, eine Frau 
den Namen Agiaruldn, die kleinen Magen. Doch fand auch hier im Norden 
ebensowenig wie im Osten eine Nasalierung der Mehrzahlendung ¢ statt, von 
dem ebenerwahnten gulin abgesehen. Im allgemeinen neigten die Frauen mehr 
zur nasalen Aussprache der Endkonsonanten als die Manner. 

An beiden von mir besuchten Kiisten Labradors ist mir jedoch niemals 
eine Naselung des End-p des Subjektivs der Nennworter zu m aufgefallen. 


Weibersprache. 

40. Obwohl das Wort kutakpogq, er spricht undeutlich, an beiden Kisten 
Labradors zwar bekannt ist, jedoch nicht als Bezeichnung fiir Erwachsene, 
deren Aussprache der von Kindern darin ahnelt, daB sie wie diese die in der 
hinteren Mundhohle gebildeten Konsonanten nach vorn verlegen, wie dies 
THALBITZER 47 vom nérdlichen Westgrénland berichtet, war éine solche Er- 
scheinung doch an beiden Kiisten zu sptiren. Hauptsachlich zeigte es sich bei 
den Frauen. Nicht nur, daB die Aussprache des uvularen g bei ihnen nicht 
sehr deutlich ist, auch die uvulare tonlose Spirans * wird von den Frauen der 
Wakehambucht meist wie x gesprochen, besonders in dem in Erzahlungen 
haufig wiederkehrenden Anhang -neqqoq, man sagt, dab... So oqaleuney jut, 


47 Phon. Study, S. 179. 
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sie begannen, wie es heiBt, zu sprechen (fur ogalegnerrut). Ebenso wurde die 
stimmhafte uvulare Spirans r gutturalisiert wie in nuatsigiattugitik, sammelt 
ihr beide auf (statt nuatsigiagtoritik). Dasselbe trat bei Frauen der Nordost- 
kiiste auf, die auch in Erzahlungen, die sie mir auf Wunsch in lateinischen 
Buchstaben niederschrieben, stets g fiir r gebrauchten. 

Bei Frauen dieser Kiiste fand ich im Anfang von Wértern selbst die 
Aussprache des & so weit nach-vorn verlegt, daB es einfach zu ¢ wurde, z. B. 
tinunnane, nachher, fir kiaoggane (mit gleichzeitiger Gutturalisierung des 
geminierten uvularen 7). Selbst g wurde hier im Wortanfange zu sly Aa 2. 
tiutialegmat, weil ér sehr fror, fiir giutialenmat. 

41. Dieselbe Tendenz zeigte sich darin, da8 die Frauen mehr als die 
Manner zur Assimilation des ersten von zwei Konsonanten iiber das in § 26 
geschilderte MaB hinausneigten. So assimilieren sich in der Weibersprache q, 
k und v (bzw. p) vor s stets in bezug auf die Artikulationsstelle, werden also 
samtlich zu ¢, wie in wtseg, Hundestrangose, nuliarélitsutik, sie beide anfangend 
als Eheleute zu leben, atiatsune, schreibend, ilagitsugo, ihn zum Gefahrten. 
habend, statt ogseg, nuliaréleqsutik, akiaksune, ilagipsugo. Ja, an der noérd- 
lichen Ostkiiste trat hier manchmal sogar vollstandige Assimilation zu 
Doppel-s ein, z. B. assunissimajog, der Gefesselte, fiir atsunegsimajog. Ebenso 
werden g und & vor Nasalen nicht nur in der Artikulationsart, sondern auch in 
der Artikulationsstelle, d. h. vollstandig, angeglichen, also z. B. ogalinnimmijut, 
die wieder zu sprechen angefangen haben sollen, fiir ogalegnegmijut, und ahn- 
lich. (Uber die Erscheinung von At fiir kk s. § 69.) 


42. Weiter lauten in der Wakehambucht die Anhangsstamme -tsaqgpogq, 
sehr, und -tsaruagpog, damit nicht (fiir tAagpog, -tharuaqpoq) im Munde der 
Frauen stets -ttagpoq bzw. -ttaruagpog, so in nakuttayyutit, du bist tichtig, 
von nakogpog (an der Ostktiste nakutlagqutit oder nakutiagputit) oder in 
ipiniattaruaravit, damit du nicht ertrinkst, von ipivog, er ertrinkt, silaluttaqqogq, 
es regnet sehr, fiir silalutsaggog (an der Ostkiiste silalutiagqoq). (Vgl. hierzu 
Rasmussen, Netsilik Esk., S. 431: silattiavaulerpog fir silatsiavaulerpog, ohne 
daB der Sprecher ein Weib ist.) 


Il. Teil: Zur Formenlehre. 


43. In der Darstellung der Lautlehre des Labrador-Eskimoischen muBte 
ich etwas ausfiihrlicher verfahren, da diese auch fiir die Mundart der Ostkiiste 
bei Bourguin recht kurz gefaBt ist. Bei der Formen- bzw. Satzlehre werde ich 
mich dagegen im wesentlichen darauf beschranken kénnen, die Abweichungen 
meiner eigenen Feststellungen von den Angaben BourQuin’s zu zeigen nicht 
nur, soweit diese beztiglich der Sprache der siidlichen Ostkiiste nicht oder nicht 
mehr zutreffen, sondern auch hinsichtlich der Mundart der ndrdlichen Ost- 
kiiste, die ihm fast ganz unbekannt war, wie ich sie in Hebron von den Ein- 
gebornen dieses Ortes selbst und den dorthin gezogenen Bewohnern der nérd- 
lich davon gelegenen, zum Teil heute aufgegebenen Siedlungen von Sagdlek, 
Nagvak, Aulatsivik und Killinek, teilweise auch an diesen Orten selbst gehort 
inabe, soweit heute dort noch Eskimos wohnen. Einmal weicht namlich die 
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Sprache dieser Gegenden von der der siidlicheren Platze ab, zum andern aber 
stellt sie wohl deren urspriinglicheres Wesen dar, ehe der FinfluB der WeiBen 
sich geltend machte. 


Deuteworter. 


44. Diese entsprechen an der ganzen Ostkiiste vollkommen den bei 
Bourouin, S. 88, angefiihrten. Da dieser jedoch der ungenauen Rechtschrei- 
bung der fb radormiseion folgt, muB Einiges itber die richtige Lautform 
gesagt werden. 

Von den persénlichen Deutewértern haben manna, dieser, und kanna, der 
hier unten, doppeltes 7, ebenso die subjektiven Formen mattuma und kattuma 
ein geminiertes ¢. Ihre Mehrheitsformen makkua, diese hier, und kakkua, die 
hier unten, haben Doppel-k wie alle anderen Plurale der persénlichen Deute- 
worter, soweit diese nicht pk haben wie ipkua, jene, apkua, die im Norden, 
und gapkua, die drinnen befindlichen. Ukua, diese, hat jedoch — iibrigens 
ganz folgerichtig — einfaches k, im Gegensatz zu ukkua, die seewarts befind- 
lichen. Meine Beobachtungen hieriitber wurden fiir die Ostkiiste durch die 
Angaben der 65jahrigen Eskimofrau Joanna Asa, die ihre Enkelkinder selbst 
im Lesen und Schreiben unterrichtet hat, sowie des 77jahrigen ABEL OKITJUK, 
eines ftir einen Eskimo recht gebildeten Mannes, bestatigt. 

Fur die Mehrzahl gibt es bei allen persénlichen Deutewortern, wie wohl 
in den meisten Eskimo-Mundarten 48, nur die Form auf -va, nicht auch, im 
Gegensatz zum Gronlandischen 49, eine Foim auf -o. Der Ablativ der 6rtlichen 
Deuteworter sowie der persénlichen, in der Einzahl wie Mehrzahl, endet ent- 
sprechend Bourouin und gleichfalls im Gegensatz zum Grénlandischen ®° an 
~ beiden Kiisten Labradors aut f, also mannat, von hier, tapSumannat, von diesem, 
tapkunannat, von diesen. 

45. Zu der Bedeutungsangabe, wie sie BourRQuiN gibt, habe ich fur die 
Ostkiiste nichts zu sagen, insbesondere stimmt auch der in § 186 (S. 89) dar- 
gelegte Unterschied zwischen mdne und uvane, hier. Dies gilt ebenso wie alles 
bisher tiber die Deutewérter Gesagte auch fiir die Mundart der Nordkiste. 
Nur bestehen fiir diese folgende Ausnahmen: 

inane, nordlich, ist iberhaupt nicht bekannt, ebensowenig dre im Suden. 
Bei ikane zeigte mein Gewahrsmann in die nahe Siidrichtung; es scheint aber 
auch noch andere Richtungen in der Nahe zu bezeichnen. wnane und pane 
haben auch hier ihre Grundbedeutungen ,,auf der See- bzw. Landseite“. 
Qaggamut, zum Berge, wurde als Erlauterung zu pane gegeben, was in der 
von Norden nach Siiden sich erstreckenden Wakehambucht die Ostseite be- 
zeichnet. Unane aber ist immer die Richtung nach dem offenen Meer, hier also 
Norden (HudsonstraBe), nicht etwa das Wasser der Wakehambucht im Westen, 
an deren Ostufer die Siedlung von Kaneqsuksuaq liegt. Bei favane wies mein 
Gewahrsmann nicht nur nach Norden, sondern auch nach Westen. Méglicher- 
weise bezeichnet dies also, im Gegensatz zu wnane, jede Richtung nach dem 


48 Vgl. Brrket-SMirH, a. a. O., S. 43; Jenness, Voc., S. 128. 
49 KLEINSCHMIDT, S. 23. 
50 Ders., S. 21. 
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Wasser, nicht nur nach der offenen See. Die Eskimofrau AUKPALUK nannte 
einmal einen Platz oggoq (Leeseite), wobei sie von der Siedlung Kaneqsuksuaq 
nach Siidosten zeigte. Dies bezeichnete sie mit avane. Pikane, kanane, qamane, 
gane und kiane haben jedoch dieselbe Bedeutung wie an der Ostkiiste 54. Bei 
gamane gab man als Erlauterung i/wane, im Innern. 

46. Das fragende adverbiale Deutewort wird in Nordlabrador wie an der 
Ostkiiste des Landes (vgl. Bourouin, S.92) vom Stamme za gebildet, nicht 
wie in Gronland 52 vom Stamme suk, was. Also nane, namut, nakit, naukut, An 
der Ostkiiste hérte ich auch haufig die Form nauk in der Bedeutung: Wo ist er? 

47. Dagegen ergeben sich fiir die personlichen Frageworter kina wer? 
und suna was? fiir die Mundart der Nordkitiste einige Verschiedenheiten in 
der Beugung: 

Gleich ist in beiden Gegenden im Gegensatz zum Groénlandischen 5 die 
Aufnahme der Endung na in den Stamm in samtlichen Kasus der Einzahl, 
und zwar kann ich mich nicht entsinnen, jemals die den grénlandischen ent- 
sprechenden Formen mit Weglassung der Silbe na gehért zu haben, weder an 
der Ostkiiste noch in der Wakehambucht. Wahrend aber an der Ostktiste die 
Formen mit ma in der Zweiheit und Mehrheit von kina nicht auftreten, diese 
dort vielmehr kikkak bzw. kikkut lauten, sind an der Nordktiste daneben auch 
die Formen mit za gebrauchlich, also kinakak und kinakut, und entsprechend 
lauten dann auch die Formen von suna sunakaik bzw. sunakut, neben denen 
die den ostlabradorischen entsprechenden scheinbar kaum noch in Gebrauch 
sind. Die obliquen Kasus dagegen werden wieder wie im Osten gebildet, also 
kikkune, sunane usw., bei beiden Wértern iibrigens nur mit einfachem n (anders 
KLEINSCHMIDT, S. 24, vielleicht irrtiimlich). 


Hauptworter. 


48. Wie ich bereits in § 29 gesagt habe, ist die Metathesis, wie sie das 
Gronlandische aufweist, im Labradorischen bei der Wortbildung von unter- 
geordneter Bedeutung. Das zeigt sich deutlich auch bei der Beugung der 
Hauptworter. Hier tiberwiegt KLEINSCHMIDT’s 1. Klasse, Worter ohne Laut- 
verseizung, ganz bedeutend. Man bildet sowohl an der Ostkiiste des Landes 
wie im Norden die subjektive Form, Zweizahl und Mehrzahl bei allen Sub- 
stantiven in dieser Weise, und zwar gibt man dabei sogar der im Gronlan- 
dischen fiir die auf & endigenden Worter iiblichen Bildungsweise den Vorzug, 
auch bei solchen, die auf einen Vokal ausgehen. Man sagt also haufiger nunait, 
die Lander, als nunat, allait, Indianer, anakkuit, Schamanen, seginiup und 
Sseqinit, aqviup und aqvit, saqpiup und sagpit, kamiup und kamit, nikorfautait, 
Seehundsjagdstithle (Sternbild der Kassiopeia), naktoraliup und naktoralit, 
gaeruliup und qgaerulit (Grénlandseehund). 

Die Subjektivformen der Anhangsstémme -suaq, gro, und mauag, Ab- 
bild, lauten jedoch im Norden wie an der Ostkiiste -suap bzw. anuap, nicht 


51 Bourguln, S. 88. 
°? KLEINSCHMIDT, S. 22. 
53 Ders., S. 24. 
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“Sip, anip wie im Groénlandischen. Eine Form wie umiaqsiip von umiaqsuaq, 
das groBe Frauenboot, wurde geradezu abgelehnt und nur umiagsuap zu- 
gelassen. 

49. In der KLeInscumipt’schen 2. Klasse sollen im Norden wie an der 
Ostkiiste neben den Formen auf -it bzw. -iup auch die mit Lautversetzung in 
Gebrauch sein, wenn auch weniger haufig als jene. Meine Gewahrsmanner 
in der Wakehambucht gaben mir das jedenfalls an. Anwenden gehért habe 
ich jedoch die letzteren nicht. Am wenigsten scheinen die Mehrheitsformen 
ukatiit und tatsit vorzukommen, denn diese beider bestatigte der eine meiner 
Gewahrsmanner nur zégernd, wahrend der andere sie ganz ablehnte. Von 
gajaq wurde der Subjektiv gainnap nicht anerkannt, wohl aber der Dualis 
gainnak, sonst hieB es gajaup, gajak, gajait. 

50. In der 3. Klasse besteht im Norden wie im Osten auf jeden Fall die 
zweite Abteilung nicht. Formen wie agqverit, ernerit, Walfische, Séhne, sind an 
beiden Kiisten unbekannt. Man kennt nur aqvit bzw. egnit. Aus der ersten Ab- 
teilung wurden von der 30jahrigen Eskimofrau QUPEQQ6Q, einer sehr intelli- 
genten Person, die bei Bourouin 54 in der zweiten Kolumne angegebenen 
Formen zugelassen, von dem 33jahrigen Ogitroo jedoch abgelehnt. Selbst 
von den Ortswoértern werden Formen ohne Lautversetzung gebildet, wie z. B. 
kinuninane, nachher, statt kiaonnane. 


51. Die Anhangung der Possessivsuffixe an Hauptwérter geschieht im 
allgemeinen an der Nordkiiste ebenso wie in Ostlabrador (s. Bourouin, 
S. 30 ff.), also etwas verschieden vom Grénlandischen. Das Suffix fiir , dein“ 
wird auch im Norden wie die Pluralform gebildet, also fast ausschlieBlich auf 
-it, Vor der subjektiven Form -vit bleibt auch hier oft der Endkonsonant stehen, 
wonach -vit zu -pit wird, wie im Ostlabradorischen und Gronlandischen. Die 
subjektiven Formen des Duals der 1. und 2. Person in der Zweizahl des 
Objekts lauten an beiden Kiisten wie die der Einzahl bzw. Mehrzahl des 
Objekts, anders als im Grénlandischen, also z. B. nundpta, unser beider zwei 
Lander subjektiv, nundpse, euer beider zwei Lander subjektiv (vgl. dazu 
BourQuin, S. 32/33, gegen KLEINSCHMIDT, Tabelle bei S. 21). 

Stehenbleiben des Endkonsonanten vor den mit m beginnenden Personal- 
suffixen in der Einzahl des Objektes ist in Nordlabrador so haufig wie im 
Osten, so afsagma, meine Vatersschwester, (subj.) von atsag. Jedoch bleibt der 
Endkonsonant an beiden Kiisten im Gegensatz zum Grénlandischen vor den 
Suffixen der 6. Klasse 55 niemals stehen. Also nunavut, unser Land und unsere 
Lander, nunase, euer Land und eure Lander. 

52. Appositionen: Hier bleibt vor den mit m und 71 beginnenden 6fter 
der Endkonsonant gq stehen wie im Ostlabradorischen, so in Ranognik taku- 
legtuvineg, er erblickte Schneeganse, von kaaog, Schneegans. 

53. Die Anhangung der Appositionen an die Possessivsuffixe der 
1. Person geschieht in Nordlabrador anders als im Osten und auch sonst 
in den Eskimo-Mundarten iiblich, namlich an die objektive Form der Suffixe. 


54 S. 22, § 60. 
55 KLEINSCHMIDT, S. 33. 
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Nunagane, in meinem Lande, ananakukkanut, zu meiner Mutter und den 
Ihren, usw. Ob der Vialis, durch mein Land, in gleicher Weise gebildet wird, 
also nunagagut, entsprechend nunanagut, durch sein Land, habe ich nicht be- 
obachten kénnen und leider ausdriicklich zu erfragen versaumt. Ubrigens ver- 
stand man mich auch hier im Norden stets, wenn ich die Formen der Ostkiste, 
also an den subjektiven Suffixen, brauchte. Ich hérte diese nur von den Fin- 
gebornen selbst nicht angewendet. Ein Mann wollte sie zuerst sogar tiberhaupt 
nicht zulassen. . 

Vergleiche dazu iiber Ostgrénland: THaLpirzer, Amm. Esk., S. 143, 
tikineramin, bei meiner Ankunft, aber tupivne, in meinem Zelte (a. a. O., S.113). 

In der Form nunamikkut, durch ihr eigenes Land, ist deutlich doppeltes 
k zu horen, wie es BourQuin 5° richtig fiir die Ostkiiste gibt, wohingegen 
KLEINSCHMIDT 57 dies fiir Westgrénland nicht tut. Die Entstehung der Form 
aus nunamik-gut wird dadurch klar. 


Zahlworter. 


" 54. Diese sind im Norden von ganz besonderem Interesse. Zundachst 
allerdings zahlt man bis fiinf in der tblichen Weise. Dabei hat marrok zwei, 
deutlichen geminierten uvularen Reibelaut, ebenso an der Ostkiiste. Agga fur 
zwei, wie BouRQuUIN 8 fiir die Ostkiiste gibt (richtiger a‘fa), wurde weder dort 
noch im Norden verstanden. Die Zahlen von 6 bis 10 sind dagegen nicht auf 
dem Fiinfersystem aufgebaut, wie in Grénland oder wie sie an der Ostktiste 
Labradors nach Bourguin 5° friiher in Gebrauch gewesen sein sollen, sondern 
werden aus Verdoppelungen der Zahlworte fiir 1 bis 5 gebildet. So heiBt 
6 pinasdjogtut (die 2 mal 3 sind), 8 sitamaujogtut®° (die 2 mal 4 sind) 
und 7 sitamaujogniagtut (die auf 2 mal 4 hinstrebenden). Der Anhangs- 
stamm -ujoqpog, der zur Bildung dieser Formen benutzt wird, scheint eine 
Verbindung von -zvogq, er ist, und -togpoq (-joqpoq), tut so mehrmals, zu sein. 
10 hei®t wie in Grénland und an der labradorischen Ostkiiste qulit (qulin). 
Davon wird 9 in der gleichen Weise gebildet wie sitamaujonniagtut 7 von 
sitamaujogtut und heiBt also guliuniagtut, die 10 sein wollen 6°. 

55. Die Zahlbezeichnungen fiir 11 bis 19 werden nun aber an der Nord- 
kiste ganz auf dem Zehnersystem aufgebaut. 11 heiBt gulitio atauseqio, 
12 qulitio marfokio usw. bis 19 qulitio quliuniagtutio. Diese Bildungsweise, 


Sar Sole 

57 Vel. Tabelle bei S. 21. 

LS al: 

SUED erie O)s 

60 Nach ErpMAnn (S.245, 288) miissen diese beiden Zahlwérter noch zu seiner 

Zeit (1864) auch an der siidlichen Ostkiiste gebrauchlich gewesen sein (vgl. auch 
Bouraguln, S.50). 

60a Nach Stupart (S.113) werden in der Stupartsbucht die Zahlen 7 und 9 als 


€ und 1 bzw. 8 und 1 gebildet, also pinasdjogtut atausegio bzw. sitamaujogtut atauseqio: 


10 soll durch tat imaujogtut (die zweimal 5 sind) bezeichnet werden, was tibrigens auch 
ErpManxn (S.317) angibt. Ich selbst habe diese Benennungen in der Wakehambucht 


jedenfalls niemals gehoért, so oft ich mich auch nach den Zahlbezeichnungen erkun- 
digt habe. 
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die sich scharf von der friiher an der Ostkiiste iiblichen und der grénlandi- 
schen unterscheidet, scheint sonst nur am Kuskoquim im siidlichen Alaska in 
Gebrauch zu sein 61, nur daB es dort noch ein besonderes Wort fiir 15 gibt, 
was in Nordlabrador nicht der Fall ist. 

56. 20 heiBt indp avatinit naviugit, des Menschen auBere GliedmaBen 
zu Ende, oder bloB avatit, z. B. puijit avatit, 20 Seehunde, wahiend die Form 
inuk naviugo nicht in Gebrauch ist. Hier kommt also wieder das Fiinfer- bzw. 
Zwanzigersystem zur Geltung. Die weiteren Zahlen lauten dann avatitio 
atauseqio 21 usw. Das fiir 21 bei KLEINSCHMIDT ®2 als moglicherweise im 
nordgrénlandischen Dialekt vorkommend genannte wanijut (ungnissut) ist in 
der Wakehambucht vollstandig unbekannt, 30 heiBt avatitio gulitio, 40 avatitio 
avatitlo oder marrounik avatit, 50 avatitio avatitio gulitlo oder marfonnik 
avatitio qulitlo usw. Die hoheren Zahlbegriffe sind nicht gelaufig. Meist sagt 
man dann amihsut, viele. Das hierfiir an der Ostkiiste allein iibliche unuktut 
wurde zwar verstanden, ist aber nicht in Gebrauch. 

57. Die Ordnungszahlwérter entsprechen denen der Ostkiiste. 


Ortsworter. 


58. Die der Ortsbezeichnung dienenden Hauptworter sind im Norden 
Labradors dieselben wie an der Ostkiiste 63. Das Wort kujat, die Siidgegend, 
ist also unbekannt. 


Personworter. 


59. Dasselbe ist mit den Personwértern der Fall. (Wber die Aussprache 
von ‘vvit, du, vgl. § 26 unter B2.) Demnach lauten die casus obliqui in der 
Mehrzahl uvaptinne, ilipsinne usw., nicht, wie KLEINSCHMIDT 64 von Grénland 
angibt, uvavtine bzw. ilivsine, wahrend Viparxk ® in beiden Fallen geminier- 
tes 1 schreibt. 

60. uvana, ich, wird jedoch an der stidlichen Ostkiiste in gewissen Zu- 
sammensetzungen seiner urspriinglichen Bedeutung ,,meine Hierheit‘ 6 ent- 
sprechend, als 3. Person behandelt. So sagt man, wie ich oft hérte, wvaza- 
unnittog, ich nicht, und nicht uvana-unnittuna oder -unnilana, und Missionar 
HeETTascH gab mir noch das Beispiel siltaittog-uvaua, 0, ich Torichter!, eine 
Redensart, die ab und zu gebraucht werden soll. 

Der von Bourguin ®7 fiir die stiidliche Ostktiste erwahnte Gebrauch des 
bloBen Stammes von uvana, uvag, kommt auch weiter nérdlich in Hebron vor. 

61. Die uneigentlichen Personworter kise, Alleinheit, tamaqg, Ganzheit, 
und ilannaq, Gesamtheit, dies mit deutlichem geminiertem 7, werden in Nord- 
labrador gleichfalls wie fiir den Osten bei Bourguin 68 angegeben dekliniert. 


61 SCHULTZE, S. 11. 

62'S. 38. 

63 Siehe Bourgulin, S. 57 ff. 
64 S. 43, 

&5 S$. 92 bzw. 101. 

66 Vgl. KLEINSCHMIDT, S. 42. 
67 S$. 69, Anmerkung. 

CeeSe ait. 
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Doch werden in der Mehrzahl von ilannag mit Apposition im Norden meist die 
Suffixformen mit a im Anfang gebraucht. Also iannaninut, zu ihnen allen 
usw. statt ilannainut. Den Nominativ des Plurals, ilannatik, horte ich der 
Regel zuwider einmal in Ostlabrador als Akkusativ gebraucht: ilakka ilinnatik 
siniktitiugit, als alle meine Angehérigen schliefen, wahrend es formgerecht 
heiBen miiBte: iakka ilannaita siniktitlugit oder ilakka ildnnatik sinikdutik. 
Die Sprecherin war ein 16jahriges, aus Oqaq stammendes Madchen, das ich 
in Hebron traf. Anscheinend werden die letztgenannten beiden Ausdrucks- 
weisen gelegentlich durcheinandergeworfen. Die Form kisime wurde in der 
Erzahlung einmal adverbial angewendet wie kisiane, und zwar von der Killi- 
nekerin Monika (frither Panicunia geheiBen), namlich in dem Satze: kisime 
ukaleg miteqio takuvakka, ich sah nur einen Hasen und eine Eiderente, statt 
kisiane oder kiséta... usw. 

Bei iame, selbst, werden die Formen iamigut und iamikkut, letzteres 
deutlich mit doppeltem & angegeben, an beiden Kiisten Labradors meist gleich- 
wertig gebraucht. 


Tatigkeitsworter. 


62. Hier ist zunachst zu bemerken, daB auch im Norden Labradors die 
KLEINSCHMIDT’sche 5, Klasse ®° fehlt, jedoch auch hier nicht vollkommen. Auch 
hier wie an der Ostkiiste kann man Infinitiviormen héren, wie i#agalugo, ihn 
zum Genossen habend, und pijaralune, mit Absicht handelnd. In den tbrigen 
Modi aber kommen solche zusammengezogenen Formen nicht vor, sondern 
diese werden alle nach der 4. Klasse gebildet. Der Anhangsstamm -gaog, so 
haufig im Grénlandischen, lautet im Labradorischen -givog und wird nur nach 
Klasse 4 abgewandelt. Er kommt iibrigens nicht als beweglicher Anhang, 
sondern nur in bestimmten Verbindungen vor. 

63. Sonstiges Ubertreten von Redewortern aus einer Klasse in die andere, 
so daB Flexion nach beiden méglich ist, kommt an beiden Kiisten vor, wenn 
auch vereinzelt. So war es im Osten, besonders auf der siidlichsten Station 
Hoffenthal, nicht selten, daB man tuktogava? horte fiir tuktogagqa?, gibt es 
Renntiere? In Hebron horte ich einmal imivara fiir imeqgpara, ich trinke es. An 
der Nordkiste brauchte eine alte Frau die Form aqgavog, er steigt hinunter, 
fur sonst tbliches aqgagpog, auch heiBt es dort ganz allgemein tuaveqpuna, 
ich eile, anstatt tuavippuna. 

64. Einen Ubertritt der Verba 4. Klasse in die dritte in der 3. Pers. d. 
Ind. u. Interr, wie im Grénlandischen 7°, also z. B. nuauvog, aber nunupput, 
nunuppat, habe ich in Ost- wie Nordlabrador nicht bemerken kénnen. Dort 
heiBen die Pluralformen also regelmaBig nunuvut bzw. nuguvat, DaB im Kon- 
junktiv und Subjunktiv die Wérter der 2. und 3. Klasse in die 4. iibertreten, 
kommt wohl nur in Ostlabrador vor, dort aber fast stets. Also heift es z. B. 
pisuguvit, wenn du gehst, statt pisukkuvit. Einmal hérte ich sogar eine ver- 


69 KLEINSCHMIDT, S. 46/47. 
70 Vgl. KLEINscHMIDT, S. 49, § 53. 
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neinende Form gleicher Bildung, namlich tigujunnannigamiuk, weil er ihn nicht 
erfassen konnte, fiir tigujuananninnamiuk. 

65. Vertauschung des Hauptcharakters v im Ind. und Interr, der drei 
ersten Klassen gegen g ist an der nérdlichen Ostkiiste Labradors so haufig, 
da8 man sie als die allgemeine Regel ansehen kann. Im Hebron und Pt. Burwell 
hort man fast nur ogaqqogq, er spricht, malikkogq, er folgt, tikikkog, er kommt 
an, fir ogagpog, malikpog, tikippog. Auf den siidlicheren Stationen der Ost- 
kuste ist dies im Indikativ nicht so haufig, wohl in der Frageform. Doch glaube 
ich, daB es dort frither auch in der Bejahungsform iiblich war. Das Zuriick- 
treten des Gebrauchs von g als Hauptcharakter wird vielmehr auf den Ein- 
flu8 der durch die Missionare geschaffenen Schriftsprache zuriickzufiihren 
sein, die ihn kiinstlich ablehnt. So bezeichnete auch mir gegeniiber der 
Missionar WALDMANN in Hebron die Anwendung von Formen wie tikikkog 
usw. als sprachliche ,,Liederlichkeit“ und meinte, man hatte friiher auch in 
Hebron ,,besser‘‘ gesprochen. Es handelt sich aber bei dem Gebrauche von g 
durchaus nicht um eine Liederlichkeit, sondern um eine mundartliche Ver- 
schiedenheit, deren Verbreitung in Baffinsland 71 und besonders in den west- 
lichen Eskimo-Gebieten 72, ja auch im Aleutischen 73, vielleicht zu der An- 
nahme berechtigt, daB wir es hier mit einem Bestandteil der alten Kiisten- 
(Thule-) Kultur zu tun haben, also méglicherweise mit einem Merkmal der 
Sprache des Tornit- (Tunit-) Volkes. 

Diese- Vertauschung des Hauptcharakters v gegen g ist an der Nord- 
kiiste viel seltener als an der nérdlichen Ostkiiste. Sie kommt tibrigens nirgends 
in der 4. Klasse der Verba vor, wie das doch Bourouin ™ fiir den Indikativ 
angibt. Ich habe Formen wie nuzugog, es ist leer, oder sanagogq, er arbeitet, an 
der ganzen Ostkiiste nicht ein einzigesmal gehért, trotzdem ich gerade darauf 
sehr geachtet habe, und in der Wakehambucht an der Nordkiiste wurden sie 
auf Befragen zuriickgewiesen. 

66. An beiden Kiisten Labradors wird das Moduszeichen des Infinitives 
auch in der 4. Klasse der Verba ebensooft an den Stamm wie an den Haupt- 
charakter v gehangt, so daB an der Nordkiiste die Formen von ilagiva, er hat 
ihn zum Gefahrten, dagilugo, ilagivaugo, ilagitsugo (assimiliert als ilagiv- 
sugo) und ilagalugo (s. § 62) lauten kénnen. 

67. DaB das Moduszeichen des Infinitivs in Nordlabrador mit s anstatt 
wie sonst mit gescharftem 4 beginnt, erwahnte ich bereits in § 34, ebenso, daB 
dies in Spuren bereits auf der Ostkiiste auftritt. Auf der Nordkiste herrscht 
jedenfalls die Form mit s fast ausschlieBlich. . 

68. Bildung des Personzeichens des Plurals in der 3. Pers. des Infini- 
tivs nach Art der e-Form des Subjunktivs fand ich in einem Marchen, das mir 
eine Killinekerin in Hebron erzahlte, namlich egalunniagdunik, sie Forellen 
fangend. Der Gebrauch im Satze war sogar der des Nominalpartizips: 


71 Boas, Eskimo-Dialekt, passim. 

72 Jenness, Voc., S.55 (kiuga), 90 (nogqitka). 

73 Tua.pitzer, Rasmus Rask, S. 235 (tutakaf, hort), S. 241 (tanakukh, trinkt) ; 
Prizmaier, S. 49 ff., Erster Teil. 

74 §.110, Anmerkung. 
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,inannik anutianik eqalunniagiunik takuniagiune, als er dann zwei Manner 
sah, die Forellen fingen.“ Da diese abwegige Form des Infinitivs durchaus 
vereinzelt dasteht, wiirde ich fast glauben, daB ich mich vérhért habe und es 
heiBen miiBte egalunniagtannik, sie beide Forellen fangend (Modalis des Nom. 
part.), wenn nicht die im Dualis auf der Ostkuste stets eintretende Dehnung 
des Endvokals fehlte (s. auch die beiden im Satze vorhergehenden Worte 
indinnik und anutinnik). Auch gibt RASMUSSEN einmal von den /glulik-Eskimos 
die entsprechende Form mit Suffix: ogautitluniuk, ihn anredend *°. 

69, Eine merkwiirdige Bildung der e-Form des Konjunktivs fand ich in 
Nordlabrador, namlich mit Auftreten von ¢ als Bindecharakter. So sagt man 
dort bisweilen umigijauvaktame, oqautjauvaktame, soqusianuvaktame, weil er 
stets gehaBt, gescholten wurde bzw. weil er ein Nichtsnutz war. Im Osten 
habe ich solche Bildungen nie gehért. Sie treten scheinbar nur bei dem An- 
hangsstamm -vakpogq, er pflegt zu tun, auf, denn Formen wie piswktame fur 
pisukkame, weil er geht, wurden glatt abgelehnt. Diese Bildung der Form mit 
t hérte ich nur aus dem Munde einer Frau, die daneben auch die gewohnlichen 
Formen auf kk gebrauchte. DaB es eine kutagtog-Form sei, kann man aber 
trotzdem kaum annehmen, weil gerade die Lautverbindung &f¢ der Aussprache 
gréBere Schwierigkeiten bietet als kk. 

70. Substantivierung des Verbums durch Anhangung der Terminalis- 
endung -mut an den bloBen Stamm kommt in Nordlabrador wie im Osten des 
Landes und in Grénland vor, und zwar stets unter Wegfall des Endkonso- 
nanten, z. B. uivémut, aus Unart (von wivéppog, ist unartig) oder piaraumut, 
weil er ein Kind ist (von piarauvog, ist ein Kind), aqgarumamut, weil sie her- 
untersteigen wollte (von aqgarumavog, will hinuntersteigen), kadmuft, aus 
Hunger (von kakpog, hungert), tikimut, wegen der Ankunft (von tikippog, 
kommt an), fakujagtuinnamut, aus nur sehen Wollen (von takujagtuinnaqpogq, 
will nur sehen gehen) mit Dehnung des @ nach § 15. 

71. Das Verbalpartizip des Grénlandischen fehlt der Nordkiiste Labra- 
dors wie der Ostkiiste. 


Suffixe. 


72. Suffixe der 3. Person. Hier ist zunachst zu sagen, daB in der 3. Pers. 
Ind. die Suffixe fiir den Dualis des Objektes, er, sie beide, sie... sie beide, 
an der Ost- und Nordkiiste den an den Hauptwértern gebrauchlichen Formen 
entsprechend -agik lauten, nicht, wie Bourgquin 76 fiir Ostlabrador angibt, den. 
gronlandischen Formen entsprechend (vgl. KLEINScHMIDT, Tabelle bei S. 20); 
also heiBt es z. B.: palerivagik, er erfaBte sie beide. In der 3. Person der Ein- 
zahl des Konjunktivs mit Suffix der 3. Pers. Sing., er ... ihn, gebrauchte die 
von Rama an der Ostkiiste stammende 70jahrige Sorta KANGERARSUK bei der 
Erzahlung eines Marchens einmal die Form -mauk fiir -mago: pat‘agmauk, als 
er sich auf ihn warf, die ich sonst nicht gehdrt habe. 

73. An der Nordkiiste fand ich die gleiche Vertauschung von -go bzw. 
-ko gegen -wk in der 2. Pers. Sing. des Subjunktivs. Diese wird bekanntlich 


* RaswusseN, Iglulik and Caribou Eskimo Texts, S. 47. 
GosS 1203 
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wie die entsprechende Form des Konjunktivs in Ostlabrador nicht wie im 
Gréonlandischen gebildet, also -wkko bzw. akko, sondern nach Art der sonst in 
Labrador fehlenden zusammengesetzten e-Suffixe des Grénlandischen, -uane 
bzw. aane. In der Wakehambucht in Nordlabrador war jedoch die gronlan- 
dische Bildungsweise auf -wkko (-akko) durchaus in Gebrauch 77, Nur wieder 
in der Erzahlung eines Marchens erhielt ich hier einmal fiir den Subjunktiv 
die Form mit dem Suffix -vk, und zwar direkt an das Personzeichen gehangt: 
naituaruviuk, sobald du es riechst. Auch diese Bildungsweise kann ich mich 
nicht entsinnen in der gewéhnlichen Unterhaltung gehért zu haben. 

74. Die zusammengesetzten e-Suffixe des Grénlandischen fehlen iibri- 
gens auch in Nordlabrador, nicht nur im Osten. 

75. Suffixe der 2. Person: Hier ist nur zu sagen, daB an der Nordkiiste 
wie im Osten das Suffix der 2. Pers. Sg. in der 1. Pers. Sg. des Subjekts, 
ich ...dich, im Indikativ -git lautet: takuvagit, ich sehe dich, dagegen im 
Konjunktiv und Subjunktiv wie im Grénlandischen -Ait, z. B. nordlabr. 
uinnuaritsiatsagniarapkit, weil ich dich zu meinem sii®en Mannchen habe. 

76. Ersatz der Formen des verneinten Interrogativs durch die des In- 
dikativs ist, wie in Ostlabrador und Grénland, auch im Norden Labradors 
gebrauchlich. So wurde die Form unipkautilaunnilina?, hast du mir nicht er- 
zahlt?, zuriickgewiesen und statt dessen nur wnipkautilaunnilanma anerkannt; 
ebenso aitunnilagma?, gibst du mir kein Stiick ab? In der nicht verneinten 
Frageform kénnen beide Bildungen nebeneinander gebraucht werden, so dna- 
naugivatit und dnanaugivigit?, findest du sie schén? egqaumavaguma? und 
eqqaumavina?, erinnerst du dich meiner? Uber den zum Ausdruck der Ver- 
neinung benutzten Anhangsstamm s. unter ,,Anhangsredeworter“. 


Anhangsstamme. 


77. Auch in den Anhangsstammen schlieBt sich die Mundart der Wa- 
kehambucht mehr an die der Ostkiiste Labradors als an das Gronlandische 
an. So fehlt ihr der in Grénland so haufige Anhang -ssavog (KLEINSCHMIDT 
-’savog, S. 148), und -qaoq, sehr, tritt nur in wenigen Wortern in der labra- 
dorischen Lautgesetzen entsprechenden Form -qivoq auf, ist also keinesfalls 
mehr beweglich (s. § 62). Fiir das grénl. -ssavog steht stets -niagpoq. 


AnhangsnennwoOrter. 


78. Von solchen ist als fiir die Nordkiiste eigentiimlich nur eins zu er- 
wahnen. Fiir ,,klein‘’ gebraucht man dort auBer den im Osten vorkommenden 
Anhangsstammen -aqswk und -aqpik, von denen dieses haufiger angewendet 


77 Statt der in der Wakehambucht gebrduchlichen, den grénlandischen ent- 
sprechenden Formen -akko, -ukko sollen weiter im Siidosten die ostlabr. Formen -aune, 
-unne angewendet werden, wie mir die ungefahr dreiBigjahrige Eskimofrau Qupeqqoq 
angab. Die genaue Gegend, wo dies der Fall sein soll, habe ich nicht feststellen konnen. 
Sie nannte sie Tuvaluk und zeigte dabei in siiddstliche, etwas mehr dstliche Richtung, 
wobei sie hinzusetzte: unasiktume (in weiter Ferne). Moglich ist, daB sie damit Tuvalik 
an der Miindung des Payneflusses an der Westkiiste der Ungavabucht meinte. 
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wird als jenes, auch -kpajagq, z. B. suporutikpajaq, kleine Pfeife, die ibliche 
Bezeichnung fiir Zigarette. 

79. Der Anhangsstamm -tag, der das passive Partizipium bildet, wird 
in der 3. Klasse der Verba auf der Ost- wie Nordkiiste an den Endvokal ge- 
hangt, also anders als es KLEINScHMIDT *® flrs Westgrénlandische angibt, so 
tikitag, der, zu dem man gekommen ist, kalitag, der Bugsierte, nicht fikittaq, 
kalittag. Das Nominalpartizip wird dagegen wie sonst an den Endkonsonanten 
gehangt, also tikittog, der Angekommene usw. , 

80. -negsag und -neqpag werden wie an der Ostktste zur Bildung von 
Komparativ bzw. Superlativ gebraucht, oft durch weitere Anhange verstarkt, 
so z. B. mikineqsaqpik, kleiner. 

81. -innag, nur, dient auch an der Nordkiiste Labradors wie im Osten 
und im Grénlandischen am Stamme von Redewortern adverbienbildend, z. B. 
tigagainnag, nur mit dem Peitschenstiele schlagend. 

82. -miog, Bewohner, hat an der Nordkiiste scheinbar nur dann in der 
Zusammensetzung mit -zvogq, ist, durch Zusammenziehung langes uw, wenn es 
an einen richtigen Ortsnamen gehangt ist, z. B. Kaueqsuksuarmitivog, er ist 
ein Bewohner von Kanegsuksuaq (Wakehambucht), nicht aber an Gattungs- 
namen wie in faseymiuvog, er wohnt am See (vgl. ViBAEK, S. 185, der dies 
fiirs Grénlandische erwahnt, wahrend KLEINSCHMIDT, S. 131 bzw. 138 dariiber 
schweigt). Im nérdlichen Ostlabrador trennt man oft die beiden zusammen- 
stoBenden uw durch Wahl der Form -vuvog, also z. B. gikegtanmiunuvog, er 
wohnt auf der Insel (vgl. auch § 32). 


AnhangsredewoOrter.: 


83. Etwas starker sind die Unterschiede beider Kiisten Labradors beziig- 
lich der Anhangsredeworter. Hier scheinen zunachst die Anhange -taqpoq 
und tidvog 79 auf der Nordkiiste iiberhaupt nicht vorzukommen. 

84. Dagegen wird -sivog, ist so geworden, an Redewoértern im Norden 
viel allgemeiner gebraucht als im Osten Labradors oder im Grénlandischen, 
und zwar auch bei Wértern, die eine Handlung ausdriicken, nicht, wie in den 
beiden erwahnten Gegenden, nur bei solchen, die einen Zustand bezeichnen; 
also sagt man z. B. namunagsivet?, wo bist du hingegangen? und gagqamut ma- 
joraqsivuna, ich bin auf den Berg hinaufgestiegen, tinisivog, er ist fortgeflogen, 
autlaqsivog, er ist abgereist, kapujoraisivog, er hat hineingetan. 

85. Der Anhang -laujuvog, vor langerer Zeit, ist im Norden haufiger 
als im Osten. 

80. -laoqpoq und -simavog, er hat (so getan), werden im Norden oft 
zusammen an einem Worte gebraucht, z. B. in takulaoqsimannilana, ich habe 
nicht gesehen. 

. 87. Der im Osten Labradors gar nicht, wohl aber in Grénland, wenn auch 
in anderer Bedeutung 8°, vorkommende Anhangsstamm -qgajaqpog wird im 


thee obi s 
79 Bourguin, § 435. 
80 KLEINSCHMIDT, S. 159. 
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Norden im Sinne von ,,er mu“ gebraucht und seine Gleichheit in der Bedeu- 
tung mit -jariagagpoq und -juksauvog ausdriicklich betont. So heiBt ,,er muB 
geben“ tunitsijariagaqpogq, tunitsijuksauvog und tunitseqgajagpog. 

88. Fur ,,er will“ hat man ganz eigentiimlicherweise an der Nordkiiste, 
aber auch nur dort, einen Anhang -/anavoq; so z. B. uvilogsiulanavuna, ich 
will Muscheln suchen gehen. Ob dieser eine Weiterbildung der 1. Pers. des 
Optativs ohne Suffix ist? Jedoch geschieht die Anhangung hier, anders als 
im Optativ, an den Endvokal. 

89. In der Bedeutung ,,nicht mehr“ brauchte man in der Wakehambucht 
einmal -zmeqpog statt wie an der Ostkiiste -uanaeqpog, namlich in dem Worte 
atorumeq para, ich brauche es nicht mehr. 

90. -negpog (in den § 37 und § 40 erwahnten lautlichen Veranderungen 
nerrog bzw. nezxxoq) bedeutet ,,man sagt, daB er...“, ,,er soll‘ und wird daher 
besonders haufig an beiden Kiisten in Erzahlungen gebraucht, abwechselnd 
mit -gdq. 

91. -niaqpog, wird, ist besonders in Erzahlungen im Sinne von ,,und 
dann“, ,und darauf‘ iblich, um die Weiterfiihrung des Berichtes aus- 
zudriicken. 

92. Fiir -gaqpog, er hat, es gibt, sagt man bisweilen an der Nordktiste 
-liuvog, er ist damit versehen, z. B. in der Frage nach dem Lebensalter: 
gapsinik ukiuliuvén? wie alt bist du? (wortl. wie viele Winter habend 
bist du?). 

93. Der Anhangsstamm -rivog (-givog), wieder, tritt in der Mundart 
der Wakehambucht — wie im Osten — nur im Indikativ und Interrogativ in 
dieser Form auf, in den iibrigen Modis lautet er -amivog (1. Klasse) bzw. 
-amivog; also z. B. ogalerivut, sie beginnen wieder zu sprechen, aber Nominal- 
part. ogalenmijut. In der Bedeutung ,,dann“ (nahe Zukunft) bleibt jedoch die 
Form -rivog bzw. -givog in allen Modis bestehen, z. B. padgisiuk, faBt ihn 
dann (von pava, er faBt ihn), kéqqariliuk, er soll inn dann zuerst beiBen (von 
kéqqagqpa, er beiBt ihn zuerst), tibvuarigapko, weil ich es dann ausspeie (von 
tibvuagpd, er speit es aus), also genau so, wie von Bourguin 8! geschildert. 

94. Mit -tuinnag, nur, zusammen bildet -wvog, ist, einen Redewort- 
anhang in der Bedeutung ,,er mu8 nur“, den ich vereinzelt, jedoch nur an der 
Nordkiiste, hérte; atautsimik inuit togumut aituinnauvut, nur einmal mussen 
die Menschen dem Tode entgegengehen °?. 

95. Der Anhang -zuilag, der das verneinende Tatigkeitswort bildet, wird 
an der Ostkiiste Labradors vom Siiden bis nach Hebron hinauf in der Zu- 
sammensetzung mit -lukpog, schlecht, gebraucht, also -/uanilaq. Jedoch schon 
in Hebron, besonders aber bei den jetzt dort wohnenden Killinekern und in 
Killinek selbst, lautet er fast immer -tsaanilag §°. In der Wakehambucht im 
Norden ist dagegen das bloBe -anilaq wohl ausnahmslos in Gebrauch. 


81 Bourguin, § 406. 5 

soe Vel. Bourguin, § 349 u. 489, wonach dieser Anhang nur an Nennworter ge- 
haingt werden kann, wahrend er bei Redewortern -tuinnagpog \auten muB. 

83 MOoglicherweise lautet der erste Bestandteil dieses Anhangs -tsaqpoq, sehr (ost- 


labr. thagpoq; siehe § 34). 
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96. Die im Gronlandischen an den Bindecharakter der Verben gehang- 
ten vokalisch anlautenden Redewortanhange, wie z. B. -umavog, will, -umaq- 
pog, wird, und dergleichen haben auch im Norden Labradors wie an der 
Ostkiiste in der 2. und 3. Klasse der Verba -g statt -kk vor sich. Dies tritt 
jedoch an der Nordkiiste auch in der 4. Klasse ein, wo sie in Grénland und 
in Ostlabrador mit einem j beginnen, und zwar auch, wenn der Endvokal des 
Stammes i ist; also sagt man z. B. in der Wakehambucht twkisigumatsune, 
verstehen wollend, takugumatsune, sehen wollend usw. 

97. Die intransitiven Formen transitiver Redewérter werden in der 
Eskimo-Sprache bekanntlich meist durch besondere Anhangsstamme gebildet 
wie -sivog, -ivog usw. Manchmal kann allerdings ein Wort sowohl transitiv 
wie intransitiv gebraucht werden. Doch scheint es auch vorzukommen, daB die 
intransitiven Formen, die von transitiven durch die genannten Anhange ge- 
bildet sind, nun ihrerseits wieder als transitive Verba mit Suffixen verwandt 
werden, und zwar genau in der gleichen Bedeutung wie die urspringliche 
transitive Form, von der die intransitive erst abgeleitet worden war. Ein 
solcher Fall liegt z. B. vor, wenn vom westgrénl. perdlarpd, er flicht es, erst 
die intransitive Form perdlaivog und von dieser dann wieder eine zweite tran- 
sitive Form perdlaiva in derselben Bedeutung wie das urspriingliche perdlarpa 
gebildet wird 84. Einen weiteren Fall erhielt ich von der Ostkiiste Labradors, 
wo eine altere Frau aus Hebron die Form aluksitogiugo, es \eckend, ge- 
brauchte (von aluksivog, der intrans. Form des trans. a/ukpd, er leckt es) an- 
statt, wie man erwarten sollte, aluktogiugo. 


98. Von den Anhangsstammen in der Mundart der Yuit-Eskimo an der 
asiatischen Seite der BeringstraBe sagt Bocoras, daB sie zum Teile noch als 
selbstandige Woérter gebraucht werden kénnten, was er als ein Zeichen der Ur- 
spriinglichkeit dieser Mundart auffaBt 85, DaB in der Antwort auf eine Frage 
der in dieser gebrauchte Anhang allein wiederholt wird, wenn auch mit Zusatz 
einer Partikel, wie i/a, fiirwahr, und dergleichen, berichtet KLEINSCHMIDT vom 
Westgrénlandischen 8°, wie tiberhaupt das Allerweltswort pik, Sache (Stamm 
pe-), ganz allgemein zur Verselbstandigung von Anhangsstammen verwandt 
wird 87. In der Wakehambucht Labradors nahm ich diese Erscheinung ohne 
Zuhilfenahme solcher Stiitzwérter wahr. So erhielt ich stets, wenn ich gegen 
Ende meines Aufenthaltes dort etwa die Bemerkung machte: ,,zbdut pinasunik 
avatit mattuma Rinoggane nunaganénniaqqogquna (in 60 Tagen werde ich 
wahrscheinlich wieder in meiner Heimat sein), die Antwort goqqutit (wahr- 
scheinlich wirst du). 

Hierher gehért auch der in § 60 erwahnte Gebrauch des Anhangs -uvoq 
in uvana-unnittog, ich nicht, das mit deutlicher Trennung beider Bestandteile 
gesprochen wird, so daB nicht etwa ein Diphthong aw entsteht. Dies kommt 
jedoch nur an der mittleren Ostkiiste Labradors vor, wo ich selbst Bildungen 


84 ScHULTZ-LORENTZEN, S. 184. 

85 Bocoras, Early migrations, S. 233/234. 
86 KLEINSCHMIDT, S. 64. 

87 Bourguln, § 359. 
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horte wie Nainimu-unnittog, nach Nain nicht, ohne Zusammenziehung der 
beiden aufeinandertreffenden kurzen w in einen langen Vokal, was doch sonst 
stets erfolgt. Da nach den sonstigen Regeln der Eskimo-Sprache hier iiber- 
haupt -ippog und nicht -wvog gebraucht werden miiBte, weil dieses nur mit 
reinen Nennwortern verbunden wird, niemals mit Appositionen an Nennwortern 
(vgl. nunanéppog, ist auf dem Lande, inuktun-ippog, ist wie ein Eskimo, 
gegen nunauvog, ist ein Land, indvoq, ist ein Eskimo), so méchte ich an- 
nehmen, daB es eine durch die Wei®en verursachte Sprachverderbnis ist und 
richtig Nainimun-innittog heiBen miiBte 88. 


Partikednt 


99. Bei den unselbstandigen (enklitischen) Partikeln ist nur zu er- 
wabnen, daB -g6q, man sagt 8°, auch an der Nordkiiste scheinbar stets an den 
Endvokal gehangt wird im Gegensatz zum Grénlandischen 90; also ginmégoq 
(< ginmit-goq), die Hunde, sagt man; naktoraligog, der Adler, heiBt es; 
lasenmiugamigog, als sie am See waren, wie man sagt; efalugnigog igalana, 
ich soll Forellen kochen, sagt er, usw. 

100. Von den freien Partikeln sind zunachst die Zeitpartikeln zu be- 
trachten, bei denen sich einige Abweichungen von dem bisher Bekannten er- 
geben, und zwar auch fiir die Ostkiiste. Das von Bourouin 9! angefiihrte 
gilamik, ber eine kleine Weile, wird auch in Hebron und Killinek nicht ver- 
standen. Man sagt dafiir stets mdnnakkut. 

101. ,,Bisweilen“ lautet immer, an der Ost- und Nordkiiste, iananne, nie- 
mals ianne, wie BOURQUIN 9? gibt. gaqutikut 93 habe ich dafiir niemals gehdrt. 

102. gana, wann, wird an der Nordkiiste wie an der Ostkiiste auch fiir 
die Zukunft gebraucht, im Norden hierfiir jedoch auch gagugo wie im Gron- 
landischen 9. 

103. Das Wort fiir ,, morgen“ lautet an der Nordkiiste Labradors gauppat 
(aus gaukpat, wenn es hell wird) genau wie an der Ostkiiste. Die Bezeich- 
nungen fiir ibermorgen und iiberiibermorgen werden daraus aber anders ge- 
bildet als im Osten. Wahrend namlich hier der urspriingliche Sinn der Form 
gauppat und ihre Natur als Subjunktiv eines Redewortes noch lebendig ist, 
so daB iibermorgen gaupsaqpat (wenn es wieder tagt) und iiberiibermorgen 
gaupsapsagpat (wenn es wieder wieder tagt) heiBen, ist man sich an der Wake- 
hambucht der urspriinglichen Bestandteile des Wortes gauppat nicht mehr be- 


SS In das eskimoische Vaterunser ist ebenfalls ein Fehler eingeschlichen: Der 
Passus ,,Und vergib uns unsere Schuld, wie wir unseren Schuldnern vergeben“ lautet dort 
Ithuinnivut isumagijuanaikkit, sogio uvagut itiuittulivigijivut isumagijuunaeqvigigaptigik, 
wahrend das letzte Wort richtig isumaqarunnaeqvigigaptigik hei&en muB, ein Fehler, den 
mir Missionar HeETTAscH auch ohne weiteres zugab. 

59 BourguIin, S. 143, Nr. 6. 

80 KLEINSCHMIDT, S. 59. 

81 Bourguin, S. 146, Nr. 16. 

82 TA.aO.,.Nr. 23: 

eam And ONT 20: 

94 KLEINSCHMIDT, S. 60. 
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wuBt, sondern faBt es als eine einfache Partikel auf, an die man nun wie an 
ein Substantiv den Anhang -psaq hangt. Also heiBt iibermorgen hier gauppas- 
sdg (aus gauppapsaq) und iiberiibermorgen qauppassapsaq, daneben aber auch 
gauppassatsiag (wortl. das schéne Ubermorgen). Diese Bezeichnungen sind 
aber nicht die einzigen an der Nordkiiste, sondern man braucht dort seltsamer- 
weise daneben, abweichend von der Ostkiiste, auch aqago (morgen) und 
agaguago (iibermorgen) wie im Groénlandischen. 

104. Noch hdrte ich zwei mir bisher ganz unbekannte Zeitpartikeln in der 
Wakehambucht, taimannalimak und ubjulimak. Die Bedeutung des ersten wurde 
mit ,sehr lange“ (akunidluk), des zweiten mit ,,einen Tag lang“ (ubiog 
atauseq) gegeben. Sollte die Bedeutung des Anhangs -limak = dauernd sein, 
so wiirde taimannalimak wortlich heiBen ,,von da an (= taipsumanaat) 
dauernd“. Die Zusammenziehung von taipsumannat (von jenem [Augenblicke] 
an) in taimannat kommt jedenfalls im Norden Labradors ebenso vor wie im 
Osten. 

105. Von sonstigen Adverbien ist zu bemerken, daB s6g? warum? an der 
Nordkiiste nicht verstanden wird. Man sagt dafiir sunamut? wozu? bzw. suna 
pithsutigalugo? aus welchem Grunde? (wortl. was zur Ursache habend?). 

106. taimaittumik, deshalb, folglich, das Bourouin °° fiir den nérdlichen 
Teil der Ostkiiste gelten lassen will, ist weder dort noch sonstwo an der Ost- 
kiiste gebrauchlich und kommt auch in der Wakehambucht nicht vor. Man sagt 
dafiir tiberall stets taimainmat, weil es so ist. 

107. Ausrufe.-Diese stimmen in der Wakehambucht fast ausnahmslos 
mit den von Bouraquin 9 fiir die Ostkiiste gegebenen iiberein. 

Atsuk, ich weiB nicht, ist ebenso gebrauchlich wie im Osten; ebenso der 
labradorische GruB aksun-ai! usw. 

Ai! ist in der Wakehambucht als Anruf Voriibergehender besonders 
haufig in der Verbindung mit -gdg; aigdq/ He! sage ich. Die Zurufe an die 
Hunde beim Schlittenfahren entsprechen ebenfalls den ostlabradorischen. Nur 
Jautet der Halteruf an der Ostkiiste von Hebron aufwarts bis einschlieBlich 
Killinek und an der Nordkiiste au/ nicht a/. Ich war erst geneigt, den Zuruf 
huit! vorwarts! an der Ostkiiste auf deutschen Einflu8 zuriickzufiihren, da 
dieser dem ostdeutschen ,,hui!“ entspricht, wie er mir aus meiner Heimat ge- 
laufig ist, und die deutschen Missionare in Labrador vorwiegend Ostdeutsche 
sind. Als ich aber auf der Nordkiiste, die niemals deutschem Einflu8 ausgesetzt 
war, den gleichen Zuruf hérte, war diese Annahme natiirlich nicht mehr 
haltbar. 

Der Ruf twavi! schnell! (Stamm von tuavippog, eilt) war an beiden 
Kiisten fiir Menschen wie Hunde sehr beliebt. 

Ja“ heiBt auch an der Nordkiiste ahaila wie im Osten. Das gleiche gilt 
fir das Verneinungswort aukak, nein. Die Form naukak, die nach BouRQUIN 97 
im Norden der Ostkiiste vorkommen soll, in der Bourouin die Uberleitung 


HBTS) WSO) INGS. S7 
SCS 154-1160) 
97 S. 160, Nr.97; Erpmann, S. 185. 
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zu gronl. nagga erkennen will, habe ich an der ganzen Ostkiiste vom Sitiden 
bis zum Nordende nicht gehért — das gleiche erklarte mir Mr. Forp, der 
Verwalter des Postens der Hudsonbai-Kompanie in Pt. Burwell — ebenso- 
wenig wie in der Wakehambucht an der Nordkiiste der Halbinsel. 

Das ostlabr. nakogmék! Danke! kommt in der Wakehambucht aufer in 
dieser Form noch in folgenden vor: nakoramé! nakutsiaramé! nakutsarrutit! 
(Weiberaussprache: nakuttayyutit, s. § 40). Das Letzte bedeutet wortlich »Du 
bist sehr tichtig“ und wird in der entsprechenden Form nakutiaqqutit gele- 
gentlich auch auf der Ostkiiste im gleichen Sinne gebraucht; das Erste ist wohl 
die 3. Pers. Sg. e-Form des Subjunktivs ohne Suffix 98 von nakogpog, ist 
tiichtig, dessen Verlangerung durch -tsiagpog, schon, nakutsiaramé darstellt. 


III. Teil: Zur Satzlehre. 


108. Wie in Westgrénland, so ist auch in Ostlabrador die Sprache der 
Eskimos nicht unbeeinflu&t von der Sprechweise der Europaer geblieben. Dies 
zeigt sich am besten im Satzbau. Die offizielle Bibelitbersetzung wie auch die 
heutige Sprache der Hoffenthaler, Nainer und Hebroner Eingebornen weichen 
hierin nicht nur von der Mundart der Nordkiiste Labradors, sondern auch von 
derjenigen der nérdlichen Ostkiiste, einschlieBlich der Mundart der nach 
Hebron gewanderten Eskimos von der Kiiste weiter nérdlich davon, ab. Deren 
Ausdrucksweise wird also eher als die der Bewohner der siidlicheren Stationen 
den Stempel der Urspriinglichkeit tragen. 


Stellung des Genitivs. 


109. Wenn wir in der Sage vom Madchen, das den Hund zum Manne 
nahm, sowohl in der Gestalt, die ich in Hoffenthal erhielt, wie auch in der 
in Hebron aufgezeichneten, die von einer dort gebornen und aufgewachsenen 
Frau stammt, Nachsetzung des Genitivs — atdtana annaup, der Vater der 
Frau, bzw. atdtanata uigasip, der Vater des Madchens 9? — entgegen sonstiger 
eskimoischer Gepflogenheit begegnen, so kénnten wir geneigt sein, auf euro- 
paischen EinfluB, vielleicht sogar deutschen, zu schlieBen, wenn dieselbe 
Erscheinung nicht in Eskimo-Mundarten anzutreffen ware, die von dem Ver- 
dachte solcher Beeinflussung vollkommen frei sind, wie die der Netsilingmiut 
am magnetischen Nordpol 1°, Der Suffixcharakter 19 der Eskimo-Sprache 
erleidet eben doch gewisse Ausnahmen, wofiir auBer dieser gelegentlichen 
Nachsetzung des Genitivs das Vorhandensein eines Prafixes (ta- bzw. tag-) 
bei den Deutewértern und weiter die abwechselnde Vor- und Nachsetzung der 
personlichen Deuteworter (Pronomina) beim Hauptwort sprechen. 

110. Anders liegt der Fall bei einer Wortstellung, die wir in einer 
Schilderung wiederfinden, welche die 70jahrige Eskimofrau Harriet SIMIAQ 


98 Nach Srupart (S.105) kommt auch der Pluralis ne-cook-a-mik vor, den ich 
jedoch nicht gehdrt habe. 

99 Vol. meine demndchst erscheinenden Eskimo-Texte. 

100 RasmussEN, Netsilik Eskimos, S. 402 napijagssa’ aksa‘ta‘ta piblugo und andere 
Beispiele. 

101 Vogl. GRAEBNER, Weltbild, S. 74. 
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in Hebron gab, die in dem nérdlicheren, jetzt aufgegebenen Nagfaq, wo 
iibrigens niemals Missionare gewirkt haben, aufgewachsen ist: Toananit 
pinnualeqqut anakkup, die Hilfsgeister des Angakkoq begannen zu spielen. 
Hier ist anakkup das Subjekt zu dogganit, das nach dem Verbum ,nachgeholt 
wird, weil man es erst vergessen oder fiir unnotig gehalten hatte 192. Doch 
hat natiirlich auch dieser Fall mit den erstgenannten beiden Verwandt- 
schaft, weil ja das Subjekt beim transitiven Verbum und der attributive Genitiv 
beim Hauptwort wegen der geringen Unterscheidung zwischen Hauptwort und 
Tatigkeitswort (Gegenstand und Vorgang) in der Eskimo-Sprache (vgl. weiter 
unten, § 113) fast zusammenfallen. 

111. Noch gehort in diesen Zusammenhang folgender eigenartiger Fall: 
Grundsatzlich kennt die Eskimo-Sprache zusammengesetzte Hauptworter wber- 
haupt nicht. Soll ein Hauptwort zu einem anderen als nahere Bestimmung 
treten, so wird es, besonders wenn es den Stoff bezeichnet, erst durch den 
Anhang -/ik zum Eigenschaftswort 193 gemacht. In einer Erzahlung nun, die 
ich von der 70jahrigen Soria KANGERAQSUK in Hebron erhielt, welche sie in dem 
nordlicheren Rama gehdrt hatte, ist die Bezeichnung fiir ,,groBes Schneehaus“ 
mit ikAualuk aputialuk gegeben, also das Bestimmungswort ohne Anderung 
einfach hinter das Grundwort ikjudaluk, groBes Haus, gesetzt und nicht, wie zu 
erwarten ware, ikiudluk aputilidluk. Dies ist aber auch der einzige Fall der 
Zusammensetzung von zwei Hauptwortern, den ich gehdrt habe. Bildungen 
wie wvdogerqarsiorpoq, er iBt Mittagbrot, im Westgrénlandischen 1° halte ich 
fiir rein danischen Einflu8, wofiir in diesem Falle auch die Bedeutung des 
Wortes spricht. 


Gebrauch des Terminalis. 


112. DaB& der Terminalis in Ostlabrador den Modalis des Grénlandi- 
schen und anderer Eskimo-Mundarten ersetzt, soweit es sich um die Bezeich- 
nung des Mittels, der Veranlassung, bei passivischen und aktivischen Kon- 
struktionen handelt, hat BourRouin1°5 ausfiihrlich geschildert. Auch die 
unbeeinfluBte Mundart der nérdlichen Ostkiiste bestatigt das. So heiBt es in 
der § 110 angegebenen Schilderung aus Nagfaq aumitinit kumanut tatattut, 
ihre Betten sind voller Lause, nicht kumanik. Das gleiche trifft aber auch fiir 
die Mundart der Wakehambucht zu. So z. B.: Sivogiit innivininannik inni- 
laogquna amisunik uivé mut, piarau m ut, takujagtuinna mut, mit dem Stein- 
feuerzeug der Vorfahren habe ich Feuer gemacht aus Ungehorsam, weil ich 
em Kind war, weil ich es nur einmal sehen wollte. 

Dasselbe gilt an beiden Kiisten fiir das logische Subjekt beim Passivum. 
Auch dieses steht stets im Terminalis, nie im Modalis. 

Entstanden ist dieser an sich merkwiirdige Gebrauch des Terminalis wohl 
auf dem Umwege iiber die Bildung des Passivums auf aktivische Weise mit 


102 Vel, KLEINSCHMIDT, S. 99. 

103 Das heiB®t nur logisch, nicht auch grammatisch, denn grammatisch kennt die 
Eskimo-Sprache iiberhaupt keine Eigenschaftsworter. 

104 ViBAEK, S. 109. 

105 Bourguln, S. 332 ff. 
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-viuvog, er ist der Ort des So-und-so-Tuns 106 wie z. B. aiviogattagtuvineq 
anutimut, sie wurde haufig von einem Manne besucht (wortlich: sie war haufig 
fiir einen Mann — daher hier ganz folgerichtig der Gebrauch des Terminalis 
— der Ort des Hingehens), eine Konstruktion, die im Labradorischen gang 


und gabe ist, um das Passivum wiederzugeben, im Gronlandischen aber zu 
fehlen scheint. ‘ 


PLO Patt Valin GPa et 7 0.1 im, 


113. Der Gebrauch des Partizipiums an Stelle des Indikativs, den wir 
in europaischen Sprachen erwarten wiirden, wird von vielen Eskimo-Mund- 
arten berichtet. Auch hierin kénnen wir uns fiir die Sprache der Ostkiiste 
Labradors nur an die Ausdrucksweise der wenig beeinfluBten Eingebornen der 
nordlichen Platze halten. Wahrend man im Siiden fast ausschlieBlich den 
Indikativ anwendet, ganz in unserer Art, braucht man in Nordostlabrador 
fast noch haufiger das Partizipium dafiir als Verbum finitum. In der Erzah- 
lung von Geschehenem wird dabei immer der Anhang -vineg, ein gewesener, 
ein Stiick von..., dem Partizipium angefiigt, so in dem am Schlusse des vor- 
hergehenden Paragraphen genannten Beispiel oder in dem Satze: mnegimik 
tujoqtaujuvineq, ihr wurde Nahrung geschickt, u. a. 

An der Nordkiiste sind partizipialische Ausdrucksweisen an Stelle des 
Verbum finitum ebenfalls in Gebrauch, nur nicht so haufig wie im Osten. Man 
begegnet 6fter dem Indikativ. 

BIRKET-SMITH 197 nennt diesen Gebrauch des Partizipiums, das ja ein 
Verbalsubstantiv 198 ist, an Stelle des Indikativs mit Recht eine Folge der 
geringen Unterscheidung der Eskimo-Sprache zwischen Nomen und Verbum. 
Dazu stimmt auch, daB einmal viele Stamme sowohl verbal wie nominal in 
Gebrauch sind, und weiter, daB man jeden Verbalstamm durch Anfiigung der 
Apposition -mut ohne weiteres substantivieren kann, das heiBt ohne ihn zuvor 
erst durch Endungen wie -veq u. 4. zum Hauptwort zu machen. Dies ist nicht 
nur an der Ostkiiste, sondern auch im Norden des Landes durchaus im 
Gebrauch, wie die in § 112 angefihrten Beispiele wivémut usw. zeigen. 


Optativ. 


114. DaB dieser auch in der 1. Person zur Bezeichnung des Befehls 
gebraucht werden kann, ergibt sich aus in der Wakehambucht gehorten Formen 
wie efalunnigog igalana, ich soll Forellen braten, hat man gesagt. 


Infinitiv. 
115. Wie das Partizipium an beiden Kiisten Labradors in weitgehendem 


MaBe in Erzahlungen den Indikativ vertritt, so an der nérdlichen Ostktste 
ebenso der Infinitiv, und zwar manchmal in solchem Grade, daB man in den 


106 Doch wohl eher durch diese Form als durch die Passivbildung mit -fauvog, 


wie Bourguin (S. 334) meint. 
107 500 Eskimo Words, S. 7. ith 
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meisten Satzen iiberhaupt kaum einer Partizipialkonstruktion, geschweige denn 
einem wirklichen Verbum finitum in Gestalt des Indikativs begegnet; so in 
folgendem Beispiel, das von einer Killinekerin stammt: Naktoralik tikigame 
kinorainiagtitlugo, kinoraigame tupiup quldnut ainiaghune; ainmat tupiup 
iluanit qukegtauniagiune saunituinnag katakiugo. Als der Adler ankam, kam 
er zu spat. Da er zu spat gekommen war, begab er sich oben tiber das Zelt; 
als er dorthin gelangt war, wurde er aus dem Zelt herausgeschossen, so dafs 
er als ein bloBer Knochen herabfiel. 

In dem ganzen Satzgefiige steht iiberhaupt nur der Infinitiv als Verbum 
finitum. 


Ersatz des fehlenden Verbalpartizips. 


116. Das Verbalpartizip des Grénlandischen fehlt den Mundarten beider 
hier zur Rede stehenden Kiisten Labradors. Statt seiner wird der Konjunktiv 
oder der Infinitiv gebraucht, so in dem Satze: uniagtauleqiune gaujeqattaleqqoq 
oder gaujeqattaleqqog uniagtaulerame, sie begann 6fter zu merken, daB sie fort- 
geschleppt wurde. 

Der Infinitiv dient auch bei Verben des Unvermégens oder Unwillens 
zur Bezeichnung der Handlung, zu der man unvermégend bzw. unwillig ist, 
wo im Groénlandischen die Substantivierung des Verbums mit -neq angewandt 
wird 199, Also heiBt es ost- wie nordlabr. kivikiugo ajogpuna oder sapeqpuna, 
ich bin unfahig, es zu heben, anstatt wie im Grénlandischen kivinneg ajoqpara 
bzw. sapegpara. Das Suffix kommt also an den Infinitiv, nicht wie im Grén- 
landischen an das Hauptredewort, von dem dieser abhangt. 


Stil der Rede. 


117. Hier ist am meisten in die Augen fallend, daB fast stets der Ge- 
danke des vorhergehenden Satzes im nachstfolgenden wiederholt wird, so daB 
fast jeder Hauptsatz mit dem Vorsatz des nachsten nahezu gleichlautend ist, 
eine Erscheinung, die tbrigens auch bei anderen Eskimo-Stammen wieder- 
kehrt 11°, Man ersieht dies schon aus dem in § 115 von Killineq gegebenen 
Beispiele, noch auffalliger aber ist es in einer Erzahlung aus der Wakeham- 
bucht an der Nordkiiste: Taimna agnaq igavaktog neqimik ukkusiup iluanut 
ivigamik iivaktog; ilinmat Omigijauvaktoqg; Omigijauvaktamigdq asuila 
oqauthsavineg; ogauthsaugamigodq ninagpog; ninagsunigdq gitounaminik 
oqgauthsivog,; die Frau pflegte, wenn sie Fleisch kochte, in den Kessel Gras 
hineinzulegen; weil sie es hineinlegte, wurde sie gehaBt; weil sie gehaBt 
wurde, schalt man sie; weil sie gescholten wurde, ward sie zornig; im Zorne 
sprach sie zu ihren Kindern usw. 

118. Sehr haufig ist auch das Anakoluth, die Erscheinung also, daB ein 
angefangener Satz in anderer Form als begonnen fortgesetzt wird. Dies hat 
oft zur Folge, da8 ein e-Suffix dort steht, wo man es nach den Regeln nicht 


109 KLEINSCHMIDT, S. 116. 
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erwarten sollte und es auch in normaler Redeweise niemals gebraucht wird; 
so z. B. in dem ersten Satze des in § 115 von Killineq gegebenen Beispiels: 
Naktoralik tikigame kinorainiaqtitlugo anstatt Naktoralik tikinmat  kino- 
rainiagtitlugo; oder (Wakehambucht): Aminanik tigusijuvineg. Taimnagog 
tigusigame agnaup aminanik tigusinmat tamna annak tineqatauqgajagtoq; er 
ergriff ihr Federkleid. Als er das Federkleid der Frau ergriffen hatte, ware 
diese beinahe davongeflogen. Hier ist die Form tigusigame nur so zu erklaren, 
da8 der Erzahler den Satz urspriinglich anders vollenden wollte, wahrend der 
Hauptsatz nachher ein anderes Subjekt bekommt (taémna annak), was durch 
die eingeschobene a-Suffixform tigusinmat angekiindigt wird. 


119. Der Gebrauch von unvollendeten Satzen war in der Wakehambucht 
auch sonst ziemlich haufig. So lautete die Antwort mit Nichtwissen auf eine 
Frage stets gaujimanninnama, weil ich’s nicht weiB (kann ich’s nicht sagen), 
anstatt gaujimannilana; ebenso ajoznaymat weil’s nicht zu andern ist (muB 
man sich darein finden), anstatt ajognagpog. An der siidlichen Ostkiiste ge- 
brauchte man dagegen in diesem Falle stets den Indikativ ajogqog, es ist 
unmoglich, zu schwer. 


Vas Wesen der sorachs 


120. In seiner Arbeit ,,Das Weltbild der Primitiven“ hat F. GRAEBNER 
auch der Eskimo-Sprache einige Seiten gewidmet 111 und hierbei ihren Cha- 
rakter nicht nur als objektiv, sondern geradezu als passiv bezeichnet. Als 
Beweis fiihrt er aber, F. N. Finck 11? folgend, an, daB sie nicht nur die Verba 
der Sinneswahrnehmungen und Empfindungen passivisch ausdriicke, sondern 
auch solche, die wirkliche Handlungen bezeichnen. So heiBe z. B. igippara, 
ich werfe es, richtig ,,es fliegt mir“ usw. Ob diese Auffassung stimmt, dariiber 
kann man noch zweifelhaft sein. Ich méchte darin nur eine substantivische 
Ausdrucksweise an Stelle einer verbalen (entsprechend dem erwahnten Ge- 
brauch des Partizipiums anstatt des Indikativs) sehen, also die Form als 
»mein es-Werfen“ oder ,,mein Wurf desselben“ erklaren. 

Dagegen scheint mir etwas anderes das passive Wesen der Eskimo- 
Sprache zu zeigen, das scheinbar im Labradorischen, weniger wohl im Gron- 
landischen, stark ausgepragt ist, namlich die Tatsache, daB die einfachen Verba 
haufig die vollendete Handlung, also einen Zustand, ausdricken, wahrend die 
sich abspielende eigentliche Handlung bzw. der Vorgang durch besondere 
Anhangsstamme gegeben werden miissen. So heift z. B. aqqikpa, er hat es 
ausgebessert, dggiksogpd, er bessert es aus, die mehreren (der Anhang -sogpoq 
bedeutet ,mehrmals“) zur Ausfiihrung der Handlung notigen Muskelbewe- 
gungen dauern noch an, man sieht den Handelnden formlich arbeiten. Tagpoq 
bedeutet nicht eigentlich ,,es ist dunkel‘, sondern ,,es ist dunkel geworden“ 
(Zustand), wahrend ,,es wird dunkel“ (Vorgang) durch tagsileqpog, es fangt 
an dunkel zu sein, gegeben werden mu8. Und so ist es bei den meisten Tatig- 


keitswortern. 


111 GRAEBNER, Weltbila der Primitiven, S. 102—104. 
112 Finck, Haupttypen des Sprachbaus, S. 35 ff. 
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Die archdologische Forschung in China. 
(Vortrag, gehalten in der Anthropologischen Gesellschaft in Wien am 29. April 1937.) 


Von Dr. A. von RostHorn, a. 0. Gesandter a. D., Universitatsprofessor, Wien. 


Die Archaologie ist eine Hilfswissenschaft der Geschichte. Sie hat sich 
von dieser abgespalten und zu einer selbstandigen Wissenschaft entwickelt. 
Wahrend die Geschichte sich vorwiegend auf die schriftliche Wberlieferung 
stutzt, stellt sich die Archaologie die Aufgabe, das Altertum auf Grund gegen- 
standlicher Uberreste zu erforschen. Sie kann nicht nur manche Liicken der 
historischen Uberlieferung ausfiillen, sondern vermag bisweilen auch bis in die 
vorhistorische Zeit vorzudringen. Sie mu jedoch stets mit der Geschichte 
Fihlung behalten und darf sich ohne zwingenden Grund nicht dariiber hin- 
wegsetzen. 

Die chronologische Geschichte Chinas reicht bis in das 9. Jahrhundert 
v. Chr. zuriick. Sie ist die ergiebigste Quelle fiir die Geschichte aller Vélker 
ostlich des Pamir. Auch aus noch fritherer Zeit sind uns einzelne Archivstiicke, 
wie das Buch der Lieder und die Sammlung der Urkunden erhalten, welche 
einen Einblick in die kulturellen Verhaltnisse gewahren. Und selbst der Sagen- 
kreis, der sich um die Alteste Zeit gebildet hat, ist nicht zu vernachlassigen, 
denn der Mythus ist nie reine Erfindung, sondern enthalt immer einen histori- 
schen Kern. 

Die Chinesen sind Archaologen par excellence. Man kann sagen, dab 
ihre ganze Gelehrsamkeit sich um die Erkenntnis und Uberlieferung des Alter- 
tums dreht. 

Die Kulturgerate der Shang- und Chou-Zeit wurden, von der Han-Periode 
angefangen, geschatzt und gesammelt. Schon im Shuo-wén, dem altesten Wo6r- 
terbuch, dessen Verfasser im 1. Jahrhundert n. Chr. lebte, wird auf die In- 
schriften auf alten Bronzen Bezug genommen. Die wissenschaftliche Bearbel- 
tung der Inschriften auf Stein und Bronze, sowie der Kunstschatze des Alter- 
tums tiberhaupt begann allerdings erst im 11. Jahrhundert. Als das Alteste 
kunsthistorische Werk kann das Chi-ku Iu des bekannten Historikers und 
Essayisten Ouyanc Hsiu vom Jahre 1061 angesehen werden. Auf dieses 
Werk folgte im Jahre 1092 das K’ao-ku tu des LU Ta-.in, in welchem die 
alten Bronzen zum erstenmal abgebildet und nach Form und Bedeutung ge- 
ordnet wurden. Dann kam 1107 das Hsiian-ho po-ku t’u des WanG Fu, ein illu- 
strierter Katalog der alten Bronzen in kaiserlichem Besitz. Die Sammlung, 
welche sich am damaligen Hofe in Pien (K’ai-féng fu) befand, enthielt 830 
Objekte, die bei der Einnahme der Stadt durch die Chin-Tataren vernichtet 
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oder verschleppt wurden. Im Jahre 1144 erschien ein Werk tber Bronze 
inschriften von Hsi— SHANG-KUNG, welche fiir die Geschichte der Schrift von 
Bedeutung ist. 

Hier sei erwahnt, daB seit der Han-Dynastie, da die alten Texte noch 
handschriftlich vervielfaltigt wurden, diese Texte wiederholt auf Steintafeln 
eingegraben und an Offentlichen Platzen aufgestellt wurden, um fehlerhafte 
Kopien zu vermeiden. Solche Tafeln sind im Tempel des Konruzius in Peking 
noch heute zu sehen. Von diesen Inschriften wurden Abklatsche gemacht und 
dies war der erste Schritt zur Erfindung des Buchdruckes, der zu Ende der 
T’ang-Dynastie begann und in der Sung-Periode in voller Bltite war. Auch 
von den groBen Meistern der Malerei in der T’ang-Zeit besitzen wir vielfach 
nur Abklatsche ihrer auf Stein gravierten Hauptwerke. Die Verbreitung des 
Buchdruckes hat jedenfalls viel dazu beigetragen, gebildeten Kreisen die Er- 
kenntnisse einzelner Forscher zu vermitteln. 

Die Yuan- und Ming-Dynastien waren auf dem Gebiete der Archaologie 
relativ unfruchtbar. Hingegen setzte in der Ch’ing-Dynastie um die Mitte des 
18. Jahrhunderts eine iiberaus rege Tatigkeit auf allen Gebieten der Altertums- 
forschung ein. Schon begann sie sich in verschiedene Spezialfacher zu spalten. 
Unter den zahllosen Publikationen dieser Periode finden sich solche, welche 
sich mit den Stein- und Bronzeinschriften einzelner Dynastien befassen; an- 
dere, welche die Altertiimer einzelner Provinzen oder Distrikte behandeln; 
wieder andere, welche nur den Bronzen oder den Siegeln oder den Mtinzen 
gewidmet sind. Die gesamte alte Literatur wurde textkritisch untersucht und 
grundlegende Arbeit auf philologischem Gebiete geleistet. Der Katalog der 
Ch’ing-Bronzen ist ein monumentales Werk; Juan Yuan’s Inschriftensamm- 
lung eine direkte Fortsetzung des Werkes von Hsit SHANG-KUNG. 

Wahrend die Inschriften auf Stein erst in der Ch’in-Dynastie (Ende des 
3. Jahrhunderts v. Chr.) beginnen und daher fiir die Alteste Geschichte nicht 
in Betracht kommen, waren die Bronzeinschriften bislang die 4ltesten 
Aufzeichnungen, die wir im Original besaBen. Die BronzegefaBe, welche als 
Opfergerate unentbehrlich, als Abzeichen von Rang und Wiirde hochgeschatzt 
und auch als Grabbeigaben beliebt waren, reichen bis ins 2. Jahrtausend zu- 
rick und standen daher im Mittelpunkt des antiquarischen Interesses. Die 
Inschriften, so wichtig sie fiir die Bestimmung der Echtheit und des Alters 
der Bronzen sind, sind meist sehr knapp und stereotyp und fiigen sich ohne 
weiteres in die historische Tradition ein. DaB sie von hohem palaographischen 
Interesse sind, brauche ich kaum zu sagen. Neben den Opfergeraten wurden 
auch andere Gebrauchsgegenstande, wie MaBe und Gewichte, Waffen, Metall- 
spiegel, Minzen, Siegel und militérische Abzeichen gesammelt und studiert. 

Die Keramik ist verhaltnismaBig spat in Angriff genommen wor- 
den. Wahrend das jiingere Porzellan von Liebhabern eifrig gesammelt wurde, 
blieb die alte Tépferware lange Zeit unbeachtet. Eine Ausnahme bildeten die 
Mauer- und Dachziegel, welche von grofer. Festigkeit und meistens datiert 
waren. Sie stammen gréBtenteils aus der Zeit der Ch’in und Han. Derselben 
Zeit gehéren die tonernen GuBformen an, welche zur Herstellung von Bronze- 
und Eisengeraten, besonders von Miinzen verwendet wurden. Erst in neuester 
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Zeit begann man den keramischen Grabbeigaben die Aufmerksamkeit zuzu- 
wenden. Ich erinnere mich noch selbst an die Zeit, da die ersten Grabfiguren 
auf dem Antiquitatenmarkt in Peking auftauchten. Sie haben keinen kiinstleri- 
schen Wert. Sie kamen durchwegs aus Nordchina und ihr Alter ist nicht hoher 
als Pang oder Wu-tai anzusetzen. Das Merkwiirdigste an diesen Grabfiguren 
ist, daB die Physiognomien, die Haartracht und Kleidung der Menschen sowie 
der Kérperbau der Pferde ganz unchinesisch sind. Vielleicht sollen sie Sklaven 
und Kriegsbeute vorstellen oder stammen sie direkt aus turkotatarischen 
Grabern. Diese Fremdvélker haben sich gerade zu jener Zeit zu Hundert- 
tausenden in Nordchina niedergelassen. 

Der Grund, weshalb die Keramik — mit Ausnahme der schon erwahnten 
Objekte — von den Archaologen so lange vernachlassigt wurde, ist der, daB die 
Chinesen die Offnung und Spoliierung von Grabern als eine Pietatlosigkeit 
und ein Verbrechen ansehen. Man kann mit dieser Anschauung nur sympathi- 
sieren. Es muff manchen Forscher eine Selbstiiberwindung gekostet haben, 
wenn er beruflich ein altes Kénigsgrab erbrechen und in den Gebeinen und 
Votivgaben eines Nationalhelden wiihlen sollte. Gleichwohl mu8B zugegeben 
werden, daB durch die systematischen Grabungen der letzten Zeit unser Wissen 
um die Lebensformen der vorhistorischen Zeit sehr bereichert worden ist und 
noch mehr bereichert zu werden verspricht. Wohl gab es zu allen Zeiten Leute, 
welche die kostbaren Objekte, wie Bronze- und Jadegegenstande, heimlich aus 
den Grabern entfernten, um sie an Sammler zu verkaufen, aber die unschein- 
baren Tépfe und Scherben, welche keinen Marktwert hatten, unbeachtet liegen 
lieBen. Systematische Grabungen unter der Leitung von Fachgelehrten sind 
erst im 20. Jahrhundert unternommen worden, und es wird nicht mit Unrecht 
behauptet, daB damit eine neue Ara der Archdologie begonnen hat. 

Zwei Momente gaben den AnstoB zu der neuen Forschungsmethode. 
Erstens die glanzenden Erfolge europaischer Forscher auf 
diesem Gebiete. MARC AUREL STEIN hatte in den Jahren 1900 bis 1901 seine 
epochemachenden Entdeckungen in Khotan und den versandeten Stadtruinen 
an der siidlichen KarawanenstraBe gemacht. Hiebei hatte er eine Anzahl be- 
schriebener Holzstabe aus der Zeit der Wei und Chin (3. und 4. Jahrhundert 
n. Chr.) gefunden. In den Jahren 1906 bis 1908 hatte er die Ruinen der alten 
Kolonie Shanshan am Lopnor entdeckt und eine gréBere Menge solcher Stabe 
aus derselben Zeit gefunden. Bei Tunhuang am westlichen Ende der grofen 
Mauer fand er zahlreiche Aufzeichnungen auf Bambusstreifen aus den beiden 
Han-Dynastien. Alle diese Inschriften sind von CHAVANNES iibersetzt und teils 
in Stern’s ,,Sand buried relies of Khotan“, teils in dem von Lo Cuen Yu 1913 
herausgegebenen Werke ,,Liu-sha chui-chien“ (Die in der Wiiste versunkenen 
Schrifttafeln) veréffentlicht worden. Sie sind vorwiegend administrative Doku- 
mente und Briefe von geringem historischen Interesse. 

Die merkwiirdigste Entdeckung war die, welche STEIN und nach ihm 
PeLuiot in Tunhuang machte. In der Nahe der Stadt, auf einem Hiigel, der 
den Namen Ming-sha shan (Berg vom ténenden Sande) tragt, stand in der 
T’ang-Zeit ein buddhistisches Kloster, das spater von den Ménchen verlassen 
wurde, worauf sich taoistische Priester darin niederlieBen, AnstoBend an den 
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Tempel befand sich eine Grotte, Ch’ien-fu tung (Grotte der tausend Buddhas) 
geheiBen, welche offenbar zur Aufbewahrung von Biichern und Bildern diente, 
Im Jahre 1894 stiirzte der Tempel ein und die Grotte wurde bloBgelegt. Sie 
enthielt viele Tausende von Bilder- und Schriftrollen aus der Zeit der Sechs 
Dynastien bis zu Beginn der Sung-Periode. Einzelne Bilder wurden ver- 
schleppt und in China angekauft; aber die Hauptmasse blieb unbeachtet liegen, 
bis erst STEIN und spater PELLiot sie entdeckten und nach London bzw. Paris 
brachten. STEIN soll 3000 bis 4000 Rollen, PrLtior 6000 Rollen erbeutet 
haben. Weitaus den gréBten Teil der Sammlung bilden buddhistische Schriften; 
aber neben vielen alten Texten der chinesischen Literatur fanden sich auch 
indische, persische, tiirkische und uigurische Handschriften. Uber die 
Pettiot’schen Funde gibt dessen vortrefflicher ,,Rapport sur sa mission en 
Asie Centrale“ Aufschlu8. Uber die in Paris aufbewahrten Schriften hat der 
hochverdiente Lo CueN-yU einen chinesischen Katalog unter dem Titel 
»lunhuang shih-shih i-shu“ (Die in der Steinkammer von Tunhuang ent- 
haltenen Schriften) herausgegeben. Ein Katalog der im British Museum be- 
findlichen Biicher und Manuskripte ist meines Wissens noch nicht erschienen. 

Wenn ich noch der Forschungen GRUNWEDEL’s, LE Cocg’s und SVEN 
Hepin’s in Turkestan und jener Koz.orr’s in der Mongolei gedenke, so ist da- 
mit die Liste der europaischen Gelehrten, welche sich um die Archaologie 
Chinas verdient gemacht haben, keinesweg'ss erschépft. Doch die Erfolge dieser 
wenigen hatten geniigt, um den gebildeten Chinesen die potentiellen Méglich- 
keiten. systematischer Ausgrabungen in China selbst vor Augen zu fihren. 

Es kam jedoch noch ein zweites Moment hinzu. Es war dies die Ent- 
deckung der sogenannten Orakelknochen. Als die ersten dieser Knochen 
im Jahre 1898 in Peking erschienen, wuBte niemand, was davon zu halten sei. 
Die Landleute, welche sie zur Stadt brachten, hielten sie fiir Drachenknochen 
und wollten sie als solche fiir pharmazeutische Zwecke verkaufen. Sie stammten 
aus einer kleinen Ortschaft in Honan. Auf Schildkrétenschalen und Knochen 
waren Schriftzeichen eingegraben, welche von jenen auf alten Bronzen einiger- 
mafen verschieden und zum Teil unbekannt waren. Durch vergleichende 
Studien ist es mit der Zeit gelungen, die meisten Hieroglyphen zu entziffern, 
und es stellte sich heraus, daB die Inschriften sich auf Begebenheiten der 
spaten Shang-Dynastie beziehen. Da wir von dieser Zeit kaum mehr als nackte 
Konigslisten besitzen, versprachen diese Inschriften, mehr Licht tiber. jene 
dunkle Vergangenheit zu verbreiten. Die Ortschaft Hsiau-tun, wo sie gefunden 
wurden, liegt siidlich vom Yuan-Flu8 und ist mit dem im Shih-chi erwahnten 
Orte Yin-hsii identifiziert worden, weshalb die beschriebenen Schildkréten- 
schalen und Knochen jetzt allgemein als Yin-hsii-Knochen bezeichnet werden. 

Die ersten dieser Knochen gelangten in den Besitz eines Herrn Liu 
Wen-Fu, der sie lange Zeit geheimhielt. Nach seinem Tode im Jahre 1900 
gingen sie in den Besitz des Herrn Liu Tren-yu iiber, der es durch weitere An- 
kaufe zu einer Sammlung von 5000 bis 6000 Stiick brachte. Im Jahre 1900 
publizierte er Reproduktionen von zirka 1000 ausgewahlten Stiicken unter dem 
Titel ,,Schildkrétenschalen und Knochen’ der Sammlung T’ie-yiin“. Dies war 
das erste chinesische Werk itber den Gegenstand. Von 1900 an kaufte der 
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bekannte Archdologe Lo Cren-yu alle auf dem Pekinger Markte angebotenen 
Orakelknochen auf und erwarb 20.000 bis 30.000 Stiick, iiber welche er 
mehrere ausgezeichnete Werke schrieb. Ein in Changté-fu ansassiger Kanadier 
namens J. F. Menzirs besaB ebenfalls eine Sammlung von 5000 bis 
6000 Stiick und schrieb dariiber das erste Werk in einer europaischen Sprache 
unter dem Titel ,,Oracle records from the waste of Yin“, Shanghai 1917. 

In der Folge wurden die Knocheninschriften von einheimischen Gelehrten 
vom philologischen wie vom kulturhistorischen Gesichtspunkt eifrig studiert 
und es entstand eine umfangreiche Literatur und sogar eine Bibliographie 
dieser Literatur. Neuestens hat Professor H. G. Creet von Chicago auf Grund 
der neuesten Forschungsergebnisse ein Buch geschrieben, welches den Titel 
tragt ,,The birth of China. A survey of the formative period of Chinese 
civilization“, in welchem er ein Gesamtbild der Shang- und Chou-Kultur zu 
entwerfen versucht. 

Alle diese Studien waren auf Grund von Materialien betrieben worden, 
welche nicht durch wissenschaftliche Ausgrabungen zutage geférdert, sondern 
den Sammlern durch den Handel zugeflossen waren. In dem MaBe, als das 
Interesse an den Knochen zunahm und ihr Marktwert stieg, stellten sich zahl- 
lose Falsifikate ein, so daB man sich vorsehen muf, um nicht auf frei erfundene 
Inschriften hereinzufallen. Um authentisches Material zu bekommen, muBte 
man Grabungen unter fachmannischer Leitung unternehmen. 

Die erste Ausgrabung dieser Art wurde im Jahre 1921 von dem schwe- 
dischen Gelehrten J. G. ANDERSSON in Shakuo-tun in der siidlichen Man- 
churei gemacht. Die Funde gehéren der jiingeren Steinzeit an. Neben 
menschlichen und tierischen Knochen fand man Gerate aus Stein und aus 
Bein, grobe Tépferwaren und einzelne Stiicke bemalter Keramik. In demselben 
Jahre grub ANpERSSON auch in Yang-shao in der Provinz Honan. Die Funde 
waren annahernd die gleichen wie in Shakuo-tun, nur daB die bemalte Kera- 
mik hier viel haufiger war. Ich gehe auf diese nicht naher ein, weil sie in 
ANDERSSON’s ,,Early Chinese Culture“ und in Arne’s ,,Painted Stone age 
pottery from the province of Honan“ eingehend behandelt sind. 

Eine dritte Serie von Ausgrabungen wurde von ANDERSSON in den Jahren 
1922 bis 1924 in der Provinz Kansu und an den Ufern des Koko-nor durch- 
gefiihrt. Da die Ornamentik der Yangshao-Keramik eine gewisse Ahnlichkeit 
mit jener der. steinzeitlichen Keramik in Anau und Tripolje aufweist, suchte 
man nach einem Mittelglied zwischen China und Vorderasien und verfiel aut 
Kansu. Hier wurde an vielen Orten gegraben, und sind nach ANDERSSON sechs 
Schichten ‘zu unterscheiden, welche nach den Fundplatzen benannt sind und 
sich iiber einen Zeitraum von 2000 Jahren (etwa 3500 bis 1500 v. Chr.) 
erstrecken. Drei Schichten gehéren der Steinzeit und drei dem Bronzezeitalter 
an. Ich verweise auch diesbeziiglich auf den ANDERSson’schen Bericht. 

Im Jahre 1925 wurden unter den Auspizien der Ch’inghua Universitat 
in Peking von einheimischen Gelehrten Grabungen in Shansi begonnen. Der 
nachstgelegene Ort ist Hsi-yin ts’un im Hua-hsien-Distrikt. Ein Bericht ist in 
den Denkschriften der Universitat. erschienen und ein Aufsatz von Liana 
SsiyuNG: ,,Stone Age pottery from the prehistoric site at Hsiyin-ts’un, Shausi‘‘ 
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findet sich in den Memoirs of the American Anthropological Association von 
1930. Die bemalte und unbemalte Keramik ist von demselben Typ wie in 
Yangshao. Man hat hier unter anderem den Kokon einer Seidenraupe und eine 
tonerne Spule zum Aufwinden der Seide gefunden, ein Beweis, daB die Seiden- 
zucht schon in neolithischer Zeit betrieben wurde. 

In den Jahren 1930 bis 1931 wurde eine wichtige Ausgrabung in 
Ch’éngtse-ai in Shantung gemacht. Man hat hier eine untere steinzeitliche und 
eine obere bronzezeitliche Schichte festgestellt. Der Ort ist mit der Hauptstadt 
des kieinen Staates T’an der Ch’unch’iu-Periode identifiziert worden. Diese 
ist vom Herzog Huan von.Ch’i (683 bis 642 v. Chr.) zerstért worden und man 
hat am Fue der alten Stadtmauer noch einen Krieger in voller Rustung mit 
einer Pfeilspitze aus Bronze in der Brust aufgefunden. Die untere Schichte 
enthielt die gewéhnlichen steinzeitlichen Gerate, darunter eine unten spitz zu- 
laufende Urne mit den Gebeinen eines Kindes. Neben roter und weiBer bemalter 
Topferware fand sich eine besondere Art schwarzer Keramik. In der oberen 
Schichte fand man nur wenige Bronzegegenstande. Die Topfereien waren von 
grober Art; sie hatten zumeist die Form der hélzernen Deckelvasen (tov), 
seltener die der /i genannten DreifiiRe und andere archaische Formen. Uber 
die Ergebnisse der Grabung ist eine Monographie der Academia Sinica er- 
schienen. 

Bei der Untersuchung eines Grabes aus der Zeit der Sechs Dynastien bei 
Ching-ts’un im Wan-ch’uan-Distrikt von Shansi im Jahre 1931 stie® man auf 
eine tiefere neolithische Schichte, in welcher eine Menge Keramik und einige 
aus Lehm gebaute Ofen zum Brennen der Tépferware gefunden wurden. Die 
letztere hatte vielfach die Formen der alten SakralgefaBe, wie ting- und Ji- 
DreiftiBe, Dunstkessel (ye), Libationsschalen (tsun) usw., ein weiterer Beweis 
dafiir, daB die spateren Bronzetypen auf keramische Vorbilder zuriickgehen. 
Die schwarze Keramik ist besonders schén und glanzend. Als Dekor finden wir 
diverse Pflanzenmotive; die Henkel haben bisweilen die Gestalt von Vogel- 
képfen. Von bemalten Topfen haben wir schwarze, weiBe und rote; am 
haufigsten sind die roten mit schwarzer Malerei. Die Motive sind aus Punkten, 
Linien und Dreiecken zusammengesetzt. 

Ich komme jetzt zu den Ausgrabungen in Yinhsii, welche in die Jahre 
1928 bis 1932 fallen. Sie wurden unter den Auspizien des Archaologischen 
Forschungsinstitutes von den chinesischen Gelehrten Tuna Tso-pin, Li Cut und 
Lianc SsiyUNG durchgefiihrt. Sie unterscheiden drei Schichten: eine neo- 
lithische, eine Mittelschichte, die jener von Ch’éngtse-ai entspricht, und eine 
Oberschichte, welche auf Grund der Knocheninschriften als der Periode P’an- 
keng bis Wu-i (1400 bis 1200 v. Chr.) zugehérig erkannt wurde. 

In seinem Berichte, welcher die Ergebnisse von sechs Grabungen zu- 
sammenfaBt, sagt Herr Li Cui, die Statte sei nicht durch ein Naturereignis ver- 
schiittet, sondern von den Bewohnern allmahlich verlassen worden. Deshalb 
waren alle wertvolleren Objekte weggeschleppt worden und nur minderwertige 
Gegenstande zuriickgeblieben. So habe man von Bronzen nur Waffen und 
Hausgerate gefunden, wahrend die im Opferdienst verwendeten Bronzen beim 
Verlassen der Stadt mitgefiihrt wurden. Von den Waffen und Geraten sagt 
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er, daB sie der vierten Periode der europaischen Bronzezeit entsprechen und 
den Bronzefunden am Yenissei ahnlich sind. 

Der GroBteil der Funde war Keramik; aber von mehr als 300 Kisten 
keramischer Objekte waren kaum zehn Stiick intakt; der Rest war Scherben. 
Diese Scherben wurden in Vertiefungen vorgefunden, die den Eindruck von 
Abfallgruben machten. Die grobe Keramik ist grau oder rot, die feinere 
schwarz oder wei8. Daneben findet sich eine hochgebrannte Glanzkeramik. 
Die graue und rote Keramik hat Yinhsii mit Yangshao gemein; die Schwarz- 
keramik findet sich sonst nur in Ch’éngtse-ai. Die bemalte Keramik ist vom 
Yangshao-Typ; die weiBe und die Glanzkeramik hat Vinhsii allein, Die 
Ornamentik ist fast immer eingeritzt. Sie ist bei der groben Ware sehr primitiv; 
bei der Schwarzkeramik héchst kompliziert. Sie besteht teils aus Tiermotiven, 
teils aus stilisierten, aus verschiedenen Tierformen kombinierten Motiven. 

Auf Grund des keramischen Materials halt sich der Verfasser des Be- 
richtes zu der Annahme berechtigt, daB im Osten von Nordchina eine beson- 
dere, von Yangshao verschiedene Kultur vorhanden war, welche durch die 
Schwarzkeramik und die Orakelknochen charakterisiert ist, Diese steinzeit- 
liche Kultur ware nach Westen bis Yinhsii vorgedrungen und hatte sich dort 
der Yangshao-Kultur iiberlagert. Als Beweis hiefiir wird angeftihrt, daB die 
bemalte Keramik sich tiberall in einer tieferen Lage vorfand als die Schwarz- 
keramik und dieser daher vorangegangen sein mu8. Herr Li Cm geht noch 
weiter. Er sieht in der Shang-Kultur eine Synthese von mindestens drei Kul- 
turen. Als bodenstandige Elemente bezeichnet er auBer der Schwarzkeramik 
und den Orakelknochen die Seidenzucht, den Speer, die Lanze, die Kriegsaxt, 
Rangabzeichen usw.; als westlichen Ursprunges die Herstellung der Bronze 
und die Hellebarde; als siidlicher Herkunft das Schulterbeil, das Zink, den 
Reis, den Biiffel und den Elefanten. Indem das Volk der Shang seine Metalle 
aus dem Siiden bezog, die Metalltechnik aus dem Westen iibernahm, in den 
6stlichen Meeren auf Walfischfang auszog und zu beiden Seiten des Gelben 
Flusses die Jagd betrieb, hatte es sich zu seiner kulturellen Hohe auf- 
geschwungen. 

Diese und ahnliche Theorien sind bei den jiingeren Archaologen Chinas 
beliebt und haben auch in dem Buche von CreeL Eingang gefunden. Dem- 
gegentiber finde ich, daB die steinzeitlichen Funde in Nordchina von der sitd- 
lichen Manchurei bis zur westlichsten Provinz Kansu eine grofe Einheitlich- 
keit aufweisen. Ob die Ornamentik der bemalten Keramik, welche an jene in 
Vorderasien erinnert, bodenstandig oder unter westlichem EinfluB entstanden 
ist, ist eine Frage fiir sich, die ich nicht fiir spruchreif halte und jedenfalls 
nicht entscheiden kann. Ich kann mich tiberhaupt nicht damit befreunden, 
daB man von einer Yangshao-Kultur und einer Kultur der Schwarzkeramik 
spricht, als ob die Kultur eines Volkes durch Form oder Farbe einiger Scher- 
ben bestimmt werden kénnte. Dies mag in der Prahistorik angehen, wo andere 
Anhaltspunkte fiir die Zeitbestimmung fehlen; aber die Shang-Periode gehdrt 
nicht zur Prahistorik. Wir besitzen tiber sie eine Menge Aufzeichnungen aus 
spaterer Zeit, die zweifellos alte Uberlieferungen festhalten und an der Hand 
der Knocheninschriften iiberpriift werden kénnen. 
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Indem ich mich nun der Besprechung dieser Inschriften zuwende, halte 
ich mich dabei an ein im vorigen Jahr erschienenes Werk, betitelt: Chia-ku- 
hstie Shang-shi-pien (Geschichte der Shang auf Grund der Schildkréten- und 
Knocheninschriften). Der Autor, CHu FanG-Fu, hat darin die Ergebnisse aller 
bisherigen Studien iiber den Gegenstand zusammengefaBt und die Ansichten 
der namhaftesten Archaologen, wie Wanc Kuo-we!, Kuo Mo-Jo, Li Crt und 
Tuna Tso-pin, wiedergegeben, so daB man auf Altere Werke nicht zuriickzu- 
greifen braucht. 

Die Inschriften stammen, wie gesagt, aus der Zeit der Shang-Konige 
P’an-KENG bis Wu-1 (1401 bis 1103). Wie bei vielen Vélkern des Altertums 
wurde bei allen wichtigen Anlassen das Orakel zu Rate gezogen. Dies war vor- 
nehmlich am kéniglichen Hofe der Fall, woselbst eine eigene Klasse von 
Orakeldeutern und Schriftkundigen unterhalten wurde. Nicht alle Inschriften 
sind Orakelspriiche. Viele derselben sind Register von Opfern, Verzeichnisse 
der Opfertiere, der Jagdbeute u. dgl. 

In dem zitierten Werke des Herrn Cuu sind die Inschriften nach Gegen- 
standen geordnet. Wir wollen einige derselben naher betrachten. 


1. Genealogie und Thronfolge. 

Von den 30 K6nigen der Shang-Dynastie, welche im. SAi-CAi und im 
Han-shu auigezahlt werden, kommen die zwei letzten nicht in Betracht, weil 
die Inschriften mit dem drittletzten enden. Von den restlichen 28 K6nigen 
sind 22 in den Inschriften belegt. Der Zahl nach sind die Listen identisch, nur 
sind einige Namen nicht identifizierbar. Der Grund daft liegt darin, daB 
wir die Sukzession der Kénige in den Inschriften nur aus den Opferlisten ent- 
nehmen kénnen. Nun waren die Opfernamen (wie auch in spaterer Zeit) ver- 
schieden von jenen, welche die Kénige im Leben trugen. Sie waren zusammen- 
gesetzt aus den zehn zyklischen Zeichen, durch welche die Tage unterschieden 
wurden, und den Vorzeichen Vater, GroBvater, Ahnherr usw. Infolgedessen 
waren Wiederholungen unvermeidlich. Dazu kommt, daB in der Shang- 
Dynastie dem verstorbenen Herrscher gewoéhnlich sein jiingerer Bruder auf 
dem Throne folgte und nur mangels eines solchen sein Sohn. Da aber die 
K6nige nur ihren direkten Vorfahren opferten, so kann sich die Opferliste mit 
der weltlichen K6nigsliste nicht vollkommen decken. Immerhin kann man be- 
haupten, daB die traditionellen K6nigslisten durch die Inschriften im grofen 
und ganzen bestaitigt werden; und dies berechtigt uns, auch den Alteren 
Genealogien mehr Vertrauen zu schenken, als ihnen gewdhnlich entgegen- 
gebracht wird. Wenn z. B. der mythische Ti-ku (um 2400 v. Chr.) als der 
Ahnherr der Shang bezeichnet wird, so beweist dies zum mindesten, da die 
Existenz dieses Herrschers damals nicht bezweifelt wurde. Die Inschriften 
haben auch die Namen der 14 Fiirsten bewahrt, welche iiber ihr Stammland 
herrschten, bevor T’ang sein Kaiserreich begriindete. 

Natiirlich waren alle diese Potentaten keine Kaiser, sondern lediglich 
die jeweils machtigsten Stammesfiirsten, welchen die iibrigen Fiirsten Gefolg- 
schaft leisteten, solange ihnen das Regime paBte und sie nicht stark genug 
waren, um selbst die Oberherrschaft zu erringen. Das Wort ti, welches wir mit 
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Kaiser zu iibersetzen pilegen, bedeutet eigentlich géttlich oder gottlicher Her- 
kunft, weil die Begriinder der Dynastien vorgaben, daB die Ahnherren ihrer 
Geschlechter auf tibernatiirliche Weise zur Welt gekommen waren. Tatsachlich 
war ihre Funktion eine vorwiegend kultische, pontifikale. 


2. Religion. 

Den breitesten Raum in den Inschriften nimmt der Ahnenkult ein. Aus 
den Aufzeichnungen geht hervor, daB die Opfer, welche die Shang-Konige 
ihren Ahnen darbrachten, sich auf sechs Generationen erstreckten. Daneben 
gab es gemeinsame Opfer fiir samtliche Vorfahren. In der Chou-Dynastie 
wurden sieben Altare errichtet, weil der Stammvater des Geschlechtes seinen 
fixen Altar hatte und nur die letzten Generationen nach und nach ausschieden. 
Uberhaupt wurde der Ahnenkult erst unter den Chou, welche auch in der 
Nachfolge die strikte Primogenitur einfihrten, in allen Einzelheiten geregelt. 
In den Grundziigen war der Kult der Shang von jenem der Chou nicht ver- 
schieden und die Annahme, da8 die Chou ihn von ihren Vorgangern iiber- 
nommen hatten, scheint mir unhaltbar. 

Wo in den Inschriften das Wort ti vorkommt, ist darunter immer Shang- 
ti, der Lenker des Universums zu verstehen, der iiber Wind und Regen, gute 
oder schlechte Ernte, Sieg oder Niederlage, Prosperitat oder MiBgeschick einer 
zu griindenden Stadt usw. zu entscheiden hat. Die Mannigfaltigkeit der Opfer, 
welche je nach Zeit und AnlaB verschiedene Namen tragen, bedeutet ebenso 
wenig eine Vielheit der Gétter, wie das Befragen der Runen auf dem Schild- 
krétenpanzer ein Anrufen verschiedener Geister zu bedeuten hat. Das Zeichen 
fu (die Erde) steht in den Inschriften immer fiir shé, den Schutzgeist des 
Patrimoniums oder Lehens. Ein Erdgott (hou-u), der dem Himmelsgotte 
(tien) beigeordnet ist, und die dualistische Weltanschauung, welche schlieB- 
lich den Kult des Shang-ti verdrangt, ist eine Schépfung der Chou-Zeit. 


3. Topographie. 

Die Shang-Dynastie ist nach ihrem Stammlande benannt, mit welchem 
nach dem S/i-chi einer ihrer Vorfahren namens Cu’lE belehnt worden war. Das 
Territorium Shang war identisch mit dem spateren Staate Sung, der in der 
Ch’unch’iu-Periode noch bisweilen Shang oder Shangch’iu genannt wurde. 
Die Fiirsten von Shang wechselten oft ihre Residenz und der Ort, wo sie sich 
jeweils aufhielten, hie®B ebenfalls Shang. Der haufige Wechsel der Residenz 
scheint mit dem Kampfe gegen die Barbaren zusammenzuhangen, welche ihre 
Nordgrenze standig bedrohten. Es laBt sich denken, da es keine groBen Stadte 
waren, welche den Fiirsten als Residenz dienten. Die Residenz des CH’lE war 
angeblich Po am Fufe des T’ai-shan gelegen. Unter Hsianct’u wurde sie zu- 
erst nach Shangch’iu verlegt. Cr’eNG T’anc, der erste Kaiser, residierte in 
einem anderen Po, welches mit dem Po-hsien der Han-Dynastie, siidlich von 
Ts’ao-hsien in Shantung, identifiziert worden ist. Es war spater der Sitz der 
Fiirsten von Sung. Man sieht also, daB die Shang sich nie weit vom Gelben 
Flu8 entfernt und innerhalb der heutigen Provinzen Honan, Shantung und 
Siid-Shansi bewegt haben. 
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Nach der geschichtlichen Tradition hatten die Shang-Kaiser, von P’AN- 
KENG angefangen, den dynastischen Titel Yin angenommen. Der Name Yin 
kommt aber in den Inschriften nicht vor und das Land wird in der Literatur 
selbst nach dem Sturze der Dynastie Shang genannt. Dem Namen Yin-hstt 
am Yuan-Flusse (auch Anyang-Flu8 genannt), wohin P’ankéng ubersiedelt 
sein soll, begegnen wir erst im Shi-chi. Heute liegt dort, nahe an der Stadt 
Changté-fu, das Dorf Hsiaotun, der Ort der Ausgrabungen von Anyang. 

Das Land der Chou ist in den Inschriften nur selten genannt. Es lag in 
dem fruchtbaren Stromgebiet des Wei. Das Schriftzeichen Chou stellt ein be- 
bautes Feld dar und man hat daraus geschlossen, daB der Feldbau dort be- 
sonders blithte. Kuo Mo-Jo sagt, der Umstand, da8 die Shang Rawbzige in 
Chou unternahmen, zeige, daB das Land eine héhere Kultur besaB als andere 
Staaten. Beide Argumente sind wenig tiberzeugend und doch kommen sie der 
Wahrheit naher als die Behauptung CREEL’s, die Chou waren ein halbbarbari- 
sches Volk gewesen, das die meisten Elemente seiner Kultur von den Shang 
iibernommen hatte. Das Oberhaupt der Chou wird in den Inschriften als Mark- 
graf bezeichnet. Dieser Titel ware ihm schwerlich gegeben worden, wenn er 
den Shang nicht Gefolgschaft geleistet hatte oder der First eines barbarischen 
Volkes gewesen ware. DaB die Shang, wie die Annalen berichten, dem Fiirsten 
Curana (kanonisiert als Kénig Wen) den Titel eines Oberfiirsten (po) der 
Weststaaten verliehen, fallt in die allerletzte Zeit ihrer Herrschaft, aus der 
wir keine Inschriften mehr haben. 

Von Fremdvélkern werden in den Inschriften zwei genannt, welche uns 
aus der spateren Literatur wohlbekannt sind: die Chiang und Kui-fang. Die 
Chiang waren die spateren Tanguten, ein Nomadenvolk, welches seine 
Wohnsitze im westlichen Ssi-ch’uan und Shensi hatte. Sie waren also unmittel- 
bare Nachbarn der Chou. Die Inschriften registrieren vier Strafexpeditionen 
gegen die Chiang unter Wu-tTinc. Unter Tso-cnia stellten sie Musikanten und 
Tanzer fiir die Opferfeste bei. Unter Wu-i kamen ihre Abgesandten an den 
Hof. SchlieBlich bildeten sie einen Teil der Gefolgschaft des Kénigs Wu im 
Kampfe gegen den letzten Kaiser der Shang. 

Die gefahrlichsten Feinde der Shang waren, wie aus den Inschriften 
hervorgeht, die nomadischen Staémme im Norden, welche unter dem Namen 
Kui-fang zusammengefaBt wurden. Sie machten bestandig Raubziige in 
die kleinen Vasallenstaaten im Nordwesten und Nordosten, die jedesmal die 
Hilfe der Shang anriefen. Zwei Expeditionen, die eine von 3000, die andere 
von 5000 Mann (fiir jene Zeit groBe Heere) werden ausdriicklich erwahnt. 
Das Gebiet dieser Stimme zog sich in weitem Bogen um ganz Nordchina her- 
um. Sie erscheinen unter verschiedenen Namen, wie das oft genannte T’ufang 
(das spatere Shofang), aber es besteht kein Zweifel, daB sie alle zu dem Volke 
der Hsienytin gehérten, deren Kampfe mit den Chou im Liederbuch und den 
Urkunden haufig erwahnt werden. In der Zeit der Shang und der Chou hieBen 
sie Kuifang, Ku oder Hsienyiin, in der Ch’unch’iu-Periode Jung und Ti, in 
der Chankuo-Periode Hu oder Hsiungnu. Sie blieben durch Jahrhunderte 
der Erbfeind Chinas und wir erfahren Genaueres iiber sie aus Ssima Ch’ien 
und den Han-Annalen. 
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Nirgends ist in den Inschriften von Kampfen im Siiden die Rede und in 
der heutigen Manchurei haben die Shang wohl erst FuB gefaBt, als nach 
dem Sturze der Dynastie der Prinz Chi-tse mit Gefolge dahin einwanderte. 


4. Soziale Zustande. 

Herr Liana Cn’I-cx’ao sagt vom chinesischen Altertum, da8 zwei soziale 
Schichten deutlich zu erkennen sind, Die 100 Clans (po hsing) waren die 
herrschende Klasse, die Eroberer, das eigene Volk; das Volk (min) schlecht- 
weg oder das Li-Volk (li. min) waren die Unterworfenen, die Untertanen 
fremder Rasse. Die Ritualvorschriften galten nur fiir die herrschende Klasse, 
die Strafbestimmungen nur fiir die untere Schichte. So war es unter den Chou 
und dirfte unter den Shang nicht anders gewesen sein. Zu Sklaven wurden 
wohl nur Kriegsgefangene gemacht und man will in dem Zeichen fiir Sklave 
einen Mann erkennen, dem auf der Stirn ein Brandmal aufgedriickt ist. 

In der Ehe bestand Exogamie und die mit dieser vielfach verbundene 
Gruppenehe. Von dem mythischen Kaiser Yao angefangen, der dem Shun seine 
zwei Téchter zu Frauen gab, bis tief in das Feudalzeitalter hinein wird bezeugt, 
daB eine vornehme Braut, wenn sie sich an den Hof ihres Brautigams begab, 
stets von mehreren Schwestern oder weiblichen Verwandten begleitet war. In 
den Inschriften gibt es manche Stellen, in welchen nicht nur von mehreren 
Miuttern, sondern auch von mehreren Vatern die Rede ist, so daB es den An- 
schein hat, als hatte in der Shang-Zeit neben der Polygamie auch die Poly- 
andrie bestanden. Diese Sitte diirfte wohl nur bei den vornehmen Geschlechtern 
bestanden haben und in der Chou-Dynastie mit ihrer strengen Erbfolge ist 
von Polyandrie keine Spur mehr zu finden. 


5. Jagd, Viehzucht, Ackerbau usw. 


Herr Lo Cnen-yU hat eine Statistik der in den Knocheninschriften be- 
rihrten Gegenstande angelegt und diese in neun Kategorien eingeteilt. Es er- 
gab sich, daB von 1169 Inschriften nicht weniger als 538 sich auf Opfer- 
handlungen beziehen. Die zweitgréBte Zahl entfallt auf Jagd und Fischfang, 
und zwar 186 auf die Jagd und nur 11 auf die Fischerei. Es handelt sich da- 
bei um Jagdexpeditionen des Kénigs, die, wie wir aus dem Kontext ersehen, 
mit Wagen und Pferden unternommen wurden. Unter der Jagdbeute stehen 
die Hirsche an erster Stelle; dann kommen Wildschweine, Hasen und Fasanen; 
auch das Rhinozeros wird ein paarmal erwahnt. Man sieht, daB die Jagd eine 
nicht unbedeutende Rolle spielte; und doch glaube ich, daB sie nicht der Er- 
nahrung des Volkes diente, sondern nur von den Kénigen und Firsten als 
Sport betrieben wurde, wie in historischer Zeit. 

Hingegen ist von Viehzucht und Weideland in den Inschriften selten 
die Rede und dann zumeist in Verbindung mit kriegerischen Unternehmungen. 
Gleichwohl muB der Viehstand ein betrachtlicher gewesen sein, denn die an- 
gefiihrten Zahlen der Opfertiere reichen an die Hekatomben heran, 

Unter den Orakelspriichen sind einige, die den Ausfall der Ernte be- 
treffen, und andere, welche Wind oder Regen verkiinden. Sonst erfahren wir 
recht wenig iiber den Feldbau der Shang-Zeit. Nach dem Shu-ching standen die 
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Shang in dem Rufe der Trunksucht und Wana Kuo-we! meint, man kénne 
hieraus auf die Ergiebigkeit ihrer Feldwirtschaft schlieBen. Ich halte es jedoch 
fiir wahrscheinlich, daB die betreffende Stelle des Shu sich nur auf das aus- 
schweifende Leben am Hofe der letzten Shang-K6nige bezieht. 

DaB die Seidenzucht und die Bearbeitung der Seide den Chinesen schon 
in der Shang-Zeit bekannt war, halte ich fiir erwiesen. Uber den Stand des 
Handwerks geben die Sachfunde Aufschlu8. Wir wissen, daB ein Teil der 
Tépferware mit der Drehscheibe hergestellt wurde und in Yinhsii fanden sich 
viele GuBformen fiir die Erzeugung von Metallgegenstanden. 

Die Tatsache, daB in Yinhsii zwar Waffen und Hausgerate, aber keine 
SakralgefaBe aus Bronze gefunden wurden, stellt uns vor ein Problem. CREEL 
hat in seinem Buche eine Anzahl BronzegeféaBe von hoher Vollendung ab- 
gebildet, die er als ,,Shang type“ bezeichnet. Ich habe das hohe Alter dieser 
Bronzen bezweifelt, bis uns Professor PELLIOT in seinem interessanten Vortrag 
ebenso schéne Stiicke zeigte, die aus den jiingst entdeckten K6nigsgrabern in 
Anyang stammen. Leider ist ein ausfithrlicher Bericht tiber diese neueste Aus- 
grabung noch nicht verdffentlicht worden. So viel ist sicher, daB die Herstel- 
lung solcher Bronzen eine iiberaus lange Entwicklung des Bronzegusses vor- 
aussetzt. Nun haben wir in Yinhsii einen Querschnitt durch mehrere Kultur- 
perioden, welche von der Steinzeit bis zum Ende des 13. Jahrhunderts v. Chr. 
reichen; aber von einer Entwicklung der Bronzekunst in diesem Zeitraum ist 
nichts zu sehen. Auch Peiior hat dies als ein ungeléstes Problem bezeichnet. 

Ebenso unerklarlich ist das Auftauchen in den Ruinen von Yinhsit jenes 
Fragmentes einer mannlichen Figur, die Sie im Lichtbilde gesehen haben. Eine 
solche Steinplastik findet sich in der darauffolgenden fast 1000jahrigen Chou- 
Periode (bis auf einige Steinreliefs) nicht wieder. 


Nachdem ich Ihnen einen kurzen Uberblick iiber die archaologischen 
Forschungsresultate gegeben und den wichtigsten Inhalt der Knocheninschriften 
mitgeteilt habe, gestatten Sie mir einige allgemeine Betrachtungen daran zu 
kniipfen. Ich méchte vor allem konstatieren, daB die historische Tradition, wie 
sie in der alten Literatur Chinas, namentlich im Shu-ching, Shi-ching, Tso- 
Chuan und Shi-chi niedergelegt ist, durch die Inschriften im groBen und 
ganzen bestatigt wird. Ich erblicke denn auch den Wert dieser Inschriften 
hauptsachlich darin, daB sie die Shang-Dynastie, die wir bisher dem mythischen 
Zeitalter zugerechnet haben, sozusagen zu einer historischen Periode 
gemacht haben. 

Ich halte demnach mehr denn je an dem Grundsatz fest, daB wir uns 
insclange an die schriftliche Uberlieferung zu halten haben, als diese nicht 
einwandfrei widerlegt wird. Die Chronisten der Chou- und Han-Dynastien 
Standen dem fritheren Altertum noch viel naher und verfiigten gewiB iiber 
reichlichere Quellen als spatere Generationen. Selbst ein so kritischer Archao- 
loge wie Wana Kuo-we! bezweifelt nicht die Echtheit der alten Texte, und 
wenn CREEL behauptet, alles, was darin iiber die Shang gesagt ist, hatte eine 
tendenzidse Entstellung durch die Chou erfahren, so ist hiefiir nicht der 
geringste Beweis beizubringen. 
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Die Kultur der Chou stellt sich als eine geradlinige Fortsetzung der 
Shang-Kultur dar, freilich auch als eine Fortentwicklung derselben. Die Ein- 
fuhrung der Primogenitur in der Thronfolge, die Regelung der feudalen 
Ordnung, die Festsetzung der rituellen Vorschriften und die Organisation 
der Verwaltung gehéren zu den fortschrittlichen Einrichtungen, welche zu 
Beginn der Chou-Dynastie in Kraft traten. Die konfuzianische Schule liebt 
es, diese Einrichtungen dem Herzog von Chou, einem Bruder des ersten 
K6nigs, zuzuschreiben. Weit wahrscheinlicher ist es, daB diese Einrichtungen 
alteren Datums sind, aber erst in der Ara Chou-Kungs kodifiziert wurden. 
Die Kultur der Shang und der Chou war im wesentlichen ein und dieselbe, 
aber erst nach Erringung der Vorherrschaft durch die Chou erhielt sie die 
definitive Form, tiber die wir dokumentarisch unterrichtet sind. 

Ich kann mich auch der von einigen Archaologen ausgesprochenen An- 
sicht nicht anschlieBen, daB die Shang und die Chou verschiedene Vélker 
waren. Diese Hypothese stiitzt sich zum Teil auf das Faktum, daB die Chou 
in den Inschriften bisweilen als / bezeichnet werden. Das Wort J bedeutet 
einen, der in der Ferne lebt, einen Fremden, und kann in tadelndem Sinne 
ebensogut auf einen unbotmaBigen Stamm, wie auf ein fremdes Volk ange- 
wendet werden. Hingegen sind die den Shang und den Chou gemeinsamen 
Kulturelemente viel zu zahlreich, um die erwahnte Hypothese glaubhaft zu 
machen. Um nur einige dieser Elemente zu nennen, haben wir die Schrift, 
die Zeitrechnung, den Ahnenkult, die Kultgerate (ting- und J/i-DreifiiBe, Lei- 
und ku-Gefa8e, tSun- und chiie-Becher), die Waffen (Lanzen und Hellebarden, 
Schwerter und Bogen), Haarspangen, Muschelgeld usw. 

Wir wissen allerdings, daB China vor der Chou-Dynastie und selbst 
wahrend derselben kein einheitlicher, von einer Zentralgewalt regierter Staat 
war; daB® das chinesische Volk vielmehr in zahlreiche Stamme geschieden 
war, welche unter ihren Stammesfiirsten eine ziemlich unabhangige Existenz 
fiihrten. Ihre Stammessitze wurden allmahlich in Lehenstaaten umgewandelt, 
ohne von ihrer Unabhangigkeit viel einzubiiBen. Die Herrschaft der Kénige 
war, wie schon erwahnt, eine vorwiegend kultische und ihre faktische Regie- 
rung auf ihr Stammland beschrankt, ein Grundzug, den man auch in histori- 
scher Zeit noch lange beobachten kann. 

Weder die Ausgrabungen noch die Inschriften haben irgend welche 
Momente aufgezeigt, die mich an der oft vertretenen Arisicht hatten irre 
machen kénnen, daB die Chinesen urspriinglich ein aus Zentralasien in ihre 
jetzige Heimat eingewandertes Nomadenvolk waren. Wir finden sie in der 
Altesten Zeit wie einen Keil zwischen die Steppenvélker des Nordens und den 
autochthonen Vélkern des Siidens eingeschoben, und kénnen ihre Ausbreitung 
nach beiden Seiten, die sich bis tief in die historische Zeit hinein fortsetzt, 
genau verfolgen. Die Bevélkerung, welche sie verdrangt haben, hat sich noch 
lange in Enklaven ihres Siedlungsgebietes erhalten und ist erst in der Zeit 
der Fehdestaaten (4. und 3. Jahrhundert vor Christi) vernichtet oder absorbiert 
worden. In der gesellschaftlichen Struktur wie in der Gesamtkultur Altchinas 
sind die zwei Elemente, das nomadische einerseits und das seBhaft-agrarische 
Element anderseits, deutlich zu erkennen. Die geringe SeBhaftigkeit im friihen 
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Altertum, die Art der Besiedlung, welche jener der mittelalterlichen Militar- 
kolonien glich, die Anlage und Befestigung ihrer Stadte und Dorfer, die milita- 
rische Organisation und vor allem die strenge Unterscheidung der Klassen kenn- 
zeichnen die Chinesen als Eroberervolk. In der Frihzeit uberwiegen noch die 
nomadischen Sitten, die im Laufe der Zeit mehr und mehr jenen des Land- 
mannes weichen. Die Jagd, welche einst die Hauptbeschaftigung gewesen 
sein mag, wird zu einer Revue, einer militarischen Ubung; die GroBvieh- 
zucht, die in der Shang-Dynastie noch eine Rolle spielte, ist in dem Mabe 
zurtickgegangen, als der Anbau des Bodens iiberhandnahm; die Wettkampfe 
im BogenschieBen und Wagenlenken, die ehemals eine Priifung fur Beamte 
und Offiziere waren, sind zu einer rituellen Handlung geworden. 

DaB die Chinesen bei ihrer Besitzergreifung des Landes manches 
materielle und geistige Gut von der Urbevélkerung iitbernommen haben, daB 
sie auch von den Nachbarvélkern im Norden und Sitiden beeinfluBt worden 
sind und daB sich in der gewaltigen Ausdehnung von der Wiiste bis zum 
Gelben Meer manche Eigentiimlichkeiten der einzelnen Stamme herausgebildet 
haben, ist unbestreitbar. Doch liegen diese Dinge zu weit zuriick, als daB die 
bisherigen Ausgrabungen dartiber AufschluB geben kénnten. In allgemeinen 
Umrissen ist aber der Werdegang unverkennbar, auf welchem die Chinesen 
sich unter dem Einflusse des Milieus von einem kriegerischen Nomadenvolke 
zu einem der gréBten und friedlichsten Kulturvélker der Erde entwickelt 
haben. 
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Neue ethnologische und anthropologische Forschungen auf Manam und seinen 
Nachbarinseln (Neuguinea). — Es ist schon oft gesagt und der Beweis dafiir erbracht 
worden, da8& die Missionare infolge ihres jahrelangen innigen Umganges mit den Natur- 
vélkern den besten Kennern der Primitiven in den betreffenden Gebieten zugezahlt 
werden miissen. Von dieser Tatsache ausgehend, wollte ich von Anfang an meine eigene 
volkerkundliche Forschungsarbeit in Neuguinea mit den ethnologischen Kenntnissen und 
Forschungen der Missionare verbinden, um so durch gemeinsame Arbeit gesicherte Er- 
gebnisse fiir die Ethnologie und Anthropologie zu gewinnen. Der Plan fand bei den 
Missionaren begeisterte Aufnahme und zeitigte, wenigstens soweit sich das in einem 
vorlaufigen Uberblick iiber das letzte Halbjahr 1936 feststellen laBt, schGne Erfolge. 


1. Zunachst war ich mehrere Wochen auf der Insel Karkar (friiher Dampier- 
Insel genannt). Abgesehen von einigen mehr popularen Aufsatzen in protestantischen 
Missionszeitschriften und gelegentlichen Bemerkungen in ethnologischen Werken ist tiber 
die etwa 8000 Képfe zahlende Beviélkerung Karkars kaum etwas bekannt geworden. 
Das ist um so mehr zu bedauern, als das alte Volksgut mehr und mehr verschwindet. 
Karkar hat wegen seines ausnehmend guten Bodens zahlreiche und ausgedehnte 
Pflanzungen, deren schwarze Arbeiter wenigstens das 4uBbere Kulturbild der iibrigen 
Kanaken auf der Insel stark beeinflussen, wenn nicht sogar in vielem direkt bestimmen. 
So ist z. B. das europdische Lendentuch fiir beide Geschlechter fast iiberall in Gebrauch. 
Jedoch ist unter diesem oberflachlichen ,,Kulturfirnis“ noch allerlei an alten Anschauungen 
und Gebrauchen scheu verborgen, wie der Karkarmissionar P. Husert Huzers, S. V. D., 
und ich in behutsamem Nachspiiren feststellen konnten. P. Husers arbeitet schon fiinf 
Jahre auf der Insel und kennt seine Leute und deren Sprache. 

Auf Karkar wohnen zwei verschiedene Stamme, die Woskia und die Taikia, die 
einen mit melanesischer, die anderen mit papuanischer Sprache. Gliicklicherweise lag das 
Standquartier unserer Forschungsarbeit genau auf der Grenze zwischen beiden Stammen, 
so da& wir von unserer Wohnung aus ebenso leicht und schnell in die Dorfer des einen 
Stammes wie die des anderen kommen konnten. Dadurch wurde ein standiges Ver- 
gleichen der beiden Sprachen und Kulturen fast taglich moglich und infolgedessen reiz- 
voll und fruchtbringend. Das gesammelte Material haufte sich. P. Huners wird im Laufe 
des Jahres 1937 noch mehr aus entlegenen Dorfern und Flecken zusammentragen, so 
daB wir dann in einer umfangreichen Monographie iiber Karkar noch viel altes Volksgut 
fiir die Wissenschaft vom Menschen werden retten kénnen, was in absehbarer Zeit sicher 
aus dem Kulturbild dieser Insel verschwunden sein wird. Von 100 Karkar-Leuten, Mannern 
und Frauen, wurden in mehr als je 40 Einzelmessungen die anthropologischen MaBe an 


Kopf und Kérper genommen. 

2. Von Karkar aus in nordwestlicher Richtung sieht man den standig rauchenden 
Manam, dem mein nachstes Interesse gelten sollte. Ich war dann bis Ende des Jahres 
1936 mehrere Monate auf der Insel! Manam (friiher Vulkaninsel genannt) und 
arbeitete dort gemeinsam mit P. Kari Boum, S.V.D., der auch schon fiinf Jahre auf 
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dieser Insel als Missionar titig ist. Unsere Forschungen wurden erganzt durch einige 
spezielle Notizen von P. WILHELM KEMMERLING, S. V.D., der seit 144 Jahren aut Manam 
weilt, und durch mehrere sehr feine und wertvolle Beobachtungen iiber Kinder- und 
Frauenleben bei den Manam von den beiden Missionsschwestern [MELDA und CUNERA, 
S. Sp. S., die schon viele Jahre die Manam-Leute kennen. Die Missionare und Schwestern 
sprechen mit den Eingebornen fast nur in der Manam-Sprache (einer melanesischen 
Sprache). 

Bis vor wenigen Jahren war die Kultur der Manam auch noch ziemlich unbekannt. 
Der Boden auf der Insel ist fiir Kokospflanzungen zu schlecht. Darum war Manam nie 
das Ziel der wei&en Pflanzer. Soweit Forscher und Reisende die Insel besuchten, handelte 
es sich in der Regel auch nur um kurze Besuche. Dr. Rupoi_r Pécu z. B. war 1904 nur 
einen Tag mit P. Franz Vormann, S.V.D., auf der Inselt. Es war darum in der Tat 
ein guter Griff, als die Ethnologin CAMILLA WepGwoop vor zwei Jahren sich Manam als 
Arbeitsfeld auswdhlte. Sie war rund ein Jahr auf der Insel. Aus den Ergebnissen ihrer 
Forschung sind mehrere Aufsdtze in der ,,Oceania“ erschienen; die in Aussicht gestellte 
groéBere Monographie ist mir noch nicht bekannt. Dadurch wird unsere eigene Forschung 
nur an Tiefe und Breite gewinnen und zu abgerundeter Plastik sich herausformen k6onnen, 
da Miss Wepcwoop hauptsachlich die beiden Dérfer Zogari und Oaia studierte, wir selbst 
vornehmlich (aber selbstverstandlich nicht ausschlieBlich) die Dorfer Yasa, Kuluguma, 
Boda und Baliau. 

Vielleicht werden durch unsere Forschung auch manche Einzelheiten noch deutlicher 
und manche ganz neue Erkenntnisse beigebracht werden, weil mein Mitarbeiter P. Boum 
nicht nur schon jahrelang auf der Insel ist, sondern auch die Manam-Sprache vollkommen 
beherrscht. Denn die meisten Manam-Leute, zumal die Alten und Frauen, verstehen und 
sprechen nur Manam. Jedenfalls haben wir ein reiches Material aus allen Phasen des 
Kulturlebens sammeln kénnen, aus der Ergologie sowohl wie aus Soziologie, Wirtschaft, 
Kunst und Religion. Vielseitiges Licht fallt aus unserer Stoffsammlung z. B. auf die soziale 
Gliederung im Dorf- und Sippenverband, auf das Familienleben (Geburt, Heirat, Tod und 
Begrabnis), auf die Jugendweihe fiir Knaben und Madchen, auf mancherlei Zauber- 
praktiken vom Hervorbringen des Manam-Vulkanfeuers bis zur Kanuweihe, auf das sehr 
dunkle Kapitel des naboa-Todeszaubers, auf vielerlei Heilmethoden und religidse An- 
schauungen. Wichtige, aufschluBreiche Mythen sind geborgen; auf einer dreitagigen FuB- 
wanderung rund um die Insel sind samtliche 140 Schluchten, Wasseriaufe und Lavafelder 
mit den einheimischen Namen festgelegt und auf einer Spezialkarte eingetragen worden. 
Unser Material ist so angewachsen, daB P. BOum und ich nachstens eine eigene Mono- 
graphie iiber Manam erscheinen lassen wollen. 


>? 


3. Auch unsere gemeinsamen Forschungsergebnisse von den Inseln Boesa, 
Ubrub und Biem sollen dann darin Platz finden. Uber Boesas ,,Steinkult“ schrieb ich 
schon ein paar Notizen?. Ausfiihrliche Einzelheiten dariiber folgen spater; ebenso bringen 
wir spater die Schilderung des Kulturbildes, wie es in wesentlichen Ziigen mit der Manam- 
Kultur iibereinstimmt, aber doch auch in charakteristischen Linien davon abweicht. 

Auf der Insel Ubrub (auf australischen Karten heiBt sie Blupblup, wahrend die 
Bewohner selbst ganz deutlich Ubrtib sagen) konnten wir leider aus A4uReren Griinden 
nur zwei Tage bleiben, doch war P. B6éum vor zwei Jahren schon einmal dort gewesen. 
Die ziemlich groBe, aus hohen Bergriicken und tiefen Schluchten gebildete Insel ist auBer- 
ordentlich diinn bevolkert. Es gibt dort nur drei kleine Dérfer (bzw. vier Flecken: Au- 
yaulo, Geinai, Katamun und Angun) in ziemlich groRer Entfernung voneinander. Kultur 
und Sprache auf Ubrub zeigen nachste Verwandtschaft nach den Inseln Koil und Wogeo, 
aber auch, infolge Handelsbeziehungen, nach der Insel Biem. Von unseren ethnologischen 
Beobachtungen, die wir spater im Zusammenhang mitteilen werden, sei hier nur die 


' R. Pocu, Reisen an der Nordkiiste von Kaiser-Wilhelms-Land. In: Globus X 
1908, S. 149—150. 3 aioe 

* Georc HO6ttKER, Steinmérser, Megalithen und andere merkwiirdige Steine auf 
der Insel Boesa (Neuguinea). In: ,,Anthropos“ XXXII, 1937, S. 289. 
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Einzelheit erwahnt, daB wir auf dem Dorfplatz in Geinai einen stehenden Megalithen 
(80 cm hoch, ,,mannlich“, heiBt: kading) und getrennt davon einen liegenden Megalithen 
(Dicke: 20 cm, Durchmesser: 120 cm, »mannlich“, heiBt: einau) fanden. 

Nach der Abfahet von Ubrub wurde unsere Absicht, auch die benachbarte Insel 
Kadovar zu besuchen, durch die stiirmische See vereitelt. Es war unmdoglich, an die 
hohen und steilen Felswande der Insel, die weder Hafen noch Ankergrund bieten, heranzu- 
kommen. Stolz und fast unnahbar steht die Insel wie ein hoher abgestumpfter Kegel im 
Ozean. Wie uns die Ubrub-Leute, die mit Kadovar freundschaftliche Beziehungen unter- 
hielten, sagten, hausen die Kanaken dieser Insel alle hoch oben auf der Bergkuppe. 

Wir fuhren also von Ubrub gleich weiter nach der Insel Biem, wo P. Boum 
friiher schon mehrere Male lingere Zeit geweilt hatte. Auf Biem (auf den australischen 
Karten steht: Bam [englische Aussprache!]; die Bewohner selbst sagen: Biem) waren wir 
zusammen 11% Wochen. Die isolierte Lage der Insel hat die Biem-Leute vor neueren fremden 
Finfliissen bewahrt. Sonst paBt sich das Kulturbild, wenngleich mit eigenen Ziigen, in die 
Reihe der Nachbarinseln ein. Aber daB z. B. wie auf Biem im Rahmen der ausgedehnten 
Feierlichkeiten bei der ersten Menstruation einer Tochter des ,,groBen Herrn“ (also des 
tanepoa; die Tochter selbst heiBt med) das Madchen in der einen Hand eine BetelnuB- 
traube, in der anderen die Zeremoniallanze des Vaters als Abzeichen ihrer Wiirde durchs 
Dorf tragen muB, ist von den anderen genannten Inseln nicht bekannt. Alles in allem 
konnten wir auch von Biem ein umfangreiches Material bergen, das durch spatere Be- 
suche von P. Béhm bzw. P. KEMMERLING noch erganzt und dann im Rahmen unserer 
Monographie veréffentlicht werden wird. 

Nach amtlicher Zahlung hat Manam 4077, Boesa 242, Ubrub 178 und Biem 
300 Eingeborne. 

Auf den genannten Inseln wurden 350 Individuen (Manner, Frauen und Kinder) 
anthropologisch gemessen, fiir jede Person mehr als 40 Einzelmessungen an Kopf und 
K6rper. Ebenso wurde eine Anzahl Hand- und Fingerleistenabdrucke gemacht, so daB wir 
auch fiir die physische Anthropologie unser Scherflein beisteuern kdnnen. 

In unserer ergologischen Sammlung fiir Museumszwecke sind wertvolle alte Stiicke 
und typologische Objekte aus der ,,materiellen“ Kultur der besuchten Stamme. 

Seit Anfang 1937 habe ich mein Arbeitsfeld in den Bogia-Distrikt auf dem Fest- 
land Neuguineas verlegt, um hier nach gleichen Richtlinien wie auf den Inseln zu arbeiten 
und zu sammeln. Greorc H6.LTKER, derzeit Bogia (Neuguinea). 


Ein Brust-Joch-Anspann. — Beim animalischen Zug kann die Kraftiibertragung 
auf die Last entweder oberhalb oder unterhalb der Wirbelsdule erfolgen. Den ersteren 
Fall findet man beim Nackenjoch-, den letzteren beim Brust-Anspann, Beim Nackenjoch- 
zug wird die Kraft vom Joche unmittelbar auf den vorderen Teil des Verbindungs- 
mittels zur Last, die Deichsel, iibertragen, die auBerdem auch die Riickhaltung bergab 
und die Anderung der Bewegungsrichtung nach der Seite zur Aufgabe hat. Diese Zugart 
ist Gemeingut der indogermanisch-semitischen wie der mongolischen Kulturkreise, ihr 
Leistungsfaktor ist vom anatomischen Bau des Zugtieres und von der Fortbewegungs- 
geschwindigkeit abhangig: beim Rind und im Schritt ist er am héchsten, beim Pferd und 
in beschleunigter Gangart sehr gering. Trotzdem iibermittelt uns die klassische Welt bis 
an das 10. Jahrhundert nur diese Art des Pferdeanspannes; in China dagegen ist die 
fiir Transportzwecke bedeutend wirkungsvollere Zugstrang-Brustanspannung schon zu 
einem viel fritheren Zeitpunkt bekannt. Bei ihr erfolgt die Kraftiibertragung durch je zwei 
Stringe, die jedes Zugtier einzeln mit der Last koppeln, und eigene Beschirrungsteile 
vermitteln, am vorderen Deichselende angreifend, die riickhaltenden und _ richtungs- 
andernden Krafte. 

Der Jochpferdezug fiihrt vom Kampfwagen her, bei dem ein zugstrangloser Anspann 
der Nachhand der Pferde die gréBte Freiheit zu aktiver Kampfbeteiligung gewahrt. Mit 
dem Verschwinden der Kampfwagentaktik iiberwiegen seine Nachteile: geringer Wirkungs- 
grad, Breitenanspannungszwang in geraden Zahlen und Sturzgefahr bei enger Wendung in 
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rascher Gangart, ganz bedeutend. Es ist darum anzunehmen, daB die sicher mit den 
mongolischen Wanderungen nach dem Westen gebrachte wa rum GS-0 kh Sy Zug- 
strangbespannung schon vor dem 10. Jahrhundert in der klassischen Welt in Beniitzung 
kam. Die Annahme, daB eine Zwischenform gefunden wurde, um die Vorteile der neuen 
Anspannungsart mit Beniitzung des alten Geschirres zu erreichen, ist ebenso berechtigt 
wie die, daB der Konservativismus der bildenden Kiinstler zur Zeit der Wende des 
Altertums zum Mittelalter an der gewohnten bildlichen Darstellung der Bespannung 
festhielt. 

Diese Annahme findet eine Bestitigung in einer Zwischenform des Anspannes, die 
der Verfasser in Siebenbiirgen feststellen konnte, also an einem Orte, wohin das Stau- 
wasser der Vélkerstréme ja so manche Uberbleibsel vergangener Jahrhunderte an den 
Strand gespiilt hat, die bis auf unsere Tage erhalten blieben. 


Nacken-Joch-Anspann Brust-Joch-Anspann 
(Gleiche Beschirrungsteile mit gleichen Ziffern bezeichnet.) 


(Bild 1) (Bild 2) 


Bei diesem Geschirre sind Hals- und Brustriemen der Nackenjochbespannung ihrer 
Lage auf dem Zugtier nach um 90% geschwenkt, der Brustriemen kommt dabei an den 
Bug, der Halsriemen an Stelle des Joches auf den Nacken, vor dem Widerrist, und in die 
vereinten Riemenenden sind die Zugstrange eingekniipft. Das Quadrigenjoch wird zur 
Zugwaage, an der nun zwei Pferde die Zugkraft von vier ins Joch geschirrten leisten und 
kommt vom vorderen an das riickwdartige Deichselende. Beispann, wie auf dem Bilde, 
und Vorspann sind nach Bedarf méglich. Fiir Widerhaltzwecke sind an der Deichsel- 
spitze Strange oder Ketten angebracht, die in Halsriemen oder in Hinterzeuge ein- 
gehangt werden. 

Die Besonderheit dieser Beschirrung besteht darin, da& bei ihr die Zugkraft zur 
Halfte iiber und zur anderen Halfte unter der Wirbelsdule ansetzt, was sie wesent- 
lich von den Sielen- und Kummetgeschirren unterscheidet. 

Vielleicht von keiner besonderen Bedeutung, aber immerhin interessant ist es, daB 
auch hier jene Umkehrung Platz greift, die so vielfach bei Einrichtungen zwischen Ost 
und West aufscheint, wie z. B. bei Hobel und Sage, die bei uns ihre Arbeitsrichtung 
vom, in China zum Arbeiter haben, unsere an horizontaler, im Osten an vertikaler 
Achse angreifenden Windmiihlrader und schlieBlich auch der Pferdeanspann, der so lange 
Zeit in der Alten Welt am vorderen, im weiten Oriente aber am riickwartigen Deichsel- 
ende erfolgte. 

Das Siebenbiirger-Geschirr stellt die Keimform des Kummetgeschirres dar, bei dem 
schlieBlich die ganze Zugkraft von der Schulter aus ansetzt und Bug und Nacken voll- 
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kommen entlastet sind. Die Bander 1 und 2 sind zum Kummetkissen vereint, iiber das 
ein starres Kummetholz oder Kummeteisen gelegt wird. Das Sielengeschirr dagegen 14Bt 


deutlich seine Entwicklung aus den am Reitkissen und Sattel verwendeten Vorder- und 
Hinterzeugen erkennen. 


Kummetgeschirr Sielengeschirr 
(Bild 3) (Bild 4) 


Major i. R. WETTENDORFER. 


Zur Bienenzucht in Ruanda. — In der reichhaltigen statistischen Darstellung von 
Kart. SEYFFERT ,,Biene und Honig im Volksleben der Afrikaner“ ?, in der die gesamte 
Afrikaliteratur untersucht und alles, was auf die Bienen Bezug hat (Vegetationsverhalt- 
nisse, Bienenarten, Honigjagd, Bienenhaltung, Verwendung des Honigs, auch als Opfer 
und Totenbeigabe usw.), behandelt wird, bedauert Verfasser (S.122), daB die Literatur 
uns im Stiche laBt in bezug auf die Kenntnisse der Neger vom Leben der Biene. So will 
ich denn zusammenfassend berichten, was die Ruanda-Leute davon halten: 

Abavimbu, Imker. Die herrschenden Tutsi (,,Tussi“) nennen die Imker realistisch 
,K6rbe“, zu verstehen im Sinne: ,,Aufspeicherer von Honigwein“ als Steuerleistung. 
Bewohnter Bienenstock: umuzinga; leerer: ikyima (wenn neu); ikydgorore: verlassener; 
umuk6ondo: dicht bewohnter, alter Stock; umwdatira: mit frisch eingelegtem Schwarm; 
umwinjtra: mit Schwarm, der frei einzog. 

Der Trommelstock. Halbierter Holzblock, dessen beide Halften ausgehohlt und 
dann wieder zusammengefiigt wurden. Die obere Halfte heiBt ,,die mannliche“, die untere 
,die weibliche“, An dem einen Ende bringt man zwei Fluglécher an (impuzo), und das 
diesem Ende entsprechende Innere hei®t iriikira, das unverletzte. Das entgegenstehende 
Ende wird mit einem Grasdeckel verschlossen zum géihakura, die Honigernte vornehmen; 
es heiBt uruhdnga (Schadel) oder uminwa (Mund). Man legt den Stock aus (kwégeka) 
im Walde oder in der Nahe der Wohnung. Er ruht auf vier Steinen unter einem Gras- 
dach. Ein Schwarm (irdmbu) kann eingefangen und eingelegt (kwdtira) werden oder die 
Bienen ziehen frei ein (kwinjira): Sie kommen aus Waldbaumen, aus Erdléchern, aus 
Felsspalten oder entfliehen (giéichika) aus einem andern Stock. 

Flechtstock, umutiba. Aus Weidenpflanzen mit Lehm verdichtet und an der 
Sonne getrocknet. Zum vollen Austrocknen bringt man ihn auf den Dérrboden tber 
dem Herdfeuer, wo man ihn etwa einen Monat belaBt. Solche Stécke werden auf Baume 
ausgelegt und erhalten zu dem Schutzdach noch eine Grasdecke. Die Kopfflachen aller 
Stécke sind wei® gestrichen, um die Bienen anzulocken. 

Das umwémeke ist ahnlich geflochten, nur daB die Kettenstangen in eine Holz- 
leiste eingesteckt werden; diese Leiste kommt nach oben. Wildstande konnen sich be- 
finden in einer Baumhohle (igihérwa), einem Erdloch (umwobo) oder einer Felsspalte 
(isénga). 

2 209 SS. in 4°. Mit 15 Textabbildungen und 4 Verbreitungskarten. Leipzig 1930. 
R. VorcTLANDER’s Verlag. (Verdffentlichungen des Staatlich-Sachsischen Forschungs- 
Institutes fiir Vélkerkunde in Leipzig. 1. Reihe, 3. Band.) 
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Werkzeuge: 

1. Zur Herstellung des Behalters: Axt und Buschmesser, HohlmeiBel, Keil, d. h. 
ein gewohnliches Horn (ihémbe), und eine Holznadel (butoke) zum Filechten. 

2. Fiir die Honigernte (giéihakura) nach deren »Reifwerden’ (kwéra): Messer 
oder Dolch zum Ausschneiden der Waben (ingabo); Wisch (umiushishi) aus tauben Hirse- 
ahren zum Abstreifen der Bienen; Wasser, um die Hande von dem klebrigen Stoff zu 
reinigen; eine groBe Holzschale (imbéhe) zur Aufnahme der Ernte; Feuer zum kitka, 
ausrduchern: dann fliehen die Bienen auf die Flugseite zu. Man 1aBt zwei bis drei Waben 
zuriick als impdmba (Wegzehrung) fiir den ,,Bienenkénig“ (érwiru) und die ,,Kinder“ 
(abana, Brut): diese befinden sich ebenfalls ,vorn”. 

Urwiru, der Bienenkénig: Er weiB zu regieren. Wahrend die Bienen die Waben 
»flechten“, kommt der Kénig heran und schwirrt tiber die Zellenreihen hin, um ihnen 
Anweisungen zu geben. Wenn der Konig auszieht, folgen auch die Bienen, und wenn 
er stirbt, geht der ganze Schwarm ein. /mptngwe, die Drohnen, sind die Weibchen des 
Kénigs; sie haben keinen Stachel. Ihnen liegt es ob, die Eier zu legen. Dann verschlieBen 
sie die Zellen mit Wachs; sie dffnen sie wieder, wenn aus den Larven (inyo) Bienen 
(inzuki) geworden sind. Alle Bienen beteiligen sich am Verkleben mit Wachs (gufubika) 
und Offnen (gufubira), mit Ausnahme des Kénigs. Die Drohnen bauen sich ihre eigenen 
gréBeren Zellen (imyénge, Licher); die des Kénigs ist noch gréBer. Wenn die jungen 
Bienen ausgeschliipft sind und ihren eigenen Kénig haben, kommt es zum ,,Aufruhr“. Ge- 
wohnlich miissen sie weichen, es geschieht aber auch, daB die Alten ausziehen. Sollte das 
junge Volk keinen eigenen Kénig haben, so bleiben sie da ,,und nehmen Lehndienst an“. 

Aus der Holzschiissel kommen die Waben in Kriige oder Kiibel. Der Honig kann 
darin jahrelang stehen, ohne zu verderben (Honig: abaki, umutsdma). Der Seim (umis- 
honge) flieBt nach unten, das Wachs (ibishdshara) bleibt oben; ibikatsi sind Treber- 
reste iiberhaupt, auch bei sonstigem Brauen ohne Honig. ,,Abgestandener Honig ist immer 
wohlschmeckender als frischer.“ 

Nur Batwa (Pygmden) und Kinder schlecken Honig, sonst braucht man ihn aus- 
schlieBlich zur Bereitung von Honig- oder Mischwein (mit Honig versetzter Bananenwein). 

Fir das Wachs hatte man friiher keine Verwendung, jetzt wird es gern gegen Salz 
eingehandelt. 

Urwénera oder uruchimbu ist das schwarze Wachs, dessen die Bienen sich zum 
Verkleistern schadhafter Stellen bedienen. Die Bienen gewinnen es aus der Milch von 
imikoni (Wolfsmilchhecken), indem sie dieselbe am Stamm aufsaugen oder auch die 
Rinde durchbeiBen. 

Tabus der Bienen. Bei Unwohlsein diirfen Frauen und Madchen den Stécken nicht 
nahen noch auch: Honig genieBen, sonst erhalt er eine rétliche Farbe und heiBt intsinda: 
er ist ohne Wachs und kann nicht verwendet werden. So verhalt es sich auch mit Kindern, 
die Hirsestengel gekaut haben, und allen die genossen haben: faro, geronnenes Blut, 
Buttermilch, das erste Fett, das sich beim Buttern auscheidet, Feldsalat. Wenn das Weib 
des Imkers untreu gewesen ist, so fliegen die Bienen nicht mehr aus zum Wasserschépfen 
(kuvoma), und die Honigbildung wird unméglich, denn Honig besteht aus Wasser und 
ibinyagu (honiglose Wabe oder Brutwabe, also Wachs); obendrein bilden die Bienen 
den Vorgang in Wachs ab (Nachahmung von Geschlechtsteilen) und der Bienenziichter 
weiB Bescheid! PETER SCHUMACHER, M. A. — Wien. 


Geschlechtsmoral und Bevélkerungsbewegung bei den Naga-Stammen Assams. — 
Grorc Eckerr zitiert in seiner verdienstvollen Arbeit »Der EinfluB der Familien- 
organisation auf die Bevélkerungsbewegung in Ozeanien“ (,,Anthropos“ XXXI, 1936, 
S. 789—799) u. a. meinen Aufsatz ,,Das Junggesellenhaus im westlichen Hinterindien“ 
(,,Wiener Beitrage zur Kulturgeschichte und Linguistik“ I, 1930) und weist auf meine 
dort geduBerte Ansicht hin, daB bei den NagarStémmen geschlechtliche Ungebundenheit 
sich auf die Volksvermehrung ungiinstig auswirkt, wogegen eine strengere Sexualmoral 
die rasche Ausbreitung der Sema-Naga zur Folge hatte. Seit ich selbst unter den Naga 
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weile, habe ich erkannt, daB meine damalige Ansicht in dieser Form irrig war und die 
Dinge wesentlich anders liegen, als ich auf Grund der Literatur angenommen habe. Ich 
ergreife daher gerne die Gelegenheit, eine Korrektur meiner seinerzeitigen Ausfiihrungen 
vorzunehmen. 

Bei den Konyak-Naga, welche die nordéstlichste Gruppe der Naga-Stamme dar- 
stellen, herrscht unter der Jugend eine geschlechtliche Freiziigigkeit, wie bei kaum einem 
anderen Stamme. In dem groBen Dorfe Wakching wird es als selbstverstandlich und in 
keiner Weise tadelnswert angesehen, daB die jungen Leute Liebesverhdltnisse eingehen, 
und die meisten dieser Beziehungen sind allgemein bekannt, da sich niemand auch nur 
im geringsten bemiiht, sie geheimzuhalten. Durch eine eigenartige Sitte ist die soziale 
Stellung der Kinder aus diesen losen Verbindungen geregelt. Jedes Madchen heiratet bald 
nach der Pubertat einen Burschen aus einem passenden Clan, gegen dessen Person und 
Familie ihre Eltern nichts einzuwenden haben. Besonders unter wohlhabenden Leuten 
werden diese Ehen sogar zumeist von den Eltern vereinbart. Sogleich nach der sehr ein- 
fachen Hochzeitszeremonie kehrt die Braut in das Haus ihrer Eltern zuriick und lebt 
dort bis zur Geburt ihres ersten Kindes. Wahrend dieser Zeit ist sie zur Treue gegen- 
iiber ihrem Gatten in keiner Weise verpflichtet und sehr viele Madchen nehmen nach der 
Hochzeit das eheliche Leben noch nicht auf, sondern kommen nach wie vor mit ihren 
Liebhabern zusammen, welche sie auch, ohne Argernis zu erregen, wechseln kénnen. Erst 
knapp nach der Geburt des ersten Kindes, das sie im Hause ihrer Eltern zur Welt bringt, 
zieht die junge Frau in das Haus ihres Mannes und von nun an wird erwartet, daB sie 
ihm treu bleibt. Das Kind gilt als das des legitimen Gatten, gehdrt seinem Clan an und 
ist voll erbberechtigt, selbst wenn jedermann weif, wer der wirkliche Vater ist. Es kommt 
allerdings vor, daB ein Madchen sich weigert, von ihrem Liebhaber zu lassen; ist dieser 
gleichen Sinnes, so kann er den rechtmaBigen Gatten mit einer Zahlung entschadigen 
und das Miadchen heiraten. Anders ist es, wenn ein Madchen einen Burschen heiratet, 
der schon vorher ihr Liebhaber war. Dann bleibt sie ihm in der Regel treu, doch ver- 
bringen die jungen Gatten bis zur Geburt ihres ersten Kindes ihre Nachte auch weiterhin, 
ganz wie illegitime Paare, nicht im Hause, sondern in den am Rande des Dorfes stehen- 
den Reisspeichern. 

Die Konsequenz dieses Systems ist, daB nahezu jeder Mann mehrere Liebes- 
affaren hat, bevor er heiratet, und oft einige seiner Kinder in den Hausern anderer | 
Manner als deren Séhne und Tochter aufwachsen. Anderseits ist das erste Kind seiner 
eigenen Frau oft nicht das seine. Uberdies sind die Ehen ziemlich labil und junge Manner, 
die schon zum drittenmal verheiratet sind, keine Seltenheit. Hingegen besteht fiir die 
Madchen keinerlei Ursache, eine Schwangerschaft und die Geburt eines unehelichen 
Kindes zu fiirchten, da ihnen daraus keinerlei soziale Nachteile erwachsen. Zu Ab- 
treibung oder gar Kindesmord fehlt daher jeder AnlaB und beide sind den Konyaks so 
gut wie unbekannt. 

Die Kinderzahl der Konyak ist sehr hoch und nur die groBe Kindersterblichkeit 
bewirkt, daB die Bevélkerung im wesentlichen konstant bleibt. Ihrer Vermehrung ist 
aber ohnedies eine enge Grenze gesetzt, da in den meisten Gegenden bereits eine fiihl- 
bare Landknappheit herrscht. Zweifellos hat die Bevolkerungsdichte des Konyak-Landes 
das bei dem bestehenden Anbausystem, dem Rodungsfeldbau, mdégliche Maximum er- 
reicht, und jedes weitere Ansteigen der Bevélkerung wird durch Nahrungsknappheit so- 
gleich wieder gehemmt. 

Die Tatsache, daB die Konyak ungeachtet ihrer in mancher Hinsicht chaotischen 
sexuellen Verhdltnisse ein starkes und bliihendes Volk sind, das sich trotz jahrhunderte- 
langen Kontaktes mit der Ebene Assams und den Ahom-Konigen seine altertiimliche 
Kultur bewahrt hat und zdher daran festhalt als die meisten anderen Naga-Stamme, 1aBt 
meine seinerzeit ausgesprochene Ansicht als unberechtigt erscheinen. 

Innerhalb der Naga-Stamme wird die Bevélkerungsbewegung nicht so sehr durch 
das tatsichliche Ma an sexueller Freiheit beeinfluBt, als durch das Ver- 
haltnis zwischen der anerkannten und durch die Offentliche Meinung gestitzten 
Sitte und ihrer Beobachtung in der Praxis. Nicht der aufereheliche Geschlechtsverkehr 
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an sich, sondern der Bruch der Sitte und das Bestreben, ihn geheim zu halten, fiihren 
hier zu Praktiken, die der Volksgesundheit abtraglich sind. Abortus und Kindesmord 
werden gerade bei jenen Stammen geiibt, wo, wie bei den dstlichen Angami, vorehelicher 
Geschlechtsverkehr eines Madchens als Schande gilt, oder, wie bei den Ao, zumindest 
die voreheliche Schwangerschaft. Wahrend die Angami eine Pflanze kennen, deren zer- 
riebene Blatter als Abortivmittel gegessen werden, und die Ao-Madchen trotz jahrelanger 
Liebschaften die Geburt unehelicher Kinder zu verhindern wissen, sind den Konyak 
keinerlei Priventiv- und Abortivmittel bekannt und die Erwahnung ihres Gebrauches bei 
anderen Stammen erregt unglaubiges Staunen. Selbst eine natiirliche Fehlgeburt wird 
als sehr ernste Sache betrachtet und das ganze Dorf halt ein striktes Tabu von einem 
Tag, an dem jede Feldarbeit verboten ist und jiingere Frauen nicht einmal Arbeiten 
wie Wassertragen oder Holzholen verrichten diirfen. Wie viele Kinder eine Frau zur Welt 
bringt, hangt nach der Ansicht der Wakching-Leute einzig und allein von dem Willen 
Ghawang’s, des Himmelsgottes, ab und die Frage nach dem Grunde fiir die Unfrucht- 
barkeit einer Frau wird stets damit beantwortet, daB Ghawang ihr eben keine Kinder 
schenke, 

Bei der Laxheit der sexuellen Moral Wakchings ist es erstaunlich, daB auf Ehe- 
bruch eine iibernatiirliche Sanktion gestellt ist. Es heiBt, daB Ghawang einem Manne, 
der seine Frau betriigt und mit anderen Madchen schlaft, keinen Sohn gibt. 

Die Ausbreitung der Sema auf Kosten anderer Stamme, die ich in der erwahnten 
Arbeit mit ihrer strengeren Geschlechtsmoral in Beziehung brachte, diirfte in erster 
Linie eine politische Ursache haben. Wdahrend die Sema namlich unter der straffen 
Leitung autokratischer Hauptlinge stehen und daher eine sehr betrachtliche StoBkraft 
im Kriege haben, ist bei den meisten ihrer Nachbarn die Demokratie derart auf die 
Spitze getrieben, daB ein Dorf nur schwer zu einer Entscheidung kommen kann. Natur- 
gemaB wirkt sich dieser Mangel einer einheitlichen Fiihrung vor allem auch im Kriege 
aus. Wo immer die Sema aber schwacheren Stammen neues Land abrangen, war auch 
die Grundlage fiir:ein Anwachsen ihrer Volkszahl geschaffen. 

Die Berithrung mit der westlichen Zivilisation hat noch bei keinem Naga-Stamme 
zu einem merklichen Bevélkerungsriickgang gefiihrt und gegen die hinduistischen Reiche 
des Brahmaputra-Tales wuBten sich die Naga nicht nur zu behaupten, sondern sie bildeten 
_ durch ihre Raubziige bis zum Beginn der britischen Herrschaft sogar einen Schrecken 
der Bewohner der Ebene. 

CHRISTOPH VON FURER-HAIMENDORF, 
zur Zeit Wakching, Naga Hills, Assam. 


Eine verlorengegangene Bohrerart. — Bei Bohrern sind zwei wesentliche Dinge 
zu unterscheiden: einmal die Form der arbeitenden Spitze oder nach der in der Technik 
iiblichen Terminologie: des Bohrkopfes, das andere Mal der Aufbau desjenigen Teiles 
des Bohrgerates, der zum Antrieb dieses Bohrkopfes dient. Im ersteren Falle hatte man 
beispielsweise Vollbohrer und Hohlbohrer zu unterscheiden, im zweiten Falle Quirlbohrer, 
Schnurbohrer, Bogenbohrer usw. Die Form des Bohrkopfes steht mit der der Antriebs- 
einrichtung in einigem, jedoch nicht zu innigem Zusammenhang, so daB man bei einer 
systematischen Untersuchung jeden Teil des Bohrgerites fiir sich allein betrachten kann. 
Hier soll nur von der Ausbildung der Antriebseinrichtung die Rede sein. 

In der Aufstellung iiber die Entwicklung dieser Antriebsvorrichtung 4 hat der Ver- 
fasser gezeigt, wie sich der Pumpenbohrer leicht aus dem Bogenbohrer ableiten 1aBt 5; 
es braucht nur die Schnur des Bogens etwas anders um die Bohrspindel gewickelt und 
der Bogen beim Antrieb nicht hin und her, sondern auf und ab bewegt zu werden. Einen 


4 Die Drehbewegung in ihrer Bedeutung fiir die Entwicklung d teri 
Kultur. ,,Anthropos“, Bd. 28 [1933], S.748. . : | niaoheied oni 

5 Die Drehbewegung in ihrer Bedeutung fiir die Entwicklung de teri 
Kultur. ,,Anthropos“, Bd. 28 [1933], S. 745, Abb. 20. : epee 
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neuen, wesentlichen Bestandteil des Pumpenbohrers ® bildet dagegen die Schwungscheibe. 
Ohne sie ist einerseits die Betatigung eines solchen Bohrers unmdéglich, anderseits stellt 
die Schwungscheibe ein durchaus neues mechanisches Element vor, das, nach unseren 


bisherigen Kenntnissen, vor dem Pumpenbohrer bei keiner anderen Bohrerart ver- 
wendet wird. 


Mit Beziehung hierauf soll auf zwei Tatsachen naher eingegangen werden. In dem 
friiher erwahnten Aufsatze hat der Verfasser A. E. von NorDENSKIOLD angefiihrt, bei dem 
es heifSt, daB ein Bohrer der Tschuktschen einen Holzpflock aufwies, ,,an dessen 
unterem Teil ein linsenformiger und durchbohrter Holzklotz befestigt war“. Der Ver- 
fasser, der die deutsche Ubersetzung des NorpENskIdLp’schen Werkes beniitzte, hat 
damals gemeint, daB hierbei von einem Bogenbohrer die Rede sei. Spater, bei Einsicht 
in die franzdésische Ubersetzung, kamen ihm aber doch Bedenken, denn dort hat es den 
Anschein, als ob von einem Pumpenbohrer gesprochen wiirde. Hier konnte nur ein 
genauer Vergleich mit dem schwedischen Original helfen. Durch liebenswiirdige Auskunft 
des Géteborg-Museums ist der Verfasser jetzt in der Lage, mitzuteilen, daB es sich bei 
A. E. von NorDENSKIOLD tatsachlich um einen Pumpenbohrer und nicht um einen Bogen- 
bohrer handelt 7. 

Nun bestatigen einerseits auch weitere Quellen das Vorhandensein des Pumpen- 
bohrers bei den Tschuktschen, unter anderem zum Feuermachen 8, anderseits sind dem 
Verfasser Schnur- oder Bogenbohrer mit einer Schwungscheibe niemals untergekommen. 

Im AnschluB daran soll deswegen auch die angebliche hélzerne Drillbohrer- 
scheibe besprochen werden, die in Schigir gefunden wurde®. Hier muB vor allem 
auf die Mehrdeutigkeit des Ausdruckes Drillbohrer hingewiesen werden, denn mit diesem 
Namen haben eine Reihe von Forschern im Laufe der Zeit gelegentlich fast alle Bohrer- 
formen — angefangen vom Quirlbohrer bis zum Pumpenbohrer — bezeichnet *°. Um was 
fiir einen Bohrer soll es sich demnach in der Schigir-Kultur handeln? Von einem Pumpen- 
bohrer kann fiir diese Zeit, und, wie gezeigt werden soll, auch fiir noch weit spatere 


6 Der Verfasser hat an anderer Stelle (Die Drehbewegung in ihrer Bedeutung fiir 
die Entwicklung der materiellen Kultur, ,,Anthropos“, Bd. 28 [1933], S. 744). vorgeschla- 
gen, den Namen ,,Pumpenbohrer“ durch ,,Rennspindel“ zu ersetzen, weil ersterer mit 
einer Pumpe nichts als die auf- und abwartsgehende Bewegung bei seiner Ingangsetzung 
gemeinsam hat. Uberdies kann die Vorstellung einer Wasserpumpe in Verbindung mit 
dem Worte Pumpenbohrer leicht zu einer Verwechslung letzteren Gerdtes mit einem Erd- 
bohrer, wie er bei der Anlage von Brunnen beniitzt wird, fiihren. Rennspindel ist dagegen 
die Bezeichnung, die noch heute von den Handwerkern des deutschen Sprachgebietes fiir 
den Pumpenbohrer beniitzt wird; sie hatte daher wohl ein Anrecht auf Beriicksichtigung. 
Der Verfasser méchte aber seinen Vorschlag nicht mehr aufrechterhalten. Es hat sich 
namlich gezeigt, daB sich der Name Pumpenbohrer bei allen Ethnologen, auch bei solchen 
fremder Sprachgebiete, seit langem eingebiirgert hat, und daB der Ausdruck Spindel als 
Teil der Bezeichnung Rennspindel zu leicht zur Verwechslung mit dem Textilgerat 
Spindel Veranlassung gibt. AuBerdem wird aber der Name Rennspindel in verschiedenen 
Technologien des 19. Jahrhunderts nicht einmal durchaus einheitlich ausschlieBlich fiir 
den Pumpenbohrer beniitzt. Man bleibt daher wohl besser bei der einmal eingebiirgerten 
Bezeichnung Pumpenbohrer, muB aber fiir den Neuling stets darauf hinweisen, daB dieses 
Gerat mif einer Wasser oder Luft férdernden Pumpe in seinem Aufbau nicht das ge- 
ringste gemeinsam hat. 

7 A. FE. von NorDENSKIOLD, Vegas fard kring Asien och Europa, Stockholm 1881, 
S. 125. Auch Bynan (Die Polarvolker, Leipzig 1909, S. 63) hat die Beschwerscheibe irr- 
tiimlich auf einen Bogenbohrer bezogen. ’ 

8 Waiter Houan, The methods of fire-making, Annual Report of the Smithsonian 
Institution for the year 1890, Washington 1891, S. 397, und W. Bocoras, The Chukchee, 
Leiden und New York 1909, S. 212. 

9 W. ToLMATSCHEFF, Soobschtschenija II, (Leningrad) 1929, S. 334, und OswaLp 
Mencuin, Weltgeschichte der Steinzeit, Wien 1931, S. 229. ; 

10 Zu welchen Irrtiimern dieser ,,terminologische Unfug“ fiihren kann, moge man aus 
folgendem ersehen. In: Volker und Kulturen (Teil I, Gesellschaft und Wirtschaft, Regens- 
burg [1924], heiBt es auf S. 98: ,Durchaus polynesisch ist der Drillbohrer (Abb. 109), 
der auch bei den Drawida-Wildstammen von Siidindien anzutreffen ist.“ Die dazugeh6- 
rige Abb. 109 zeigt einen Pumpenbohrer aus Hawai. In Indien handelt es sich aber wahr- 
scheinlich nur um einen Quirl-, bestenfalls um einen Schnur- oder Bogenbohrer. 
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Epochen nicht die Rede sein; selbst das Vorhandensein eines Schnur- oder Bogenbohrers 
ist nicht sehr wahrscheinlich, wobei nochmals hervorgehoben sei, daB man bisher niemals 
auf eine der letzteren beiden Bohrerarten mit einer Schwungscheibe gestoBen ist. 

Auch um eine Beschwerscheibe kann es sich nicht handeln, denn sowohl Schnur- 
als auch Bogenbohrer werden stets mit einer Bohrmiitze betatigt. Der durch diese erzielte 
Andruck ist leicht zu regeln; er kann, wenn gewiinscht, bedeutend groéBer gemacht 
werden, als dies durch eine Beschwerscheibe moglich ware, und auBerdem hat man 
sowohl bei Schnur- als auch bei Bogenbohrern bisher niemals Beschwergewichte irgend- 
welcher Art feststellen kénnen. 

Man wird es daher ablehnen, die aufgefundene Holzscheibe als Beweis zu be- 
trachten, daB es einerseits zur Zeit der Schigir-Kultur bereits einen Schnur- oder Bogen- 
bohrer gegeben hat, und daB anderseits solche Bohrer, mit Beschwerscheiben ausgestattet, 
einmal vorgekommen sind. Auch die Annahme, daB solche mit Scheiben versehene 
Bohrer zur Erfindung des Wagens gefiihrt hatten11, wird hinfallig. Ganz abgesehen 
davon, daB man es hier mit einem Gedankengang zu tun hat, der ganz ahnlich dem der 
von Epuvarp Haun aufgestellten Erfindungstheorie von Rad und Wagen durch das 
Spielen mit einer Spindel verlauft 2. 

Ein Versuch, die einzelnen Bohrerformen mit den verschiedenen Kulturphasen und 
Kulturkreisen in Verbindung zu setzen, ist bisher noch nicht gemacht worden. Er gelingt 
nur — und auch da bloB recht unzulanglich — hinsichtlich einer sehr einfachen und einer 
entwickelten Bohrerform (Nr.3 und Nr.6 des an anderer Stelle gegebenen Schemas)?*. 

Der Quirlbohrer gehért den Primitivkulturen an; eine einfachere Form hat 
man auch bei den urtiimlichsten der noch heute lebenden Vélker nicht aufgefunden. 
Anderseits macht er aber bei den Vélkern auBerhalb des iiber die héhere Dreh- 
bewegung verfiigenden eurasiatischen Gebietes keine weitere Entwicklung durch, und 
so ist er z. B. sowohl der Feuer- als auch der Werkzeugbohrer der amerikanischen und 
schwarzafrikanischen hdheren Kulturen. 

Der Pumpenbohrer ist in Europa erst sehr spat, zum ersten Male Ende des 
{1. Jahrhunderts n. Chr., nachzuweisen. Er kommt auBerdem in Ostasien, auf vielen 
Inseln des Stillen Ozeans und in Nordamerika vor. In China scheint er auf ein hohes 
Alter zuriickzublicken, ohne daB man aber die Zeit seines Aufkommens bisher anzugeben 
imstande ware. Vielleicht daB sich der eine oder andere Sinologe dieses Problems an- 
nehmen und uns dessen Lésung bescheren wiirde. Kame der Pumpenbohrer namlich schon 
zur Han- oder T’ang-Zeit in China vor, so ware es nicht unmdglich, daB er von dort aus 
nach Europa gelangt ist. 

In Ozeanien und in Nordamerika ist der Pumpenbohrer sicher nicht einheimisch. 
Es fragt sich nur, ob er aus Ostasien oder aus Europa iibernommen wurde und welche 
Wege er gewandert ist. Selbstverstandlich wiirde die Ubernahme aus Europa eine weit 
jiingere Einfiihrungszeit als die aus Ostasien bedingen, vielleicht erst das 18. oder 
19. Jahrhundert n. Chr. In Nordamerika kommt der Pumpenbohrer im Nordwesten, in 
Kalifornien, bei den Pueblo und auBerdem bei den Irokesen vor. Er gehdrt, ebenso wie 
der Schnur- und der Bogenbohrer der Eskimo, zum eurasiatischen Gebiet mit hoherer 
Drehbewegung, und man méchte meinen, daB® sein Weg iiber die BeringstraBe gegangen 
ist. Nun zeigt es sich aber weiter, daB die Eskimo den Pumpenbohrer nicht besitzen: 
er miiBte daher von den Indianern zu einer Zeit iibernommen worden sein, als die 
Eskimo in weiter dstlich gelegenen Gebieten saBen, und dieser Umstand stellt seine Her- 
kunft aus Ostasien wieder recht in Frage. Denn das spate Auftreten des Pumpenbohrers 
in Europa macht es trotz des Offenbleibens der Frage nach der Zeit seines Aufkommens 
in Ostasien sehr unwahrscheinlich, daB die Ubertragung von Asien nach Amerika zu 
einem so friihen Zeitpunkt geschah. Anderseits erscheint die Ubernahme des Pumpen- 


a i i nee aie der Steinzeit, Wien 1931, S. 312. 
ie Drehbewegung in ihrer Bedeutung fiir die Entwickl i 
Kultur, »Anthropos" Bd. 28 [1933], S. 729. g ntwicklung der materiellen 
ie Drehbewegung in ihrer Bedeutung fiir die Entwickl i 
Kultur, ,,Anthropos“, Bd. 28 [1933], S. 749. F 710-5 enw ae ele 
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bohrers in weit spaterer Zeit von den europdischen Kolonisten sehr wahrscheinlich, denn 
es lie8 sich in einigen, wenn auch wenigen Fallen zeigen, wie sich der Pumpenbohrer, 
von den Européern eingefiihrt, langsam und allmahlich die einzelnen FluBtiler erobert 14, 

Auch in Ozeanien méchte man trotz der allgemeinen Verbreitung des Pumpen- 
bohrers an eine Ubernahme von europdischen Seeleuten oder Kolonisten denken; doch 
ware fiir den Fall des friihen Vorkommens dieses Werkzeugs in Ostasien auch eine Uber- 
nahme von dort her nicht auisgeschlossen. 

Uber die Verbreitung des Pumpenbohrers im iibrigen Eurasien, besonders in den 
zwischen Europa und Ostasien gelegenen Gebieten, wissen wir beinahe nichts. Fast 
méchte man aus dem allgemeinen Stillschweigen hieriiber schlieBen, daB er in diesen 
Teilen fehlt. 


Man sieht: Entwicklung und Verbreitung des Pumpenbohrers geben mannigfaltige 
Ratsel auf. 

Bei der Entwicklung bleibt, wie friiher hervorgehoben wurde, die Einfiihrung der 
Schwungscheibe ein bisher ungeléstes Problem. Rotierende SchwungkGrper sind 
schon sehr alte Errungenschaften der Menschheit; es braucht hier nur an das Schwirr- 
holz und an die Schleuder erinnert zu werden. Auch die Spindel und die rotierende 
Tépferscheibe einfachster Bauart15 bilden schéne Beispiele, namentlich weil hier der 
Schwungk6rper bereits in Form einer Scheibe auftritt. Trotzdem erscheint die Einfiihrung 
der Schwungscheibe beim Pumpenbohrer erstaunlich, weil er namlich ohne dieses neue 
Element schon durch eine kleine Umstellung des Riemens aus dem Bogenbohrer ent- 
wickelt werden kann. Der so gewonnene Pumpenbohrer wiirde freilich ohne Schwung- 
scheibe nicht arbeiten, also ein ganz nutzloses Gerat bilden. Die Schaffung des Pumpen- 
bohrers miiBte demnach so vor sich gegangen sein, daB die Neuanordnung des Riemens 
und die Hinzufiigung der Schwungscheibe gleichzeitig erfolgt ist — ein Vorgang, 
der, wie man zugeben wird, einen héchst komplizierten DenkprozeB bedingt, wenn man 
die Erfindung nicht dem Zufall bei haufigem und lange Zeit fortgesetztem Experimen- 
tieren mit verschiedenen Bohrerformen zuschreiben will. Jedenfalls erkennt man daraus, 
daB das Aufkommen des Pumpenbohrers unméglich mit einer urtiimlichen Kultur in Ver- 
bindung zu bringen ist. 

Immerhin kann man voraussetzen, daB die Schwungscheibe zur Zeit der Ein- 
fiihrung des Pumpenbohrers schon bei anderen Vorrichtungen bekannt war und auf 
diesen nur iibertragen wurde. Sehen wir uns nach einem zur Zeit des Aufkommens des 
Pumpenbohrers sicher bekannten Gerat mit einer Schwungscheibe oder einem Schwung- 
k6rper etwas anderer Form um, so kommt auBer den bereits friiher aufgezahlten nur 
noch der Kreisel in Betracht. Die Gestalt dieses Spielzeugs ahnelt auBerdem einiger- 
maBen dem Bohrer und die Scheibe hat genau dieselbe Funktion wie bei diesem, namlich 
nur Schwungmasse und nicht Beschwergewicht zu sein. Auch die auf einer Unterlage . 
tanzende Spindel mit Wirtel zeigt eine ahnliche Arbeitsweise wie der Kreisel, wogegen 
bei der frei schwebenden der Wirtel auch als Beschwergewicht dient. 

Die Herkunft des Kreisels ist bis’ heute nicht ganz sichergestellt. Systematisch 
bildet er eine Ubergangsstufe zwischen der niederen und der hdheren Drehbewegung; 
er kénnte demnach in den zu ersterer zu zahlenden Gebieten vielleicht auch selbstandig 
erfunden worden sein. Manche Forscher wollen ihn jedoch aus Europa nach einigen 
dieser Gegenden, z. B. nach der Siidsee oder nach Amerika, importiert sein lassen. 

Es ist hier nicht am Platze, darauf einzugehen, denn bei der Erfindung des 
Pumpenbohrers handelt es sich ausschlieBlich um das eurasiatische Gebiet mit hoherer 
Drehbewegung: und dort war der Kreisel zur Zeit der Erfindung des Pumpenbohrers 
sicher bekannt. 

Freilich scheint es ein wenig viel auf einmal, daB bei der Erfindung des Pumpen- 
bohrers die Abanderung der Riemenbefestigung und die Einfiihrung der Schwung- 


144 Witt1AM Henry Howes, Anthropological studies in California, Annual Report 
of the Smithsonian Institution for the year 1900, Washington 1902, S. 176. 

15 Die Drehbewegung in ihrer Bedeutung fiir die Entwicklung der materiellen 
Kultur, ,,Anthropos“, Bd. 28 [1933], S. 753.. 
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scheibe gleichzeitig erfolgt sein sollen, und man méchte deswegen nach einem 
einfacheren Bohrgerat mit Schwungscheibe Ausschau halten. Allerdings wird man dies 
unter den heutigen Volkern des Erdenrunds vergebens suchen. 

Es fiel dem Verfasser nun auf, da& McGurre, der eine umfangreiche Arbeit iiber 
das Bohren und die Bohrgerate verfaBte, erwahnt, daB er im Laufe des Experimentierens 
mit verschiedenen Bohrern ein Werkzeug erfunden habe, das er Kreiselbohrer nennt und 
das ausgezeichnet funktionierte (Abb. 1) 16. Nach der Zeichnung von McGuire wurde 
auf Anregung des Verfassers auch ein Modell eines solchen Bohrers fiir das Wiener 
Vélkerkundemuseum angefertigt, das einwandfrei arbeitet. 

Man betitigt das Gerat derart, daB man die Schnur um die Spindel wickelt und 
dann kriftig abzieht, wahrend der Bohrer durch die Bohrmiitze in seiner vertikalen Lage 
festgehalten wird. Der Schwungscheibe fallt hierbei eine ahnliche Aufgabe wie bei dem 
Pumpenbohrer zu, ndmlich die, die abgewickelte Schnur wieder aufzuwickeln. Die 
Fiihrung der Schnur ist aber hier bedeutend einfacher als beim Pumpenbohrer. 

McGuire hat das Modell eines solchen Bohrers in den Bestand des National- 
museums in Washington aufgenommen (Cat. No, 84.237), obwohl er nicht imstande war, 
den wirklichen Gebrauch des Gerdtes bei irgendeinem Volke der Gegenwart oder der 
Vergangenheit nachzuweisen. Dem Verfasser ist dies aber, wenn auch nur fiir einen 
einzelnen Fall, gelungen. Solche Kreiselbohrer wurden namlich im 16. Jahrhundert n. Chr. 
von Arzten zum Trepanieren verwendet (Abb. 2)1”. 

Die Zeichnung bei Vinius zeigt im Gegensatz zum Bohrer des Nationalmuseums 
in Washington und desjenigen im Wiener Vélkerkundemuseum einen verhaltnismaBig 
kleinen, kugelférmigen Schwungkérper und ebenso eine kugelférmige Bohrmiitze. Der 
verhaltnismaBig kleine Schwungkorper, der kleiner als die Bohrmiitze ist, fallt einiger- 
maBen auf. Méglicherweise liegt hier ein Versehen des Zeichners vor; denn mit einem 
Schwungkérper von der .abgebildeten GréBe ware, auch wenn er aus schwerstem Material 
hergestellt wiirde, ein einwandfreies Arbeiten kanm denkbar. 

Wenn es bisher auch nur gelang, diese Bohrerform als Trepanationsbohrer nach- 
zuweisen, so ist es doch sehr wahrscheinlich, daB sie schon vor dem 16. Jahrhundert 
beniitzt wurde, und wohl nicht nur von Arzten, sondern auch von Handwerkern. Auf 
uns gekommen ist bisher jedoch weder eine Nachricht noch eine Abbildung davon: eine 
Tatsache, die erkennen 1a8t, wie vorsichtig man bei der Beurteilung vergangener Arbeits- 
verfahren vorgehen muB. 

Im Zusammenhang mit dieser Bohrerform mu8 noch auf ein Spielzeug hingewiesen 
werden, das heute in Siidfrankreich gebrauchlich ist18, Es erinnert einigermafen an 
den Kreisel, zeigt. aber eine starkere Verwandtschaft mit dem Kreiselbohrer. Das Spiel- 
zeug wird moulinet oder im Dialekt estrébel genannt und besteht aus einer ausgehodhlten 
NuB, die oben und unten sowie an der Seite je eine Offnung aufweist. Durch die NuB 
hindurch wird ein Stabchen gesteckt, das oben ein einfaches Schwungkreuz tragt. AuBer- 
dem ist an dem Stabchen an der Stelle, wo die NuB sitzt, eine Schnur befestigt. Diese 
Schnur !auft dann durch die seitliche Gffnung der NuB nach auswarts. Man wickelt die 
Schnur erst innerhalb der Nu® auf das Stabchen, halt dann die Vorrichtung bei der NuB 
fest und wechselt nun mit Ziehen und Nachlassen an der Schnur rhythmisch ab. Das 
Spielzeug funktioniert genau so wie der Kreiselbohrer, ohne allerdings irgendwelche 
Bohrarbeit zu verrichten. 


Bei genauerer Uberlegung wird man finden, daB dieses Spielzeug weit weniger 


16 J. D. McGutre, A study of the primitive methods of drillin 
of the Smithsonian Institution, June 1894, Washington 1896, S. 718, Figida Rul NERO 
7 Vgl.: Chirurgia e Graeco in Latinum conversa Vivo Vin1o Florentino interprete 
cum nonnullis eiusdem Vip1y commentarijs, Luteciae Parisiorum 1544, Abb. auf S. 117. Der 
dort dargestellte Bohrer ist auch bei Joun Srewart Mixing, Surgical Instruments in 
Greek and Roman Times, Oxford 1907, auf S. 127 und Taf. 42, Fig.3, mit Beziehung auf 
Vivius wiedergegeben. : 


18 JosepH D&CHELETTE, Manuel d’Archéologie préhistorique celti 
' ! E, \rcheés que et gallo- 
romaine, II, Archéologie celtique ou protohistorique. Premiére ie: 

Paris 1910, S.298 und’S. 299, Fig. 114 i DR iNe He ee eee 
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reizvoll als ein tanzender Kreisel wirkt, daB es dabei aber recht viel komplizierter gebaut 
ist. Eine Fortentwicklung des Kreisels zu diesem Spielgerat diirfte daher wenig wahr- 
scheinlich sein. Sehr leicht 1aBt sich dagegen sein Vorkommen erklaren, wenn man es 
mit dem Kreiselbohrer in Verbindung setzt: es spricht sehr viel dafiir, daB das Vor- 
handensein des moulinet im siidlichen Frankreich auf den friiheren Gebrauch eines 
Kreiselbohrers zuriickzufiihren ist. 

Abbé Hermer hat dieses Spielzeug auch zur Erklarung einiger prahistorischer 
Bronzestiicke, deren Verwendungszweck bis heute dunkel geblieben ist, heranziehen 
wollen. Es handelt sich um Funde aus der vierten bronzezeitlichen Periode (nach der 
Einteilung von DécHELETTE). Dies entspricht der Hallstattzeit A bis B. 

Die Bronzestiicke zeigen die Form von hohlen Rotationsellipsoiden, die oben und 
unten (genau wie bei der NuB des moulinet) durchbohrt sind (Abb. 3, links). Auch die 
seitliche Offnung ist stets vorhanden, oft allerdings noch mit einem tiillenformigen Ansatz 
versehen. Abbé Hermet hat nun gemeint, daB es sich hier um sehr sch6n und kostbar 
ausgefiihrte Teile eines solchen moulinet-Spielzeugs aus prahistorischer Zeit handelt. 
DECHELETTE glaubte jedoch, eher ein Arbeits- oder Kultgerat als ein Spielzeug annehmen 
zu sollen und rekonstruierte in Anlehnung an das moulinet und unter Verwendung der 
aufgefundenen Bronzeteile einen Feuerbohrer nach Abb. 3, rechts. 

Das Funktionieren eines derart gestalteten Geradtes ware nicht unmdglich, doch 
miiBte sein Verhalten beim Arbeiten praktisch erprobt werden. Bedenken erregt das 
Fehlen einer Bohrmiitze zur Herstellung des Andruckes auf die Unterlage. Dieser Druck 
kann hier nur durch das Gewicht des Schwungrades erzielt werden; weil aber beim 
Feuerbohren mit verhaltnismaBig hohem Druck gearbeitet werden mu8, so miiBte auch 
das Schwungrad sehr schwer ausfallen. GréBere Bedenken als dieser Umstand machen 
sich jedoch bei der angeblichen Verwendung der mit einer Tiille versehenen Hohlkérper 
geltend, bei denen die Schnur durch die Tiille hindurchgezogen werden soll: Dies er- 
scheint schon rein gefiihlsmaBig wenig wahrscheinlich. Als Griff kommt die Tiille nicht 
in Betracht; dazu ist sie zu kurz, und der Bronzekérper bietet der Hand genug Angriffs- 
flache zum Festhalten des Bohrers. DaB aber die Austrittséffnung fiir die Schnur mit 
einer tiillenférmigen Umkleidung versehen worden sein sollte, gleichsam als iibermaBig 
entwickelte Umrandung des Loches oder als (ziemlich iiberfliissige) Fiihrung fiir die 
Schnur, ist ganz undenkbar. Man wird daher vorlaufig Abbé Hermet’s und DéCHELETTE’S 
Rekonstruktion nach Abb. 3 wohl ablehnen und fiir die merkwiirdigen Bronzestiicke einen 
anderen Verwendungszweck ausdenken miissen. 

Erwdhnenswert wire noch ein kreiselartiges Gerat, das in der Gegend der Bristol- 
bai (Alaska) vorkommt. Es ist ahnlich wie das moulinet gebaut, besitzt jedoch oben 
statt des Schwungkreuzes eine Schwungscheibe, und die bei ersterem als Fiihrung 
dienende Nu& ist hier als zylindrischer Kérper iiber die ganze Lange der Spindel 
erweitert (Abb. 4). 

Der merkwiirdige Mechanismus wurde wahrscheinlich am obersten Punkte einer 
Maske beim Tanzen getragen und die Zugschnur mdglichst verdeckt zur Hand des 
Tanzers gefiihrt. Beim intermittierenden Ziehen an der Schnur dreht sich die obere 
Scheibe bald in der einen, bald in der anderen Richtung *°. 

Das Gerat scheint zu kompliziert zu sein, als daB man ihm ein hohes Alter zu- 
sprechen méchte; méglicherweise ist es erst im 19. Jahrhundert und unter europaischem 
Einflu8 aufgekommen, wenn auch irgendwelche Beziehungen zum franzdsischen moulinet- 
Gebiet bisher nicht aufgedeckt werden konnten. Immerhin erfordert es unsere Beachtung, 
daB ein solcher dem moulinet sehr nahestehender Mechanismus in einer Gegend ver- 
wendet wurde, die den Bogen- und Schnurbohrer seit langem kennt und vom Verbrei- 
tungsgebiet des Pumpenbohrers nicht allzuweit entfernt liegt. 

Ist die Annahme, daB der Pumpenbohrer vom Kreiselbohrer abzuleiten ist, richtig, 
so miiBte letzterer mindestens schon vor dem Ende des 11. Jahrhunderts in Europa 
bekannt gewesen sein — wenn der Pumpenbohrer nicht etwa aus Ostasien stammen solite. 


19 Wie Note 16, S.718, Fig. 145. 
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Dort aber wei8 man von einem Kreiselbohrer ebensowenig etwas wie in Europa; seine 
friihere Beniitzung in Ostasien ist jedoch bei dem groBen Beharrungsvermégen, mit dem 
sich in China alte Gerate und Arbeitsverfahren bis heute erhalten haben, sehr unwahr- 
scheinlich. Huco Tu. Horwitz. 


Abb.1 


Abb. 1. Kreiselbohrer nach den Modellen im Nationalmuseum zu Washin i 
Vélkerkundemuseum zu Wien. (Nach Annual Report of the Smnitheonian  thariuttene 
June 1894, Washington 1896, S. 718.) ; 
Abb. 2. Trepanationskreiselbohrer nach Vip1us. (Chirurgia e Graeco in Latinum con- 
Te os eee NerBe teens Parisiorum 1544, p. 117.) 
pick iselbohrer nac CHELETTE, Manuel d’Archéologi i i i 
et gallo-romaine II. Archéologie celtique ou protohistorique. Tichian ae! ee 
are re __bronce, Paris 1910, S.298 (Hallstattzeit). te 
-4. Kreiselartiges Gerat aus der Bristolbai. (Nach Annual Report of the Smithsoni 
Institution, June 1894, Washington 1896, S. 718.) ee 
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Die 3. Tagung des Kongresses der Prihistoriker des Fernen Ostens wird in Singa- 
pore (Straits Settlements) vom 24. bis 29. Januar 1938 stattfinden. 

Mitglieder des Kongresses sind die offiziellen Vertreter der verschiedenen Regierun- 
gen und der wissenschaftlichen Institute des Fernen Ostens, doch kénnen auch andere 
Prdahistoriker und Anthropologen als Besucher eingeladen werden. Einladungen sind durch 
den ,,Director of the Raffles Museum and Library“, Singapore, Straits Settlements, erhalt- 
lich, Die Besucher haben alle Rechte der Mitglieder auBer dem Stimmrecht. 

KongreBsprachen sind Deutsch, Englisch und Franzésisch. Es wird keine Beitrags- 
leistung gefordert. ; 


La XVe Semaine de Missiologie. — Le Bureau de la Semaine de Missiologie a 
décidé cette année une modification importante, envisagée depuis longtemps et qui 
donnera a ses sessions une portée plus internationale. La Semaine ne se tiendra plus 
désormais 4 Louvain que tous les deux ans, la session intercalaire ayant lieu dans un 
autre pays, sous la responsabilité d’un comité local. Les statuts et traditions qui ont 
fait leurs preuves 4 Louvain depuis quatorze ans, y seront cependant maintenus. 

Le choix du Comité s’est fixé cette année sur la Hollande. La XV Semaine de 
Missiologie, se tiendra a Nimégue du 26 au 29 aofit et traitera de L’Enseignement 
Religieux aux Missions. 


Zur Erforschung der Ramu-Pygmaen (Neuguinea). — Im ,,Man“ XXXVI (1936), 
Nr. 121, erschien ein Artikel von H.J. BraunHottz ,,Note on a special exhibition of 
ethnographical objects from New Guinea and Indonesia collected by Lorp Moyne, P.C., 
D.S.0.“. Uber diese Expedition von Lorp Moyne brachte auch die in Sydney erschei- 
nende Zeitschrift ,,Pacific Islands Monthly“ in der August-Nummer 1936, S.57, einen 
kurzen Bericht unter der Uberschrift ,,Pygmies in New Guinea“. Daraufhin richtete 
P, Franz Kirscupaum, S.V.D., einen Brief an den Herausgeber des ,,Pacific Islands 
Monthly“, der in der November-Nummer 1936, S. 31, ver6éffentlicht wurde und den wir 
im folgenden wiedergeben: 

Pygmies of Ramu River, N. G. 


Lorp Moyne’s “Discovery” is Challenged. 


On the way to New Guinea from Australia a few months ago, | was handed an 
English newspaper, wherein Lorp Moyne claimed for himself the discovery of the Ramu 
pygmies. As this was only a newspaper item, I did not think it worth while to comment 
on it at the time. 

But, seeing the story reprinted in the P.I.M. of August, 1936, p. 57, and 
considering the P.I. M. a magazine of some standing, I now feel justified in putting this 
report in its right place. 

What is most astounding is the announcement to the world at large that “of the 
results of the expedition by far the most interesting was the confirmation of rumours 
as to the existence of an unknown group of pygmies who were said to live on the 
Ramu River”. 

Any scientific expedition doing scientific research work naturally would look up 
the literature of the country it wants to explore. Thus, Lorp Moyne might have found 
in “Anthropos” (International Review of Ethnology and Linguistics), Vol. XXII, p. 202— 
215, an exact account of the actual first discovery (not of rumours!) and of my visit 
to these pygmies in July, 1926— that is 10 years ago. 

Furthermore, the Government authorities, whom Lorp Moyne met in Rabaul 
before proceeding on this trip to the Ramu River, also knew of this first visit to the 
pygmies, in fact I had sent a copy of my article to the Administration at the time. Thus, 
he even had the chance to become acquainted with the facts right near the spot. ; 

Again, recruiters, miners, and Father J. ZrEGLER, of the Mission Station at 
Atemble, have time and again visited the same pygmies, since my first visit to them. 
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Finally, when Lorp Moyne went up the Ramu River, and was staying on the 
Mission Station at Atemble, where he actually met and measured 15 pygmies (I had 
given the measurements of 22 pygmies in the said article), did he really not hear a 
word of the fact that the pygmies had been visited before? And did Mr. E. J. WAUCHOPE, 
who accompanied him on this trip and who knew all about the earlier visits to the 
pygmies, not enlighten him at all on this point? 

And yet, after all this, it was reserved to Lorp Moyne to take home with him 
“as the most interesting result of the expedition, the confirmation of rumours as to the 
existence of an unknown group of pygmies who were said to live on the Ramu River”. 


Most interesting, indeed! 


I am, &c. 
(Rev.) Franz J. KiRSCHBAUM, 
Catholic Mission, Alexishafen, N. G. 


(Zu vergleichen ist auch die Zuschrift von R. C. THURNWALD, Man“ XXXVI 
[1936], Nr. 232.) 
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Miscellanea. 


Eurcpa und Allgemeines. 


Aktuelle Steinzeitprobleme (Orto 
RypBeck). — Der bekannte schwedische 
Forscher gibt eine kritische Ubersicht 
der bisherigen, weit auseinandergehenden 
Ansichten iiber die Datierung der 4lte- 
sten Besiedlung des europaischen Nor- 
dens. Das einzige menschliche Skelett, 
das mit Sicherheit der dlteren Steinzeit 
zugeschrieben werden kann, ist der Fund 
von Stangenis in Bohuslan, der aus der 
Ancylus-Zeit stammt (etwa 8000 v. Chr.). 
Aus den folgenden 5%. Jahrtausenden 
bis zur Dolmenzeit ist nichts Sicheres 
liber menschliche Reste festzustellen. In 
der zweiten Halfte der Ganggraberzeit 
wanderte dann das Streitaxtvolk aus 
Deutschland ein. Dieses war ein Gemisch 
von kurz-, mittel- und langschddeligen 
Typen. Um die Mitte der Ganggraber- 
zeit, etwa um 2000 v. Chr., war auch das 
Pferd gezahmt und diente als Transport- 
und Kampfmittel. (Meddelanden fran 
Lunds Universitets Historiska Museum, 
VII [1934], 162—226.) 


Ursprung des Fragetones (PAuL 
KRETSCHMER). — Verfasser stellt durch 
Priifung eines ungemein reichen Mate- 
rials aus Sprachen aller Erdteile fest, daB 
eine typische Betonung der Teile des 
Fragesatzes: sich iiberall findet. ,,Wenn 
der Frageton auf dem abgebrochenen 
Disjunktivsatz beruht, so haben wir hierin 
die oder eine Alteste Form der Satzfrage 
zu erkennen. In vielen Sprachen wird ein 
Interrogativpronomen dazu verwendet, 
einem Aussagesatz Fragecharakter zu 
geben.“ Auch die einfache Wortfrage ist 
meist von anderen Satztypen zu unter- 
scheiden, gewohnlich durch die Be- 


Europe et Généralités. 


Problémes actuels de l’époque de la 
pierre (Orron RypBEck). — L’éminent 
savant suédois donne un apercu critique 
sur les opinions fort divergentes émises 
jusqu’a ce jour par rapport a la date de 
la colonisation la plus ancienne de |’Eu- 
rope septentrionale. L’unique squelette 
humain que lon puisse attribuer avec 
stireté a l’Age paléolithique, a été trouvé 
a Stdngenis en Bohuslan; il provient de 
l’époque Ancylus (8000 av. J.-Chr. envi- 
ron). Des cing et demi millénaires sui- 
vants jusqu’a l’époque des dolmens rien 
de positif ne peut étre constaté sur les 
restes humains. Dans la seconde moitié 
de la période des sépultures a corridors 
souterrains, le peuple a la hache d’armes 
a immigré de la Germanie; ce peuple 
était un mélange de types brachycéphales, 
mésocéphales et dolichocéphales. Vers le 
milieu de l’époque nommée (environ 2000 
av. J.-Chr.), le cheval était domestiqué et 
servait de moyen de transport et de com- 
bat. (Meddelanden fran Lunds Univer- 
sitets Historiska Museum, VII [1934], 
162—226.) 


L’origine de Vintonation interrogative 
(PAuL KreTscCHMER). — Par l’examen 
d’une matiére extrémement riche pris 
dans les langues de toutes les parties du 
monde, l’auteur constate qu’une intona- 
tion typique de la phrase interrogative 
se rencontre partout. «Si l’intonation in- 
terrogative repose sur la phrase disjonc- 
tive coupée, nous y avons a reconnaitre 
la forme la plus ancienne ou une des for- 
mes les plus anciennes de la proposi- 
tion interrogative. Dans beaucoup de 
langues, on emploie un pronom interro- 
gatif pour donner a une proposition af- 
firmative le caractére interrogatif.» La 
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tonung. Im Indogermanischen z. B. ist 
das Fragepronomen die betonte, das un- 
bestimmte Pronomen die tonlose Form 
des gleichen Pronomens. (Scritti in 
Onore die A. TromsBetti, Milano [1936], 
U. Hoepui, S$. 27—50.) 


Anthropologie und Geschichtswissen- 
schaft (J. ScuwipEeTzKy). — Seitdem 
der Mensch als Einheit von Leib und 
Seele betrachtet wird, bezieht man die 
Anthropologie in die Geschichtswissen- 
schaften ein. ScuHwipEetzKy faBt ihre 
ausfiihrlichen Erérterungen  folgender- 
maBen zusammen: ,,Zwei Teilgebiete 
der Anthropologie sind es, die fiir sie von 


besonderer Bedeutung werden — Ras- 
senkunde und  Volksk6rperforschung 
(Vélkerbiologie) —, zwei umfangreiche 


Bereiche der eigenen Arbeit, in denen die 
naturwissenschaftliche Betrachtung be- 
sonderen Wert’ gewinnt: Siedlungs- 
geschichte und Kulturgeschichte. Die 
Rasse halt die groBen Ziige der Besied- 
lungsgeschichte fest — zaher und ge- 
treuer als viele kulturgeschichtlichen Tat- 
sachen, die Volkskérperforschung geht 
den feineren lebensgesetzlichen Ver- 
flechtungen in den Verkehrs- und Hei- 
ratsgemeinschaften nach. Die Rasse be- 
stimmt Wesen und Haltung der kultu- 
rellen Leistungskraft eines Volkes, vdl- 
kerbiologische Vorgange dagegen Um- 
fang und Reichweite derselben. Nirgends 
ist das Anlagen- und Erscheinungsgefiige 
des Menschen, das Gegenstand der 
Anthropologie ist, von den Auswirkungen 
desselben in Handlung und Leistung, dem 
Gegenstande der Geschichtswissenschaft, 
zu trennen.“ (Zeitschrift fiir Rassen- 
kunde, 4. Bd. [1936], S. 268—284.) 


Zur Cromagnonfrage (G. MonrTAn- 
DON). — Verfasser beschreibt einen 
mannlichen und einen weiblichen Schi- 
del aus dem Magdalénien einer Hdhle 
bei Lazave (Lot). Der mannliche Scha- 
del reprdsentiert einen hohen australoiden 
Typ und wiirde von einem Ona-Schadel 
iiberhaupt nicht zu unterscheiden sein. 
M. leitet die verschiedenen cromagniden 
Formen von einer subnegriden Gruppe 
ab. Von dort haben sich einerseits die 


simple interrogation verbale aussi est 
a distinguer des autres types de phrases, 
ordinairement par J intonation. Dans 
l’indo-germanique p. ex., le pronom in- 
terrogatif est la forme tonique, le pronom 
indéfini la forme atone du méme pronom. 
(Scritti in Onore di A. TRomBetti, Mi- 
lano [1936], U. Horpii, pp. 27—50.) 

Anthropologie et sciences historiques 
(J. ScuwwwetTzky). — Depuis que 
Y’homme est considéré comme Tlunité 
formée par le corps et l’4me, on com- 
prend l’anthropologie parmi les sciences 
historiques. M. ScHwIDETzky en résume 
les discussions détaillées comme _ suit: 
«ll y a deux domaines partiels de |’an- 
thropologie devenant pour elles (les sc. 
hist.) d’une importance toute particuliére 
— la connaissance des races et les re- 
cherches concernant chaque peuple con- 
sidéré dans sa totalité (ethno-biologie) — 
deux domaines étendus de leur propre 
travail ow Jlobservation inspirée des 
sciences naturelles acquiert une valeur 
spéciale: I’histoire de la colonisation et 
Vhistoire de la civilisation. La race retient 
les grandes lignes de V’histoire de la co- 
lonisation avec plus de ténacité et plus de 
fidélité que beaucoup de faits se rappor- 
tant a Vhistoire de la civilisation; !’ethno- 
biologie recherche les combinaisons plus 
fines dues 4 des lois vitales et se mani- 
festant dans les relations sociales et 
matrimoniales. La race détermine les- 
sence et l’attitude de la force civilisatrice 
d’un peuple, les faits ethno-biologiques 
par contre en déterminent l’étendue et 
la portée. Nulle part les dispositions et 
les aspects de !’homme, objets de l’an- 
thropologie, ne doivent étre séparés de 
leurs effets dans les actions et les pro- 
ductions, objets des sciences historiques.> 
(Zeitschrift fiir Rassenkunde, IV [1936], 
268—284.) 


Du Cromagnon (G. Montanpon): — 
l’auteur décrit le crane d’un homme et 


celui d’une femme trouvés dans le mag- 


dalénien d’une grotte prés de Lazave 
(Lot). Le crane de l'homme représente 
un type australoide prononcé et ne sau- 
rait étre distingué d’un crane ona. M. 
MonTANDoN fait dériver les différentes 
formes de Cromagnon d’un groupe sub- 
négroide d’ou sont provenus d’une part 
les formes spéciales de Cromagnon méme, 
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Spezialisierten Formen von Cromagnon 
selbst, anderseits der eskimoide Typ ab- 
geleitet, wahrend die Funde von Biscor- 
dine und Oberkassel eine Mittelstellung 
einnehmen. (Revue anthropologique XLVI 
[1936], 105—139.) 

Die Vererbung von Antlitz und Kopf- 
form des Menschen (WoLFrGcanc ABEL). 
— Als positives Ergebnis dieser ausfiihr- 
lichen Studie ist besonders die groBe, 
erblich bedingte Variabilitat in der Stirn- 
gegend nach dem HorizontalumriB her- 
vorzuheben. DaB der gréBte Teil der 
Ziige des Gesichtes erblich bedingt ist, 
ist sicher, doch sind die GesetzmaBig- 
keiten, nach denen diese Vererbung er- 
folgt, zum gréBten Teil noch unbekannt. 
Die Arbeit bietet methodisch viel Wich- 
tiges. (Zeitschr. f. Morphol. u. Anthropol. 
XXXII] [1934], 261—345. Mit 3 Tafeln.) 


Asien. 
Zur Volkskunde von Chékiang (W. 
EBERHARD). — Diese Arbeit ist die 


Frucht einer Studienreise nach der Pro- 
vinz Chékiang. Dort gibt es unter an- 
deren noch die sonst nicht mehr er- 
haltenen Tempel fiir Kampferbaumgott- 
heiten. Sie bestehen meist nur aus einem 
einzigen Raum, in dem _ eine oder 
zwei Gottheiten taoistischen Charakters 
wohnen. In Verbindung damit stehen 
zwei andere Ejigenheiten, die Sitte der 
Stierkampfe und eine typische Form von 
Marchen. (Zeitschr. f. Ethnol. LXVII 
[1936], 248—265.) 

Kinderopfer fiir Moloch oder fir 
Jahwe? (Auc. Brea). — Auf Grund epi- 
graphischen Materials, besonders puni- 
scher Votivinschriften, hat Otto Etss- 
FELDT die These aufgestellt, daB mlk im 
Alten Testament, ebenso wie in diesen 
Inschriften, kein Gottesname, sondern ein 
Opferbegriff, etwa _ ,,Geliibdeopfer“ sei. 
Brea untersucht die angefiihrten Beleg- 
stellen und kommt zu dem Ergebnis, daB 
diese Deutung fiir das Alte Testament 
nicht haltbar ist, wenn sie auch fiir das 
punische Kulturgebiet mdglich bleibt. In- 
folgedessen findet auch E1ssFELpT’s An- 
sicht, daB es im alten Israel Menschen-, 
besonders Kinderopfer fiir Jahwe ge- 


d’autre part le type esquimoide, alors que 
les trouvailles de Biscordine et d’Ober- 
cassel sont des intermédiaires. (Revue 
anthropologique XLVI [1936], 105—139.) 


L’hérédité du visage et de la forme 
de la téte chez l'homme (WoLFcanc 
ABEL). — Comme résultat positif de 
cette étude étendue il importe de relever 
que c’est a Ilhérédité qu’est due la 
grande variété, constatée dans la région 
frontale par rapport au tour horizontal. 
Que la plus grande partie des traits du 
visage dépendent de l’hérédité, cela est 
str, les lois cependant, d’aprés lesquelles 
cette hérédité se transmet, sont incon- 
nues encore dans leur majorité. Cette 
étude offre beaucoup de données métho- 
diques importantes. (Zeitschr. f. Morphol. 
u. Anthropol. XXXIII [1934], 261—345.) 


Asie. 
Ethnologie de Chékiang (W. EsEr- 
HARD). — Cet article est le fruit d’un 


voyage d’études dans la province de 
Chékiang. La on trouve encore les tem- 
ples construits en l’honneur des divinités 
du camphrier, temples qui n’ont pas été 
conservés ailleurs. Ils se composent d’une 
seule piéce ot habitent une ou deux di- 
vinités d’un caractére todiste. Deux 
autres particularités s’y rattachent: la | 
coutume des combats de taureaux et une 
forme typique de contes. (Zeitschr. f. 
Ethnol. LXVII [1936], 248—265.) 


Sacrifices d’enfants offerts a Moloch 
ou a Jéhovah? (Auc. BEA). — M. OTHON 
EIssFELDT croyait que la matiére épi- 
graphique, surtout des inscriptions voti- 
ves puniques, lui permettaient d’établir la 
thése que mlk dans |’Ancien Testament, 
tout comme dans ces inscriptions, n’était 
pas le nom d’un dieu, mais un terme de 
sacrifice, signifiant 4 peu prés «sacrifice 
votif>. M. BEA examine les passages cités 
et trouve que cette interprétation n’est 
pas soutenable pour !’Ancien Testament, 
méme si elle restait possible pour le do- 
maine de la civilisation punique. Voila 
pourquoi ces textes n’appuient pas |’avis 
de M. EtssFELDT que dans l’ancien Israél 
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geben habe, an diesen Texten keine 
Stiitze. (Biblica XVIII [1937], 95—107.) 


Afrika. 
Flechtkunst am  Leopold-See (J. 
Mags). — Die Flechtkunst dieses Ge- 


bietes umfaBt die Herstellung von Mat- 
ten, Korben, Schiisseln, Reusen und son- 
stigen Fischfang- und Jagdgerates; man 
nimmt wohl auch Arbeitsteilung zwi- 
schen Mannern und Frauen vor, letztere 
iibernehmen dann die Anfertigung von 
Matten, K6rben und Schiisseln. Als 
Material bedient man sich der Rinde 
einer feineren Rohrart, deren auBere und 
innere Fasern man scheidet und auf diese 
Weise verschiedene Farbabstufungen er- 
zielt: fahlgriin, rosafarben, graulichweiB. 
Zum Auftragen besonders_ kiinstlicher 
Zeichenmuster stellt man eigene Farben 
her. Gewohnliche Gebrauchsgegenstande 
ihrerseits werden mit Zeichenmustern 
versehen. Die Technik ist sorgfaltig aus- 
einandergesetzt. (Vannerie au Lac Leo- 
pold II. Artes Africanae. Publication de 
la Commission pour la Protection des 
Arts et Métiers indigénes. 33 pp. Im- 
primerie Typ’ Art. Bruxelles 1936.) 

Kunst und Symbolismus bei den Baluba 
(J. Mars). — Nach einem kurzen ge- 
schichtlichen Uberblick, der sich auf die 
Angaben des Paters SERvVAAS PEERAER 
stiitzt, fiihrt Verf. uns ein in Kunst und 
Symbolismus der Baluba; derselbe Mis- 
sionar stellt die entsprechenden Inter- 
pretationen. Dieser Symbolismus bezieht 
sich auf Tierfabeln, Sexualmotive, Sprich- 
worter und Legenden. Die Zeichnungen 
finden sich vor als Schmuck auf Kale- 
bassen und Toépfereien, deren Anfertigung 
in die Zeit vor der Ankunft der Europder 
fallt. Verf. fiihrt an letzter Stelle ein ein- 
heimisches Zepter vor mit Schnitzwerk, 
das von.einem Kiinstler namens KrLoKo 
stammt; die Arbeit verrat bereits euro- 
pdischen Einschlag. Einige Fabeln be- 
schlieBen die vortreffliche Studie. (Sym- 
bolisme en Negerkunst. Artes Africanae. 
Uitgave van de Commissie voor de Be- 
scherming der inheemsche Kunsten en 
Ambachten. 24 pp. Drukkerij Typ’ Art. 
Brussel 1936.) 


il y ait eu en l’honneur de Jéhovah des 
victimes humaines, surtout des sacrifices 
d’enfants. (Biblica XVIII [1937], 95— 
107.) 


Afrique. 


Vannerie au Lac Léopold-II (J. Mass). 
—- La vannerie de ce domaine comprend 
le tressage de nattes, paniers, plats, nas- 
ses, engins de péche et de chasse. Par- 
fois les travaux sont répartis entre les 
hommes et les femmes d’aprés le principe 
de la division du travail, les femmes se 
spécialisant dans le tressage des nattes, 
paniers et plats. Comme matériaux, on 
emploie les écorces de roseaux fins dont 
l’épiderme et le derme sont séparés et 
donnent de cette maniére des nuances de 
couleurs différentes, tel que le vert pale, 
le rose, le blanc-gris pale. On prépare 
des couleurs spéciales pour produire des 
effets particuliérement artistiques. Les 
objets de l’usage quotidien sont souvent 
embellis de sujets d’ornementation. Les 
divers procédés sont expliqués avec soin. 
(Vannerie du Lac Léopold II. Artes Afri- 
canae. Publication de la Commission pour 
la Protection des Arts et Métiers indi- 
genes. 33 pp. Imprimerie Typ’ Art. Bru- 
xelles 1936.) 


Art et symbolisme chez les Baluba 
(J. Mars). — Aprés un apercu historique 
succinct basant sur les données fournies 
par le R. P. ServAas Peerarr, |’auteur 
nous introduit dans l’art des Baluba et 
son symbolisme, en s’appuyant sur les 
interprétations du méme missionnaire. Ce 
symbolisme illustre surtout des fables 
d’animaux, des motifs sexuels, des pro- 
verbes et des légendes. Il s’agit de sujets 
ornant des calebasses et des poteries fa- 
briquées avant l’arrivée des Européens. 
L’auteur nous présente encore le travail 
de ciselure sur sceptre indigéne exécuté 
par un artiste nommé KrLoKo; on y per- 
coit déja l’influence européenne. Quelques 
fables terminent cette étude vraiment in- 
téressante. (Symbolisme en Negerkunst. 
Artes Africanae. Uitgave van de Com- 
missie voor de Bescherming der inheem- 
sche Kunsten en Ambachten. 24 pp. 
Drukkerij Typ’ Art. Brussel 1936.) 
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Die Idee vom Totengericht in der 
agyptischen Religion (Joacuim SprEcEL). 
— Nach Ansicht des Verfassers hatte die 
reiche Ausstattung der Graber in dltester 
agyptischer Zeit den Zweck, das Erden- 
leben zu konservieren, es sozusagen als 
Endresultat dauernd zu erhalten; es blieb 
im Grabe als Ganzes dem darin Wohnen- 
den erhalten. Das Totengericht hat sich 
erst gegen Ende des Alten Reiches aus- 
zubilden begonnen, als die straffen Reli- 
gionsformen verblaBten. Damals_ ging 
auch die iiberlieferte religisse Form ein, 
und es entstand ein neuer Glaube, eine 
neue Lebensnorm, die dem Menschen 
nach seinem Ableben einen Platz im Jen- 
seits sicherstellte. Das war das mora- 
lische Leben, das in Zusammenhang mit 
Re gebracht wurde, dessen hervor- 
stehendste Eigenschaft die Gerechtigkeit 
war. Erst spater wird Re, der Gott der 
Wahrheit, durch Osiris ersetzt. Wie ehe- 
dem die Grabausstattung die materielle 
Konservierung des Lebensinhaltes war, 
so wurde spater das Totengericht 
eine Art geistiger Lebenskonservierung 
(S. 77f.). Das Totengericht erweist die 
Beziehung des menschlichen Lebens auf 
die Gottheit; damit erfiillt die agyptische 
Religion die héchste Aufgabe, namlich 
die der Sinndeutung des Lebens. Das 
Totengericht ist Ursprung einer vom 
Diesseits unabhangigen Ethik und der 
agyptischen Philosophie (S. 80). (Leip- 
ziger Agyptologische Studien, Heft 2. 
Gliickstadt u. Hamburg 1935. J. J. Aucu- 
sTIn. 81 SS. Preis: RM 5.—.) 


Amerika. 
Das Recht in den Hochkulturen 
Amerikas (H. Trimporn). — Aus den 


friihen Hochkulturen Amerikas haben 
sich bedeutsame Quellen iiber Sozialord- 
nung, Recht und _ Rechtshandlungen, 
Rechtsbruch und Siihne erhalten, die von 
der damals herrschenden Rechtsmentali- 
tat iiberraschend lebenswahr berichten. 
TRIMBORN hat jene Quellen erneut unter 
der besonderen Riicksicht des Rechts- 
bruches ausgeschépft. Daraus folgert er 
fiir die Geschichte des Rechtes im allge- 
meinen, ,,daB in der abweichenden Aus- 
gestaltung des Rechts bei Azteken, 


Le jugement des morts dans la reli- 
gion égyptienne (Joacuim SPIEGED). = 
Selon l’avis de l’auteur, la riche décora- 
tion des tombeaux en Egypte a l’époque 
la plus ancienne tendait a conserver la 
vie terrestre, 4 la perpétuer pour ainsi 
dire comme but définitif; cette vie fut 
maintenue dans la tombe comme une to- 
talité a celui qui y habitait. Le jugement 
des morts a commencé a se développer 
seulement vers la fin de |’ancien empire, 
lorsque les formes rigides de la religion 
perdaient leur valeur. C’est alors égale- 
ment que la tradition religieuse dépéris- 
sait, et qu’une nouvelle croyance surgis- 
Sait, une norme nouvelle de la vie assu- 
rant a l’homme, aprés sa mort, une place 
dans l’autre monde. C’était la vie morale, 
mise en rapport avec Rd, dont la qualité 
essentielle était la justice. Plus tard seu- 
lement, Rd, le dieu de la vérité, fut 
remplacé par Osiris. Autrefois la décora- 
tion des tombeaux était la conservation 
matérielle de la vie. Plus tard, le juge- 
ment des morts devint une espéce de con- 
servation spirituelle de la vie (p.77 et ss.). 
Le jugement des morts prouve la relation 
de la vie humaine avec la divinité. C’est 
par la que la religion égyptienne remplit 
le but supréme: elle donne un sens a la 
vie. Du jugement des morts proviennent 
une morale indépendante de la vie pré- 
sente et la philosophie égyptienne. (Etudes 
égyptiologiques de Leipzig, fasc. 2. Gliick- 
stadt et Hambourg 1935. J. J. Aucustin. 
81 pp. Prix: RM 5.—.) 


Amérique. 
Le droit dans les hautes civilisations 
de l’Amérique (H. Trimporn). — Des 


anciennes civilisations avancées de |’Amé- 
rique nous disposons de sources impor- 
tantes concernant l’ordre social, le droit, 
les procés, la violation du droit, les ré- 
parations, donnant des vues d’un intérét 
surprenant et vital sur les principes de 
droit alors en vigueur. M. TrimMBorN a 
puisé a nouveau dans ces sources, en en- 
visageant spécialement les violations du 
droit. Il en déduit pour I’histoire du droit 
en général «que dans le développement 
du droit chez les Aztéques, les Chibchas 
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Chibcha und Inka-Peruanern sich nichts 
weniger als die grundlegende Méglich- 
keit erdffnet, unterschiedliche Phasen in 
der Entwicklung des _ hochkulturellen 
Staates und der hochkulturellen Rechts- 
mentalitat zu erfassen. Tritt uns doch in 
Kolumbien ein noch recht altertiimlicher 
‘Friihzustand, in Peru eine mittlere Linie 
der Fortentwicklung, in Mexiko aber ein 
auf der gekennzeichneten psychologi- 
schen Bahn am weitesten fortgeschrit- 
tener Rechtszustand entgegen“. (Zeitschr. 
f. vergleichende Rechtswissenschaft LI 
[1936], 7—129.) 

Vélkerbewegung in der Verapaz 
(KARL SAPPER). — Berichte und miind- 
liche Uberlieferungen geben zu _ ver- 
stehen, daB in der Verapaz seit dem 
ersten Drittel des 16. Jahrhunderts sich 
andauernd Védlkerverschiebungen und 
Neuansiedlungen vollzogen haben. ,,V6l- 
liger Stillstand der Wanderbewegung ist 
auch jetzt noch nicht eingetreten, und 
immer wieder wandert bald hier, bald 
dort, besonders unter den Sanpedranern, 
eine Familie ins ehemalige Chol- oder 
Mopangebiet des Nordens oder nach 
Amatique. So ist im Laufe der Jahrzehnte 
im letzten halben Jahrhundert fast das 
ganze ehemalige Cholgebiet im Norden 
der Verapaz und Amatiques von Kekchi- 
Indianern besiedelt worden.“ (S. 46.) 
(Die Verapaz im 16. und 17. Jahrhundert. 
Abhandl. der Bayer. Akad. der Wissen- 
schaften, Math.-naturwiss. Abt. N.F. 
Heft 37, Miinchen 1936. 46 SS. Mit zwei 
Karten.) 

Zum Ursprung der Tolteken (K. Tu. 
Preuss). — Die mexikanische Bilder- 
handschrift ,,Historia Tolteca Chichi- 
meca“ ist von K. Tu. Preuss und seinem 
Schiiler E. MencHIn zum erstenmal ganz 
iibersetzt wofden. Sie ist mythisch-ma- 
gischen Inhaltes, gibt aber trotzdem An- 
haltspunkte zur Beurteilung der dltesten 
Geschichte des toltekisch-mexikanischen 
Volkes und seiner Kultur. Man muB aus 
dem Mythus schlieBen, daB die spiter so 
Stark vorherrschenden Menschenopfer 
aus Hirschopfern hervorgegangen sind. 
(BAEssLER-Archiv XIX [1936], 97—101.) 

Zur Ethnographie der Choc6-Indianer 
in Columbien (Henry Wassén). — Zur 
Weiterfiihrung der Beobachtungen, die 
seinerzeit der inzwischen  verstorbene 


et les Incas-Péruviens nous avons la pos- 
sibilité fondamentale de saisir des phases, 
distinctes dans l’évolution. de l’état a 
haute civilisation et de la mentalité fort 
avancée relative au droit. D’autant plus 
que nous constatons en Colombie une 
situation de droit encore fort primitive, 
au Pérou une ligne moyenne de dévelop- 
pement, tandis qu’au Mexique Ia situation 
est Ie plus avancée dans la voie psycho- 
logique caractérisée». (Zeitschr. f. ver- 
gleichende Rechtswissenschaft [= Revue 
du droit comparé] LI [1936], 7—129.) 


Mouvement des peuples dans la Vera- 
paz (KARL Sapper). — Des récits et des 
traditions font entendre que dans la Vera- 
paz, depuis le premier tiers du 16e siécle, 
il s’est fait continuellement des transmi- 
grations et des colonisations nouvelles. 
«Méme actuellement la migration n’a pas 
complétement cessé, et toujours des famil- 
les, surtout parmi les Sanpédrains, se ren- 
dent dans !’ancien domaine de Chol ou de 
Mopan du Nord ou vers |’Amatique. C’est 
ainsi que dans les cinquante derniéres an- 
nées l’ancien domaine de Chol, au nord de 
la Verapaz et d’Amatique, a été colonisé 
dans sa presque totalité par des Indiems- 
Kekchi» (p. 46). (La Verapaz aux 16¢ 
et 17e siécles. Dissertations de l’Académie 
Bavaroise des Sciences, Section des sc. 
math. et des sc. natur. Nouv. Sér. Fasci- 
cule 37, Munich 1936. 46 pp. Avec 2 
cartes.) 


Lorigine des Toltéques (K. Tu. 
Preuss). — Pour la premiére fois l’écri- 
ture figurative du Mexique «Historia Tol- 
teca Chichimeca» a été traduite intégrale- 
ment par M. K. Tu. Preuss et son éléve 
M. E. MEnctIn. Le sujet en est de nature 
mytho-magique, il fournit cependant des 
données sur Vhistoire la plus ancienne du 
peuple toltéco-mexicain et sa civilisation. 
Il faut déduire du mythe que les sacrifices 
humains devenus prépondérants dans la 
suite, se sont évolués de sacrifices de 
cerfs. (BAESsLER-Archiv XIX [1936], 97— 
101.) 

Ethnographie des Indiens-Choco en 
Colombie (Henry Wassén). — Pour 
continuer les recherches que de son temps 
feu le Baron E. NorDENSKIOLD avait com- 
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Baron E. NorpDEnsk16Lp in Columbien 
eingeleitet hatte, ist Wasstn im Juli 1934 
nahe der Miindung des Rio Munguidé 
gelandet und mit den dortigen Nonama- 
Chocé in Verbindung getreten. Seine 
umfangreichen Erkundigungen fiillen eine 
fast vollstandige Monographie. Ansehn- 
lich sind die Mitteilungen iiber Religion 
und Mythologie. Eigens wird darauf hin- 
gewiesen, daB die Angaben in den alten 
spanischen Quellen sich fast genau mit 
den Verhdltnissen decken, in denen man 
die Chocé noch heutigentags antrifft. 
Kulturgeschichtlich bedeutsam ist das 
gesicherte Ergebnis vergleichender Un- 
tersuchungen, ,,daB die alten Feinde der 
Chibcha, die Panche und die Muzo, kul- 
turell den Chocé nahegestanden haben. 
Vielleicht ist auch die Annahme nicht 
ungerechtfertigt, daB diese Stamme 
wirkliche Verwandtschaftsgruppen __ge- 
bildet haben, von denen die Chocé lange 
vor der Conquista Gelegenheit gehabt 
haben, sich westwarts der West-Cordil- 
lera niederzulassen; von hier aus haben 
sie sich in nachkolumbischer Zeit sowohl 
nach Norden hin ausgedehnt und da- 
bei das von den Cuna besetzte Gébiet in 
Besitz genommen, als auch, allerdings 
erst spater, siidwarts gegen Ecuador. 
AuBerdem ist jetzt offensichtlich er- 
wiesen, daB gewisse Kulturelemente den 
Choc6, ebenso wie den Panche und 
Muzo, mit Stéammen des. nordwestlichen 
Amazonasgebiets gemeinsam angehéren.“ 
(Ethnologiska Studier, 1935, 35—182. 
With 40 figures.) 

Der Medizinmann mit dem umge- 
kehrten Geschlecht (M. GusiInpE). — 
Der Medizinmann bzw. Zauberer der 
Araukaner in Chile, madi genannt, gleicht, 
wie GusINDE nachweist, in dem merk- 
wiirdigen Bestreben, sein méannliches 
Geschlecht sozusagen aufzugeben und in 
das weibliche Geschlecht umzubilden, den 
Medizinmannern bei einzelnen siid- und 
nordamerikanischen Stammen. Rein auBer- 
lich kommt dieses Bestreben dadurch 
zum Ausdruck, daB der madi weibliche 
Kleidung tragt, sein Haupthaar nie ab- 
schneidet und durch echtes Frauenhaar 
erginzt, um den Hals und vor die Brust 
sich den typischen Frauenschmuck hangt, 
seine Gangweise und seine Stimme nach 
der seiner weiblichen Stammesmitglieder 


mencées en Colombie, M. Wasstn a dé- 
barqué en juillet 1934 prés de l’embou- 
chure du Rio Munguido et s’est mis en 
rapport avec les Nonama-Choco qui y 
résident. Ses enquétes constituent une 
véritable monographie. Les indications 
concernant la religion et la .mythologie 
sont d’une grande importance. On tient a 
faire observer que les données des ancien- 
nes sources espagnoles correspondent 
presque exactement avec |’état des choses 
tel qu’il est a constater de nos jours en- 
core chez les Choco. Les investigations 
comparées ont donné le résultat que voici, 
important pour l’histoire de la civilisation: 
«les anciens ennemis des Chibchas, les 
Panché et les Muzo, ont eu une civilisation 
toute proche de celle des Choco. Il est 
peut-étre permis d’admettre que ces tribus 
aient formé des groupes de parenté réelle. 
De ces tribus, les Choco, longtemps avant 
larrivée des conquérants, ont eu l’occasion 
de s’établir a l’ouest des Andes occiden- 
tales, d’ou ils se sont répandus, aprés Co- 
lomb, vers le nord et se sont emparés des 
régions occupées par les Cuna; plus tard 
ils ont poussé vers le sud, vers |’Equateur. 
De plus, il est manifestement prouvé main- 
tenant que les Choco, de méme que les 
Panché et les Muzo, ont des éléments de 
civilisation communs avec des tribus habi- 
tant les régions du nord-ouest de |’Ama- 
zone». (Ethnologiska Studier, 1935, 35— 
182. With 40 figures.) 


Le médecin au sexe renversé (M. Gu- 
SINDE). — Selon les informations dues au 
R. P. Martin GusINDE, le médecin re- 
spectivement magicien des Araucans au 
Chili, nommé madi, ressemble aux méde- 
cins de certaines tribus de l’Amérique du 
Sud et de l’Amérique du Nord par les 
efforts qu’il fait «pour abandonner quasi- 
ment son sexe male et le renverser en sexe 
féminin. Extérieurement le madi manifeste 
cette tendance en ce qu’il porte des véte- 
ments de femme, ne coupe jamais ses che- 
veux (qu’il compléte du reste par des che- 
veux de femme), suspend autour du cou 
et devant la poitrine la parure particu- 
liére aux femmes, adapte sa démarche et 
sa voix a4 celles des femmes de sa tribu... 
Cette tendance des madi de renverser leur 
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einrichtet. Dieses Bestreben der mati 
nach Umbildung des eigenen Geschlech- 
tes in das weibliche entspringt an 
erster Stelle ihrer geistigen Vorstel- 
lung und wungewohnlichen Verfassung. 
Um dieser Anforderung ihres Berufes zu 
entsprechen, iiberlassen sie sich aus- 
nahmslos der Paderastie bzw. der Homo- 
sexualitét, aus dem Gedanken heraus, 
auch in ihren sexuellen Beziehungen 
ganz und gar als Weib zu gelten. Eben 
deshalb wird ihr Tun von den Stammes- 
genossen durchaus nicht als schandlich 
verurteilt.“ (Ciba-Zeitschrift IV [1936], 
S13233) 

Topt-kurare aus dem _  fidrdlichen 
Amazonasgebiet (SANTEsSON). — Wahr- 
scheinlich aus der Sammlung des am Rio 
Branco dahingeschiedenen Forschers T. 
Kocu-Grt‘nBERG stammt ein Tontopf mit 
Gift, der iiber Belém in das Ethnogra- 
phische Museum zu Stockholm gelangt 
ist. Mit diesem Gift sind Tierversuche 
durchgefiihrt worden, die ,,eine sehr be- 
deutende Toxizitaét“ bewiesen haben. 
,»Wenn man als sehr wahrscheinlich an- 
nimmt, daB das kurare KocuH-GrRtN- 
BERG’ aus der Gegend. vom Mittleren 
Rio Branco herstammt, wiitde daraus 
hervorgehen, daB Topf-kurare von be- 
deutender Toxizitat nicht nur in dem 
westlichen Amazonasgebiete erzeugt wird. 
Es ist jedoch nicht ausgeschlossen, daB 
der kleine Topf durch Tauschhandel aus 
dem Westen her zum _ Aufenthaltsort 
Kocu-GrtnsBere’s gelangt ist.“ (Ethnos, 
1936, S. 35. Stockholm.) 

Fingerdruck-Ornament in der Ke- 
ramik (LinnEé). — Seinerzeit hat E. 
NoRDENSKIOLD die geographische Ver- 
breitung des Fingerdruck-Ornamentes in 
der Keramik Siidamerikas nachgewiesen. 
Diese Angaben an archdologischen Fun- 
den vervollstandigend, teilt Linné mit: 
,Diese Form des Ornamentes findet sich 
am oberen Rio Pilcomayo und in den 
nérdlich daran sich anschlieBenden Ge- 
genden; in Entre Rios und Misiones (Ar- 
gentinien), in Sta. Catharina und Rio 
Grande do Sul (siidlichster Kiistenstrich 
Brasiliens). Diesen Stellen sind noch an- 
zufiigen: archdologische Funde vom 
Ypané E. Asuncién, Chaco Paraguayo 
und Delta des Rio Parana, von der Isla 
Martin Garcia, aus der Provinz Corrien- 


sexe provient de leur mentalité et de leur 
situation étranges. Pour satisfaire a cette 
exigence de leur profession, ils se livrent, 
sans exception, aux pratiques des pédéra- 
stes, respectivement des homosexuels, et 
cela, poussés par le désir de passer abso- 
lument pour des femmes, jusque dans 
leurs relations sexuelles. Voila pourquoi 
leur maniére d’agir n’est pas réprouvée 
comme honteuse par les membres de leur 
tribu». (Ciba-Zeitschrift IV [1936], 1323.) 


Curare des régions septentrionales de 
Amazone (SANTESsSON). — Un pot en 
terre glaise rerifermant du poison et ayant 
passé par Belém pour arriver au Musée 
d’Ethnographie de Stockholm, a fait pro- 
bablement partie des collections de l’ex 
plorateur T. KocH-GrtiNBERG. On a es- 
sayé ce poison sur des animaux: «une 
toxicité trés considérable» a été consta- 
tée.» «En admettant comme trés probable 
que le curare de KocH-GRUNBERG pro- 
vient de la région du Rio Branco moyen, il 
en résulterait que la fabrication des cu- 
rare a toxicité trés violente ne s’est pas 
bornée aux seules régions occidentales de 
l’Amazone. Cela n’exclut pas cependant 
que grace au troc le petit pot ne soit par- 
venu de l’ouest jusqu’au lieu de séjour de 
KocH-GRUNBERG.» (Ethnos, 1936, S. 35. 
Stockholm.) 


Ornement de céramique obtenu par la 
pression des doigts (Linné). — De son 
temps E. NorDENSKIGLD a fourni des don- 
nées. sur l’extension géographique de l’or- 
nement par pression des doigts obtenu 
dans la céramique de l’Amérique du Sud. 
Complétant ces données par des con- 
statations faites sur des trouvailles archéo- 
logiques, M. LinnE nous communique: 
«Cette forme de l’ornement se rencontre 
au Rio Pilcomayo supérieur et dans les 
régions septentrionales voisines, a Entre 
Rios et Missiones (Argentine), a Santa 
Catharina et au Rio Grande do Sul (la 
céte de l’extréme sud du Brésil). A ces en- 
droits il faudra ajouter: Des trouvailles 
archéologiques d’Ypané E. Asuncién, de 
Chaco Paraguayo, du delta du Rio Pa- 
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tes (Argentinien), aus Matto Grosso und 
der Rio-Araguaya-Gegend (Brasilien). 
Auch die Tupinamba an der brasiliani- 
schen Kiiste haben diese Methode ange- 
wendet. Gegenwartig ist sie noch in 
Ubung bei den Chiriguano, Chané und 
Mataco sowie bei den Toba auf dem 
Siidufer des Rio Pilcomayo.“ (Ethnos, 
1936, 133.) 

Die Orpheus-Mythe in Nordamerika 
(A. H. Gayton). — Unter ,,Orpheus- 
Mythe“ faBt der Verfasser aile die 
mythischen Erzahlungen zusammen, in 
denen der Held einer geliebten Person, 
die gestorben ist, ins Jenseits nachfolgt, 
um sie wieder ins Diesseits zuriickzu- 
bringen. Die Orpheusmythe ist in Nord- 
amerika weitverbreitet und findet sich 
hauptsachlich bei einigen Algonkin-Stam- 
men (wie vor allem Montagnai, Micmac, 
Blackfoot u. a.), Huronen-Cheroki, Yuchi 
und einigen Muskogi-Stammen im 6st- 
lichen Nordamerika, bei einigen Pani- 
Gruppen in der siidlichen Prarie, bei 
Selisch, Tlingit und Kwakiutl im Nord- 
westen und bei einer Reihe von kalifor- 
nischen Stammen. Sie fehlt im GroBteil 
der Prarie, des Siiwestens und des Fel- 
sengebirges. Trotz verschiedener Vari- 
anten kehren die wesentlichen Ziige der 
Mythe, die Gayton in dreizehn Punkten 
zusammenfaBt, iiberall mehr oder weni- 
ger wieder. Eine Aufnahme fremder 
Mythenziige ist nirgends festzustellen. 
Gayton weist der Orpheus-Mythe ein 
hohes Alter zu. (Journal of American 
Folk-Lore XLVIII [1935], 263—286.) 


Ozeanien. 


Negrito oder Wedda-Elemente in der 
Bevélkerung Sumatras (HARLEY Harris 
Bartlett). — Die Frage, ob das Vor- 
kommen von lockenhaarigen Individuen 
auf Sumatra auf einen Einflu8 der Wedda 
oder der Negrito zuriickzufiihren ist, laBt 
sich noch nicht entscheidend beantworten. 
Es scheint jedoch die einfache Erklarung 
zu geniigen, die das Lockenhaar aus einer 
alten Mischung mit den friiher ansdssi- 
gen Negritos ableitet, zumal da bei einer 
Messung von 75 Individuen die drei 
lockenhaarigen sich in der Schadelform 
(brachykephal) von den iibrigen nicht 


rana, de I’lsla Martin Garcia, de la province 
Corrientes (Argentine), de Matto Grosso 
et de la région du Rio Araguaya (Brésil). 
Les Tupinamba aussi, sur la céte bré- 
silienne, ont pratiqué cette méthode. Ac- 
tuellement elle est employée encore chez 
les Chiriguano, les Chané, les Mataco et 
les Toba de la rive sud du Rio Pilco- 
mayo.» (Ethnos, 1936, 133.) 

Le mythe d’Orphée dans 1l’Amérique 
du Nord (A. H. Gayton). — Dans le nom 
de «mythe d’Orphée» l’auteur comprend 
tous les récits mythologiques ou le héros 
suit dans l’autre monde une personne bien 


aimée qui vient de mourir, pour la ra- 


mener en ce monde. Le mythe d’Orphée 
est trés répandu dans l’Amérique du Nord 
et se retrouve principalement chez quel- 
ques tribus des Algonquins (notamment 
les Montagnai, les Micmac, les Blackfoot), 
chez les Hurons-Cheroki, les Yuchi et 
plusieurs tribus des Muskogi dans lest de 
Amérique du Nord, chez quelques grou- 
pes de Pani au sud de la Prairie, pres de 
Selisch, Tlingit et Kwakiutl au nord-ouest 
et chez un certain nombre de tribus cali- 
forniennes. Il fait défaut dans la majeure 
partie de la Prairie, du sud-ouest et des 
Montagnes Rocheuses. Malgré différentes 
variantes, les traits essentiels du mythe 
(résumés en treize points par M. Gayton) 
se retrouvent partout. Nulle part on ne 
constate l’apport de traits étrangers au 
mythe. M. Gayton attribue un age fort 
avancé au mythe d’Orphée. (Journal of 
American Folk-Lore XLVIII [1935], 
263—286.) 


Océanie. 


Eléments negritos ou wedda dans la 
population de Sumatra (Hartey Harris 
BARTLETT). — On ne saurait dés main- 
tenant décider, si la présence d’individus 
a cheveux crépus dans Sumatra est due 
a Vinfluence des Wedda ou a celle des 
Negritos. La simple explication suivante 
semble cependant suffire: les cheveux 
crépus proviennent d’un mélange qui a eu 
lieu avec les Negritos anciennement ét-blis 
dans Vile. Cette explication est d’autant 
plus plausible que lors de la mesuration 
de 75 individus les 3 d’entre eux ayant 
les cheveux crépus ne différaient pas des 
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unterschieden. (The problem of Negrito 
and ,,Wedda“ elements in the population 
of Sumatra. Proceedings of the Fifth Pa- 
cific Science Congress, Victoria and Van- 
couver, B.C., Canada, 1933, The Univer- 
sity of Toronto Press, 1934, pp. 2851— 
2862.) 


Kulturstrémungen an der Nordkiuste 
Neuguineas (B. VroKLAGE). — Im 
Stromgebiete des Mamberamo  treffen 
sich zwei Auslaufer der Seefahrer- (Me- 
galith-) Kultur, die, von Siidasien aus- 
gehend (vgl. ,,Anthropos“ XXXI [1936], 
712—757), auf zwei Wegen Neuguinea 
erreichte: iiber die Philippinen und iiber 
die siidliche Inselkette Indonesiens. Der 
siidliche Zweig drang an der Nordkiiste 
Neuguineas ostwarts vor, wahrend der 
nérdliche vom Sepik aus ihm entgegen- 
kam. (Tropisch Nederland IX [1936], 
103—108.) 


Eingebornenhandel in Siidost-Neu- 
guinea (LAuRA TH. TUETING). — Mela- 
nesien als geographisch geschlossene, 
wirtschaftlich selbstandige Handelspro- 
vinz 1aBt sich in elf kleinere Handels- 
bezirke einteilen. Einer von diesen ist 
Siidost-Neuguinea, das Gebiet der Papua- 
Melanesier und der mit ihnen Handel trei- 
benden Papua. Die verschiedenen Han- 
delsformen kann man in zwei Gruppen 
ordnen, die die Verfasserin ,,barter“ und 
»ceremonial exchange“ nennt. Unter 
, barter“ versteht sie den rein wirtschaft- 
lichen Handel mit Giitern und Dienst- 
leistungen, wahrend mit ,,ceremonial ex- 
change“ ein festgeregelter Austausch 
von Giitern und Dienstleistungen be- 
zeichnet wird, dér bei bestimmten An- 
lassen, z. B. Hochzeiten, Geburten, Pu- 
bertatsriten usw. statthat. (Bernice P. 
Bishop Museum, Occasional Papers, 
Vol. XI, No. 15 [Honolulu 1935], 43 pp.) 


Schwirrhélzer im Papua-Golf (F. E. 
WILiiAMs). — Der Verfasser will in 
‘dieser Schrift weder Ursprungsfragen 
nachgehen noch  vergleichende  For- 
schungen anstellen, sondern (im Sinne 
der funktionalen Methode) das Verhilt- 
nis schildern, in dem ein Volk zu seinem 
Schwirrholz steht. Er fiihrt die einzelnen 
Gelegenheiten vor, bei denen es ge- 


autres quant a la formation du crane 
(brachycéphale). (The problem of Ne- 
grito and «Wedda» elements in the po- 
pulation of Sumatra. Proceedings of the 
Fifth Pacific Science Congress, Victoria 
and Vancouver, B.C., Canada, 1933, The 
University of Toronto Press, 1934, 
pp. 2851—2862.) 

Mouvements de civilisations sur la céte 
septentrionale de la Nouvelle-Guinée (B. 
VROKLAGE). — Dans le bassin du Mam- 
beramo se rencontrent deux courants de la 
civilisation des marins (mégalithique), 
lesquels, partant du Sud de l’Asie (cf. 
«Anthropos» XXXI [1936], 712—757), 
atteignaient la Nouvelle-Guinée par deux 
voies: par les Philippines et par les iles 
du Sud de I’Indonésie. Le courant méridio- 
nal pénétrait dans la direction de l’est sur 
la céte de la Nouvelle-Guinée, tandis que 
le courant septentrional venait a sa ren- 
contre en partant du Sepik. (Tropisch 
Nederland IX [1936], 103—108.) 

Le commerce des indigénes au Sud- 
Est de la Nouvelle-Guinée (Laura Tu. 
TueETING). — La Mélanésie considérée 
comme une province finie du point de vue 
géographique, autonome du point de vue 
économique, peut étre subdivisée en 11 pe- 
tits districts commerciaux. L’un d’eux: est 
le sud-est de la Nouvelle Guinée, territoire 
habité par les Papous-Mélanésiens et par 
les Papous faisant le commerce avec eux. 
Les formes du commerce peuvent étre 
comprises en deux groupes que l’auteur 
nomme «barter» et «ceremonial ex- 
change». Par le terme de «barter» elle en- 
tend le commerce purement économique 
concernant les biens et les services, tan- 
dis que «ceremonial exchange» désigne un 
échange de biens et de services se faisant 
selon des régles fixes et en des occasions 
déterminées, telles que mariages, naissan- 
ces, rites de puberté, etc. (Bernice P. 
Bishop Museum, Occasional Papers, Vol. 
XI, No. 15 [Honolulu 1935], 43 pp.) 

Bois vibrants au Golfe de Papouasie 
(F. E. Witirams). — Dans cette étude 
auteur ne veut ni examiner les origines 
ni faire des recherches comparées; il ex- 
pose (dans le sens de la méthode fonction- 
nelle) les rapports d’un peuple avec ses 
bois vibrants. Il énumére les différentes 
occasions ou ils sont employés et indique 
le rdle qu’ils jouent dans la pensée et 
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braucht wird, und zeigt dann, welche 
Rolle es im Denken und Fiihlen einzelner 
Gruppen (Nichtinitiierte, Manner und 
Weiber) spielt. Das Schwirrholz hat 
neben seinem religissen Charakter, den 
man oft iibertrieben hat, auch noch eine 
unterhaltende Seite. Und da sein EinfluB 
‘bei politischen und strafpolitischen Funk- 
tionen sich nicht nur auf Zauberei stiitzt, 
sollten Regierung und Mission es nicht 
einfachhin unterdriicken. (Anthropology, 
Report No. 17 [Port Moresby 1936], 
55 pp.) 

Zur Anthropologie der Cook-Insein 
(H. L. SHaprro u. P. H. Buck [TE Rant 
HrroA]). — Die vorliegende Publikation 
ist vor auBerordentlicher Wichtigkeit, 
weil diese Vélker hoffnungslos dahin- 
schwinden. Die Zahl der untersuchten 
Individuen ist eine ziemlich groBe. Die 
anthropologischen Verhaltnisse in Poly- 
nesien sind lange nicht so einheitlich, wie 
man gewohnlich annimmt. Es wird fol- 
gende Einteilung versucht: In Zentral- 
polynesien finden wir ein Zentrum der 
Brachykephalie, auf den Gesellschafts- 
inseln, auf Hawaii, den westlichen Tua- 
motuinseln und heute auf der Osterinsel. 
Weniger stark ist der brachykephale 
Einflu8 auf Samoa und auf den Tonga- 
inseln. Die Maori nehmen mit ihren lan- 
gen Schadeln und schmalen Nasen eine 
Sonderstellung, die Marquesaner eine 
Mittelstellung zu den Maori ein. (The 
Physical Characters of the Cook Is- 
landers. Memoirs of the Bernice P. Bishop 
Museum, Vol. XII, No. 1  [Honolulu, 
Hawaii 1936], 36 pp. With 1 figure.) 
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dans les sentiments des divers groupes 
(non-initiés, hommes, femmes). Les bois 
vibrants, 4 part leur caractére religieux 
qui est souvent exagéré, ont encore un 
coté récréatif. Comme leur influence dans 
les fonctions politiques et policiéres ne re- 
pose pas sur la magie, le gouvernement 
et la mission ne devraient pas les suppri- 
mer. (Anthropology, Report No. 17 [Port 
Moresby 1936], 55 pp.) 


Anthropologie de l’archipel de Cook 
(H. L. Sapiro et P. H. Buck [Te Ranci 
Hrroa]). — La publication présente est 
d’une importance capitale, par ce que les 
peuples dont il y est question, sont con- 
damnés a disparaitre. Le nombre des in- 
dividus examinés est assez grand, La 
situation anthropologique en Polynésie 
est loin d’étre aussi unie comme on I’ad- 
met ordinairement. Les auteurs essayent 
d’établir !a division suivante: Dans la 
Polynésie centrale il y a un centre de 
brachycéphalie dans les iles de la Société, 
dans Havai, dans les iles Touamotou de 
l’ouest et de nos jours dans J’ile de Pa- 
ques. L’influence brachycéphale est moins 
forte dans les Samoa et dans les Tonga. 
Les Maori, au long crane et au nez mince, 
occupent une place a part, les habitants 
des Marquises une place intermédiaire. 
(The Physical Characters of the Cook Is- 
landers. Memoirs of the Bernice P. Bishop 
Museum, Vol. XII, No. 1 [Honolulu, Ha- 
waii 1936], 36 pp. With 1 figure.) 


674 Bibliographie. 


Bibliographie. 


Die Indogermanen- und Germanenfrage. Neue Wege zu ihrer Lésung. (Wiener 
Beitrage zur Kulturgeschichte und Linguistik. Herausgeber: Dr. WiL- 
HELM Koppers, 0. 6. Professor an der Universitat Wien. Jahrgang IV.) 
787 SS. in 8°, Mit 8 Abb. Salzburg-Leipzig 1936. Verlag ANTON PusTET. 
Preis: Leinen RM 21.60,.S 36.—, brosch. RM 19.80, S 33.—. 


Der erfreuliche Umstand, da& im Laufe des vorigen Jahres zwei ebenso gediegene 
wie umfangreiche Sammelwerke iiber den Ursprung und die Urheimat des Indogermanen- 
tums und das Verhaltnis der Germanen zu den Indogermanen erschienen sind, zeigt uns 
aufs neue, wie sehr die Indogermanen- und Germanenfrage, zumal in den Landern 
deutscher Zunge, im Mittelpunkt der vorgeschichtlichen und sprachgeschichtlichen, der 
ethnologischen und anthropologischen Forschung steht. Das eine dieser beiden Werke, 
die Hirt-Festschrift, mutet im allgemeinen konservativer und nationalistischer an. Es 
tont in mehreren der dem jetzt uns leider entrissenen HERMANN Hirt gewidmeten 
gewissenhaften Untersuchungen namhafter Forscher hie und dort das dem aufmerksam 
lauschenden Ohr deutlich vernehmbare Frohlocken eines mit sich selbst iiberaus zufrie- 
denen Rassen- und VolksbewuBtseins hindurch. Auch ist in der Hirt-Festschrift der alte 
simplistische Gegensatz von Urverwandtschaft und Entlehnung ungeschwacht und unge- 
mildert aufrechterhalten, und vom alle Grade und Arten des historisch-genetischen Zu- 
sammenhangs beriicksichtigenden Geist eines Huco ScHucHARDT ist im sprachlichen Teil 
nur wenig zu spiiren. Ich denke hier vor allem an HANs JENSEN und GEorGEs LACOMBE. 
Auch haben VitrorE Pisani’s fruchtbare Gedanken iiber die gegenseitigen Verwandt- 
schaftsverhaltnisse der indogermanischen Sprachen in der Hirt-Festschrift zu geringe 
Beachtung gefunden, und nur Giacomo Devoro scheint sich wirklich die Miihe gegeben 
zu haben, sich mit der neuen Betrachtungsweise des immer klarere Formulierungen 
suchenden italienischen Forschers vertraut zu machen. 

Der Name Pisani aber fiihrt mich zum Wiener Sammelwerke hiniiber, dem diese 
Zeilen eigentlich gewidmet sind. Nicht da& Pisani’s Forschungen einen wesentlichen 
Einflu8 darauf gehabt hatten. Vielmehr ist es zu bedauern, daB die ausgezeichnete, den 
Wiener Sammelband eréffnende Abhandlung ALrons NEHRING’s nicht fortwahrend mit 
Pisani’s ,,Studi sulla preistoria delle lingue indoeuropee“, die er gelegentlich heranzieht, 
Kontakt gehalten hat, und wohl gerade deshalb zu bedauern, daB Neurinc bei PISANI 
vielleicht manche willkommene Bestatigung seiner eigenen Anschauungen hatte finden 
kénnen. Jedenfalls sind NeHrinc und Pisanr in vielen Hinsichten geistig miteinander 
verwandt. 

Nenrino’s reichhaltige und auf fern auseinanderliegenden Forschungsgebieten 
genauen Aufschlu8 gewdhrende Arbeit, die den bescheidenen Titel , Studien zur indo- 
germanischen Kultur und Urheimat“ tragt, habe ich mit vielfacher Zustimmung gelesen, 
obwohi ich trotz der vom Verfasser angefiihrten Gegenargumente aus ethnologischen 
und linguistischen Griinden das Ausstrahlungsgebiet des Indogermanentums weiter nach 
Osten suchen wiirde. Darauf werde ich aber jetzt nicht eingehen. Etwaige, seien es denn 
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auch nicht ganz belanglose Meinungsverschiedenheiten kénnen meine aufrichtige Be- 
wunderung fiir NeHRinc’s Leistung nicht beeintrachtigen. Einzelne Punkte werde ich 
nachher zur Sprache bringen. 

Auch die zweite Abhandlung dess vorliegenden Bandes darf unser lebhaftes Inter- 
esse beanspruchen. Sie ist von WILHELM von BRANDENSTEIN, dessen sehr originelle 
Arbeit iiber ,,.Die erste ,indogermanische‘ Wanderung“ uns noch ganz ‘frisch in der Er- 
innerung ist und der uns jetzt gleich darauf mit einer in mancher Hinsicht musterhaften 
Analyse der ,,Lebensformen der Indogermanen“ aufwartet und uns zu erneuter selb- 
standiger Durcharbeitung des schwierigen Stoffes anregt. Nicht daB er mich in allen 
Punkten iiberzeugt hatte. Vieles, sowohl in seiner friiheren wie in dieser neuen Arbeit, 
lieBe sich meines Erachtens auch in anderem Sinne deuten, aber dennoch stehe ich nicht 
an, seine linguistisch-kulturhistorische Methode, die er mit vollem Recht als seine eigene 
betrachten darf, in der Hauptsache als richtig anzuerkennen. Ich glaube, daB auf dem 
von BRANDENSTEIN eingeschlagenen Wege sich in der Zukunft noch mancher schéne 
Aussichtspunkt erreichen lassen wird. Vorlaufig aber miissen seine bisweilen anfecht- 
baren Ergebnisse mit den Ergebnissen anderer Forschungsmethoden sorgfaltig ver- 
glichen und daran gepriift werden. Aus dem Zusammenprall der verschiedenen 
Meinungen ergibt sich zwar nicht die Wahrheit ohne weiteres, sondern bestenfalls nur 
eine neue Ansicht, die auch wieder der Korrektur bediirftig sein wird. Aber wir hoffen, 
daB, wenn wir alle, jeder auf seinem eigenen Terrain, doch mit gebtihrender Riicksicht- 
nahme auf die Resultate anderer Forschungsgebiete vorurteilslos zusammenwirken, wir 
der absoluten Wahrheit immer naher kommen werden. 

Nach BranpENsTEIN folgen drei AuBerst wichtige, auf das Pferd beziigliche 
Studien, die fiir weitere Untersuchungen nach der Bedeutung des Pferdes im 4ltesten 
Indogermanentum den erwiinschten festen Boden bereiten. Mit gewohnter Meisterschaft 
zerlegt WILHELM Koppers in seiner tiefschiirfenden Abhandlung ,»Pferdeopfer und Pferde- 
kult der Indogermanen“ den ganzen Pferderituellkomplex in seine, von altarktischem 
abgesehen, teils innerasiatischen, teils ,,siidlichen’’ Elemente; Ropert BLEICHSTEINER be- 
handelt ,,RoBweihe und Pferderennen der kaukasischen Volker“; WoLFGANG AMSCHLER 
beschenkt uns mit einer dankenswerten Ubersicht der ,,dltesten Funde des Hauspferdes“. 
Besonders wichtig fiir das Indogermanenproblem ist der von den meisten Forschern bisher 
nicht geniigend gewiirdigte, von AMSCHLER stark betonte Umstand, daB das Pferd in der 
Tripoljekultur nur eine sehr untergeordnete Rolle spielt (S. 504—506, 515). Nicht weniger 
von Belang fiir dieselbe Frage sind auch die zahlreichen Entsprechungen und Wechsel- 
beziehungen, die BLEICHSTEINER zwischen Kaukasiern, Indogermanen und Uralaltaiern 
aufdeckt (S. 486—495). 

Gorpon CHILDE weist in der sich dann anreihenden Abhandlung ,,The antiquity 
of Nordic culture“ iiberzeugend die Gleichzeitigkeit nordischer Kulturphasen mit viel 
hoheren Kulturen in anderen Landern nach. ,,Typological parallelism (i. e. homotaxy) — 
sagt er ganz zutreffend auf S. 524 — must not be mistaken for synchronism.“ Und 
S. 529—530 zieht er aus seinen einleuchtenden Erérterungen die notwendigen Folge- 
rungen fiir die indogermanische Urheimatsfrage. 

In einem kurzen Aufsatz ,,Die Uraltertumskunde zur Frage der indogermanischen 
Urheimat“ versucht dann weiter Pirtionr die archdologischen Daten mit BRANDEN- 
STEIN’s auf Wortvergleichung beruhenden ansprechenden Hypothesen in Einklang zu 
bringen. Fiir Pirtronr sind die Trager wenigstens eines Teiles der kammkeramischen 
Kultur die Urindogermanen gewesen, wobei die Ausdehnung dieser Kultur nach dem 
Westen dem Ubergangsstadium zwischen BRANDENSTEIN’s friih- und spatindogermani- 
scher Zeit entspricht (s. insbesondere S. 543—544). 

Dann folgt eine durch weiten Ausblick und vollkommene Stoffbeherrschung aus- 
gezeichnete, ausfiihrliche und reichdokumentierte Studie von Ators Cross tiber ,,Die 
Religion des Semnonenstammes“, eine Religion, deren zentrale Bedeutung fiir das Er- 
kennen auBergermanischer Beziehungen hell beleuchtet wird. Ferne Zusammenhange 
erschlieBt auch ALEXANDER SLAWIkK’s iiberraschender Aufsatz ,,Kultische Geheimbiinde 
der Japaner und Germanen“. 
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Der Gebrauch des Buches, das als ein Markstein in der Indogermanenforschung 
bezeichnet werden mu8, wird durch die Zufiigung eines Autoren- und eines Sachregisters 
wesentlich erleichtert. 

Zum SchluB einige Einzelheiten. 

S. 18. Wenn ich die Bezeichnung ,,Uralisch“ gebrauche, so meine ich nicht nur 
das Finnisch-Ugrische, sondern wie CoLLInDER und mancher andere vor ihm, den 
ganzen, sowohl die finnisch-ugrischen wie die samojedischen Idiome umfassenden Sprach- 
stamm, der meines Erachtens wohl sicher mit den altaischen Sprachen entweder durch 
gemeinsamen Ursprung oder, wahrscheinlicher, durch frihe gegenseitige Kulturdurch- 
dringung und allmahliche Angleichung mit spaterhin erfolgter griindlicher Differenzierung 
zusammenhingt. Die uralische ,,Urheimat“ wird aber wohl Ostlicher als das spatere 
Ausstrahlungsgebiet der Finno-Ugrier gesucht werden miissen. Und wenn NEHRING 
S. 22, FuBnote 31, sagt, ,,es diirfte sprachlich (und ethnologisch?) nicht unwesentlich 
sein, ob und wie an den indogermanisch-finnischen Beziehungen auch die Samojeden 
beteiligt sind“, so scheint er iibersehen zu haben, daB schon CoLLINDER diese Frage, 
wenigstens was das Sprachliche betrifft, zu beantworten versucht hat. 

S. 24. Neurinc’s Bemerkungen iiber das grammatische Geschlecht zeigen aufs 
neue, da& GrriacH Royen’s Werk ,,Die nominalen Klassifikationssysteme in den 
Sprachen der Erde“ nicht ohne Schaden vernachlassigt werden kann (vgl. ,,Anthro- 
pos“ XXV, S. 649—656). Auch Nizuwenuuts’ bahnbrechende Arbeit ,,Der Sexual- 
totemismus“ (Supplement zu IAE. XXXI) hatte mit Nutzen zu Rate gezogen werden 
k6nnen. Fiir unrichtig halte ich die Behauptung, das grammatische Geschlecht der Indo- 
germanen sei eine junge Erscheinung (S. 25). Nach meiner Meinung gehdrt es aber 
dem B-Komplex des Urindogermanischen an. 

S. 27. Zu BLeICcHSTEINER’s Untersuchungen tiber das Burushaski ist LorIMeEr, 
The Burushaski language, Vol. I, S. XIII—XIX, zu vergleichen. 

S. 33. Soweit ich sehen kann, haben wir keinen Grund, zu vermuten, bask. alaba 


hatte im Anlaut einen Guttural verloren. Und was das A in frz.-bask. hobi neben span.- | 


bask. obi anlangt, kénnen wir auch bei BLEICHSTEINER’s ansprechender Etymologie 
(vgl. auch S. 157) nicht sicher sein, ob es wirklich einen alten Guttural reprdsentiert 
oder spaten Ursprungs ist (s. tiber bask. A Gaver, Eléments de phonétique basque, 
S. 385 ff. und S. 450 ff.). 

S. 137. Bask. baba geht doch wohl als Lehnwort auf lat.-rom. faba zuriick? 

S. 138. Die urspriingliche Qualitat des g von lat. legamen ist sehr zweifelhaft (vgl. 
WatpeE-Poxorny Il, 431). 

S. 155. Auch bask. are, arhe ,,Egge“, arheatu, arhatu ,,eggen“ ist kaum von der 
europdischen Sippe fiir ,,pfliigen“ zu trennen. 

S. 167. Die altindischen Duale lauten pitdrau, matdrau. 

S. 217. Auch bask. ariz, hartz ,,Bar“, das wohl aus dem Keltischen entlehnt ist, 
hatte in diesem Zusammenhang der Erwahnung verdient (vgl. WALpE-Poxorny I, S. 322). 
Unannehmbar scheint mir BRANDENSTEIN’s Etymologie, S. 240. 

S. 220. Den von NEHRING gemeinten, aus Asien einstrémenden Zuwanderern 
mochte ich den Namen ,,Indogermanen“ nicht absprechen. 

S. 243—244 (vgl. S. 264). Uber das europdische Wort fiir’ ,,Salz“ bin ich im 
Zweifel. Wohl fehlt es den arischen (indo-iranischen) Sprachen, aber wegen seiner 
urspriinglich heteroklitischen Deklination diirfte es doch friihindogermanischen Alters 
sein. Dann aber beruhten BranpENsTEIN’s Folgerungen auf einer falschen Pramisse. 

S. 249. BRANDENSTEIN’s Etymologie des indogermanischen Namens des Hundes 
(Die erste ,,indogermanische“ Wanderung, S. 71) scheitert an der groBen auBerindo- 
germanischen Verbreitung des Wortes (vgl. NEHRING, S. 70—72). Auch gegen BRANDEN- 
STEIN’s Erklarung des Wortes ,,Kuh“ ist viel einzuwenden (vgl. NeHrine, S. 73 ff.)._ 

S. 251 f. BRANDENSTEIN’s Erwagungen iiber die Genesis der Zahlworter kénnen 
mich schon deshalb nicht iiberzeugen, weil ich den friihesten Urindogermanen keine 
geéringere geistige Entwicklung zumute als z. B. den alten Jagerstammen Nordamerikas, 
die doch auch weit iiber ,,zwei“ hinaus zihlen konnten. 
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S. 258 ff. Es ist lehrreich zu sehen, wie sehr BRANDENSTEIN’S siedlungsgeschicht- 
liche Anschauungen von denen Newrinc’s (S. 157 ff.) abweichen. Es wird noch lange 
dauern, ehe es gelingt, die Ergebnisse verschiedener Arbeitsmethoden miteinander in 
Einklang zu bringen. C. C. UnLEnBEcK — Lugano-Ruvigliana. 


Wanger, Rev. W. Comparative Lexical Study of Sumerian and Ntu (,,Bantu“). 
Sumerian the ,,Sanscrit“ of the Ajrican Ntu Languages. LXI + 282 pp. 
in 4°, Stuttgart and Berlin 1935. W. KoHLHAMMER. 


Nachdem Wancer in seinen friiheren Schriften hauptsachlich grammatischen Zu- 
sammenhangen zwischen Zulu resp. Bantu und dem Sumerischen nachgegangen ist, 
sucht er im vorliegenden Buch seine These: ,,Sumerian the ,Sanskrit’ of the African Ntu 
Languages“ auf lexikalischem Gebiet zu belegen. Das Buch zerfallt in drei Teile: die 
Einleitung von 61 Seiten, in welcher die Kapitel iiber die lautlichen Verhaltnisse von be- 
sonderem Interesse sind, in den Hauptteil von iiber 200 Seiten mit den lexikalischen 
Gleichungen und in den Teil der Indices, von denen einer die 138 Grund-, resp. Schliissel- 
worter aus dem Sumerischen enthalt, die den Ausgangspunkt der Vergleiche bilden, der 
zweite die etwa 400 Wo6rter aus dem Sumerischen bringt, die insgesamt im Buch er- 
wahnt sind, und der dritte die rund 12.000 Bantu-Worter umfaBt, die der Verfasser auf 
die sumerischen Grundworter zuriickgefiihrt hat. 

Der Bedeutung nach bestehen die Schliisselwérter aus einigen grammatischen 
Affixen diverser Funktion, den Zahlwortern ,,zwei“ (,,fiinf) und ,,zehn“, einigen per- 
s6nlichen und fragenden Fiirwortern, ferner aus Substantiven, Adjektiven, Verben. Es 
sind solche darunter, die der Verfasser lautlich und semasiologisch intakt den Werken 
der Sumerologen entnommen hat; bei anderen hat der Verfasser aus mehreren lautlichen 
Varianten mit gleicher Bedeutung eine lautliche Grundform rekonstruiert; wieder andere 
hat der Verfasser aus lautlich und semasiologisch ungleichen WoOrtern auf eine lautliche 
Grundform zuriickgefiihrt und auch eine Grundbedeutung eruiert. 


Mit den so gewonnenen Schliisselwértern des Sumerischen werden Bantu-WoOrter 
in Vergleich gebracht, und zwar nicht mehr vorzugsweise Zulu-WoOrter, wie in .den 
friiheren Arbeiten, sondern Worter aus allen erreichbaren Bantu-Sprachen. Fiir das Zulu 
stiitzt sich der Verfasser auf seine eigenen Kenntnisse in dieser Sprache sowie auf 
CoLtENso und Bryant; fiir die anderen Bantu-Sprachen auf Jonnston: A Comparative 
Study of the Bantu and Semi-Bantu Languages. Oxford 1919 und 1922. 


Der Vergleich wird in folgender Weise durchgefiihrt: Es werden im Bantu samt- 
liche Worter zusammengestellt, bei denen die Grundbedeutung eines sumerischen Schliis- 
selwortes irgendwie verwirklicht ist. Manche dieser Worter sind mit den entsprechenden 
sumerischen Wortern lautlich vollstandig oder beinahe gleich; der Verfasser gibt auf 
SS. XXXIV—XXXVII eine Liste davon. Meistens aber sind diese Worter in ihrer laut- 
lichen Zusammensetzung so vielgestaltig, daB sie zum direkten Vergleich mit den ent- 
sprechenden Schliisselwortern nicht geeignet sind. Der Verfasser fiihrt sie nun mit Hilfe 
bestirmmter Lautverschiebungsgesetze auf eine Grundform oder eine Gruppe von Grund- 
formen zuriick. Diese Grundformen der Bantu-Worter werden dann mit den sumerischen 
Schliisselwortern in Verbindung gebracht. Wie der lexikalische Teil ausweist, ergibt 
sich dann entweder Identitat der Grundformen auf beiden Seiten, oder haufiger noch die 
Tatsache, daB diese Grundformen im Bantu nichts anderes darstellen als das Ergebnis 
einer lautlichen, mehr aber noch einer silbischen Umgestaltung der Schliisselw6rter in 
der Form von Metathesis, Inversion, Reduplikation, Verdreifachung, Kombination von 
eventuell im Sumerischen vorhandenen Varianten, wobei die einzelnen Silben auf ver- 
schiedenen Stufen lautlicher Verinderung stehen kénnen und jede der Silben die Fiihrung 


iibernehmen kann. ail a 
Diese kurze Darlegung zeigt schon, daB das Verfahren teilweise sehr kompliziert 
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ist. Bei dem Schliisselwort ,,mouth“ z. B. legt der Verfasser auf seiten des Sumerischen 
folgende Grundformen vor: du, di, de, da mit den Erweiterungen du-du, ad-du; ferner 
gu, ga, ka, ki, xa mit den Erweiterungen gu-ug, gug; dann Ju, li, le, la; bi, mu (m < 6), 
ma, me; na, sa, ti; und endlich i resp. e ohne Konsonant, also Schwund des Konsonanten. 
Dazu -die Zusammensetzungen: gu-du, li-du, li-du-du, i-lu-du, i-lu-lu-du und die etwas 
abwegige Form bal, die aber als eine Zusammensetzung aus der b-Form mit der i-Form 
angesehen wird. Diese rund dreiBig Formen sind teils volle sumerische Worter, teils 
rekonstruierte Grundformen; sie werden lautlich alle auf dub resp. dug zuriick gefiihrt. 
Jhnen stehen im Bantu, wenn wir die vokalischen Verschiedenheiten mitrechnen, tiber 
hundert lautlich verschiedene Grundformen gegeniiber, die somit ebenfalls wieder auf 
dub zuriickgefiihrt werden (SS. 49—65). . 

Die Grundidee ,mouth“ ist aus etwa vierzig verschiedenen Bedeutungen 
gewonnen worden, von denen die meisten mit den TAatigkeiten des Mundes zu tun 
haben, wahrend auf seiten des Bantu die hierhergehérenden Worter zwar auch Tatig- 
keiten des Mundes beinhalten, wie ,,essen, sprechen“ und ihre Abwandlungen, wozu 
auch ,,think“ und feel“ gehdren (S. 55), weit mehr aber noch sind im Bantu KOorperteile 
einbegriffen; zumeist sind es solche, die um den Mund gelagert sind, aber auch andere. 

Es handelt sich hier also nicht so sehr um lautlich und semasiologisch scharf 
umschriebene Kernworter, wie man sie beim Nachweis genetischer Verwandtschaft 
vorzugsweise verwenden sollte, sondern es werden mehr solche Worter verglichen, bei 
denen der stoffliche Bestandteil des sumerischen Wortes im Bantu irgendwie wieder 
aufscheint und auch ein mehr oder weniger naher, oft allerdings schon recht entfernter 
Zusammenhang in der Bedeutung vorliegt. Solche komplizierte Gleichungen werden 
kaum mit vollem Vertrauen aufgenommen werden, da die Kontinuitat in Laut und Be- 
deutung doch nicht geniigend gesichert zu sein scheint. Speziell bei dem Worte “mouth“ 
ist auch das noch miflich, daB die Grundbedeutung nicht bloB aus dem sumerischen Ma- 
terial erschlossen ist, sondern daB zu ihrer Feststellung auch Erwagungen aus dem Bantu- 
Sprachgut beigetragen haben. 

Aber auch wenn man die Kompliziertheit der Gleichungen einmal gelten lassen 
wollte, so miiSte man doch Bedenken erheben gegen den Versuch, die genetische Ver- 
wandtschaft der Bantu-Sprachen mit dem 5000 bis 6000 Jahre zuriickliegenden sume- 
rischen Sprachgut nur aus modernen Sprachformen nachzuweisen.- Den so gewonnenen 
Ergebnissen kann man nur heuristische Bedeutung zumessen. Zwingend wiirde der Nach- 
weis doch erst dann, wenn die 4Altest erreichbaren Grundformen des Bantu mit denen 
des Sumerischen in Vergleich gebracht wiirden und wenn dann fiir die Bedeutung weit- 
gehende Ahnlichkeit und fiir den lautlichen Teil Gleichheit oder gesetzmaRiger Laut- 
wandel festgestellt werden kénnte. 

Fiir das Sumerische hat der Verfasser ja nun Ofter Rekonstruktionen vorge- 
nommen. Dem Nichtkenner des Sumerischen erscheinen einige davon recht kompliziert 
und fiir den Vergleich ungeeignet, wie wir bereits gesehen haben; doch muB hier das 
Urteil den Sumerologen iiberlassen bleiben. Rekonstruktionen aber, die sich auf Er- 
wagungen aus den Bantu-Sprachverhdltnissen stiitzen, wird man auch ohne Kenntnis 
des Sumerischen zuriickweisen diirfen, weil die genetische Verwandtschaft nicht als 
vorhanden angenommen werden darf, wenn sie erst bewiesen werden soll. Das scheint 
bei der Aufstellung der Formen ma und mi ,,water“ (S.2) der Fall zu sein; ferner bei 
der Gleichsetzung von dug und zag ,,knee“ (S.65), bei den Rekonstruktionen von igi, 
ide ,,eye, face, front“ zu gigi und dide (S. 124) usw. 

Was das Bantu betrifft, so bringt der Verfasser eine Anzahl von Wértern ohne 
jegliche Rekonstruktion mit sumerischen Wortern in Verbindung, z. B. ubd »who* zu 
sumer. aba (S.6), i-ni ,,what“ zu sumer. a-na (S.10), a-me-izi ,,;water“, als Zusammen- 
setzung von drei sumerischen Wurzeln: a, me, idi (S. XV), im-vu ,,sheep“ zum sumer. 
gukkal (S.117), isi-banda ,,very small i. e. short person“ zu sumer. banda (S. 24), usw. 

Diese Parallelen sind nun nicht alle von gleicher Durchschlagskraft. Am iiber- 
zeugendsten wirken die Gleichungen aba > ubd in der Verbindung mit a-na > i-ni, die 
deiden Fragefiirworter, weil in dem Auftreten von 6 und n in den beiden Sprachen eine 
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gewisse GesetzmaBigkeit aufscheint, die einen Zufall eher ausschlie8t und die genetische 
Verwandtschaft wahrscheinlich macht. 

Diese. GesetzmaBigkeit ist in einem gewissen Grad auch bei Gleichungen wie 
a, me, idi> a-me-izi vorhanden; nur wird man hier das Bedenken nicht los, daB eine 
sprachgeschichtliche Untersuchung zu einer anderen Analyse fiihren kénnte. 

Ganz wenig Uberzeugungskraft besitzen dann aber Gleichungen wie gukkal > vu, 
da den sechs Lauten im Sumerischen nur die zwei im Bantu resp. Zulu gegeniiberstehen 
und da die dort angegebene Verschiebung von g> v iiber k, ng, m, b im innersprach- 
lichen Lautwandel des Bantu ja wohl mdglich ist, aber im zwischensprachlichen Wechsel 
vom Sumerischen zum Bantu nicht als Gesetz belegt ist. 

_ Auch Gleichungen wie banda > isi-banda sind nicht einwandfrei. Der Verfasser 
glaubt zwar, darin Falle von auffailendem Konservatismus erblicken zu diirfen. Aber die 
gegenteilige Meinung, die in Anbetracht der 5000- bis 6000jahrigen Distanz der ver-. 
glichenen Sprachen hierin eher Zufallsgleichungen erblicken méchte, kann man wohl 
auch nicht von der Hand weisen. Wenigstens kann man sie nicht durch den Hinweis auf 
den freien Willen des Menschen zum Konservatismus abtun oder durch Anfiihren von 
Beispielen aus dem Leben der Natur (S. XII f.). Welche von beiden Meinungen im Recht 
ist, kann nur dadurch entschieden werden, daB man zu den 4ltest erreichbaren Grund- 
formen vorzudringen sucht, also innere Sprachgeschichte treibt, und solange das nicht 
geschehen ist, wird man die Zuverlassigkeit solcher Parallelen anzweifeln diirfen. 

DaB die Erforschung dieser innergeschichtlichen Entwicklung notwendig ist und 
durch nichts ersetzt werden kann, mag folgendes Beispiel zeigen. Wenn man auf Grund 
der vom Verfasser auf S. X, Anm., und auf S. XIII vorgelegten Parallelen zwischen dem 
Sumerischen und den indoeuropdischen Sprachen, speziell dem Franzdsischen, einmal 
nach weiteren Parallelen im Franzésischen suchen wiirde, kénnte einen nichts hindern, 
auch das Wort eau (0). ,,Wasser“ mit dem sumer. a ,,;Wasser“ in Vergleich zu bringen. 
Die Bedeutung ist ja vollstandig gleich und die Laute auf beiden Seiten sind nur wenig 
verschieden. Ja, wir kénnten sogar auf die im Indogermanischen irgendwo geltende Laut- 
verschiebung von a>o hinweisen und so die Paraliele scheinbar auch ‘lautgesetzlich 
stiitzen. Und doch wiirde schon das relativ kleine Stiickchen Sprachgeschichte vom 
Franzésischen zum Lateinischen zuriick uns ins Unrecht setzen. Solche Falle sind aus 
der Geschichte der Sprachvergleichung zur Geniige bekannt; sie sollten doch zur 
Vorsicht mahnen. 

Die Erforschung der innergeschichtlichen Sprachentwicklung ist schon deshalb 
notwendig, weil man die Anwesenheit von Fremdwortern oder von WoOrtern aus 
anderen Komponenten der betreffenden Sprache resp. Sprachgruppe doch nicht von 
vornherein ausschlieBen darf; Worter dieser Art diirfen dann aber nicht zum Vergleich 
herangezogen werden. Das Wort Quilimane (S.131) scheint in diesem Fall zu sein. Der 
Verfasser teilt es in ki Limane auf und fiihrt ki als Prafix fiir ,,place“ auf sumer. ki 
»place, spot“ zuriick, wie bei dem ebendort erwahnten Wort kiLimanjaro. Aber Quilimane 
ist kein Eingebornenwort, sondern stammt einer portugiesischen Tradition nach aus dem 
Arabischen, so daB ki zum Wortstamm gehort; das Eingebornenwort fiir diese Stadt ist 
Tchwabo. Ein ki-Prafix gibt es iibrigens im Tchwabo auch nicht; es tritt nur als e- und 
in seiner verstarkten Form als ftchi- auf. Und dieses ki-, tchi-, si-, e-Prafix hat doch im 
Bantu aych noch andere Funktionen als die Andeutung des Ortes, so daB man es hochst- 
wahrscheinlich nicht allein aus dem sumer. ki ,,place, spot“ erklaren kann. 

Von der Notwendigkeit der geschichtlichen Forschung ist der Verfasser ja nun 
auch iiberzeugt (S..XIf.) und hat daher die meisten Bantu-Worter auf Grundformen 
zuriickgefiihrt. Zu diesem Zweck hat er die Worter zu Gruppen zusammengefaBt und 
aus ihnen mit Hilfe von Lautverschiebungsgesetzen die Grundformen eruiert. 

Leider kann man in diesen Rekonstruktionen nicht jene altest erretchbaren Grund- 
formen erblicken, wie sie zur endgiiltigen Feststellung der genetischen Verwandtschaft 
erforderlich sind; denn hier liegt keine Erforschung der innersprachlichen Entwicklung 
des Bantu vor, sondern nur ein Vergleich von modernen Sprachen untereinander, die 
als auf gleicher Hdhe der Entwicklung stehend angenommen und vollstaéndig gleich- 
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wertig behandelt werden. Das geht schon aus der Tatsache hervor, daB mit Ausnahme 
der Worter aus dem Zulu und verwandter Dialekte bei keinem Worte angegeben wird, 
welcher Sprache es angehdrt. Die Wérter sind gleichwertig nebeneinandergestellt und 
aus ihnen wird das lautliche Mittel gezogen. Sprachgeschichte ist das nicht. Die wiirde 
vielmehr verlangen, da& man zundchst die historische Differenzierung der einzelnen 
Sprachen feststellen, dann durch Vergleich und AusschluB der Besonderheiten der ein- 
zelnen Sprachen zur Feststellung einzelner Sprachgruppen schreiten und von da nach 
der gleichen Methode die allen Gruppen zugrunde liegenden Gemeinsamkeiten heraus- 
arbeiten wiirde, um so die allgemeingiiltigen, letztlich erreichbaren Formen zu gewinnen. 
Wenngleich diese Studien im Bantu wegen der eigentiimlichen Verhdltnisse nicht jenen 
schnellen Rhythmus angenommen haben, wie etwa in den indogermanischen Sprachen, 
so ist da doch schon manches gesichert. Der Verfasser hat leider zu alledem fast nur 
negativ Stellung, genommen. 

Was endlich die Lautverschiebung betrifft, so scheint die im Buch vorgelegte 
weder jenen Grad von GesetzmaBigkeit zu besitzen, der fiir den Nachweis der gene- 
tischen Verwandtschaft unerlaBlich ist, noch auch scheint sie fiir den zwischensprach- 
lichen Wechsel vom Sumerischen zum Bantu Giiltigkeit zu haben. 

Was der Verfasser auf S. XIX ff. bringt, sind weniger Lautverschiebungsgesetze, 
sondern mehr Lautverschiebungsméglichkeiten. Dementsprechend werden auf S. 200 fiir 
den Laut z folgende Verschiebungen festgestellt: z>d, n; 1, y; z> Guttural > Labial; 
z > Schwund; das ist Verschiebung von z zu Gutturalen, Dentalen, Labialen, Liquida, 
Gleitvokal und Schwund. Auf S, 139 finden sich die Bantu-Grundformen: Jlu-lu, lo-lo, 
lu-li, lu-le, lu-la, die alle auf die einfache Form von Ju zuriickgefiihrt werden; /u hin- 
wieder ist eine Abwandlung von sumer. /i resp. ni ,,fat, oil“. In diesen Grundformen 
werden fiir das / der ersten Silbe die Verschiebungen h, k g x, t d z sh, f v und 0 fest- 
gestellt; fiir das / der zweiten Silbe t d tsh, j, 1 und r. Und bei dem sumerischen Wort 
bar, das neun verschiedene Bedeutungen hat, sind fiir die fiinf Bedeutungen ,,dwell“ 
(S. 67), ,,open“ (S. 15), ,,shine“ (S. 24), ,,high“ (S.17) und ,,flat“ (S.27) allein fiir den 
Laut 6 folgende Verschiebungen angenommen: h, k g x, t d zn, f v, p m, die Schnalz- 
laute c und q, ferner y w und Schwund; dazu die Zusammensetzungen nd ng nw ny nq, 
mb, kl, dw gw tw, im ganzen also rund 25 Mdéglichkeiten. Hier kann man wohl kaum 
mehr von Gesetzen reden. Es sind eigentlich mehr Einzelfalle, die registriert werden; 
von Gesetzen diirfte man doch erst dann reden, wenn man festgestellt hatte, unter Ein- 
wirkung welcher Lautverhaltnisse 6 nun zu, sagen wir einmal, einem Guttural ver- 
schieben wiirde und auch ausnahmslos verschieben miifte. Und so bei jedem ein- 
zelnen Laut. 

Aber auch wenn man diese Gesetze herausgearbeitet hatte, so ware damit nur 
der innersprachliche Lautwandel des modernen Bantu festgestellt. Welche Wege die 
zwischensprachliche Verschiebung vom Sumerischen zum Bantu nun tatsdchlich ein- 
geschlagen hat, ware dadurch ohne weiteres noch nicht erwiesen, sondern mii&te durch 
eigene Untersuchungen erst festgestellt werden. Oder es miiBte denn schon nachgewiesen 
sein, daB die Lautverhaltnisse inklusive Lautverschiebungen im Bantu mit denen des 
Sumerischen identisch sind; dann wiirden diese Gesetze, abgesehen davon, daB sie ein 
ziemlich einwandfreies Kriterium fiir genetische Verwandtschaft waren, auch fiir die 
zwischensprachliche Verschiebung Geltung haben. Eine Untersuchung iiber die Laut- 
verschiebung vom Sumerischen zu den erreichbar Altesten Formen des Bantu ist nun 
im Buch nicht unternommen worden. Wohl aber hat der Verfasser auf S. XIX ff. eine 
Vergleichung der Lautverhaltnisse der beiden Sprachen vorgenommen, und die Pa- 
rallelen in der Konsonantenverschiebung, die der Verfasser auf S. XXI bringt, lassen 
auch an Vollstandigkeit der Identitat nichts zu wiinschen iibrig. Wenn man aber diese 
Parallelen mit den Angaben im lexikalischen Teil vergleicht, dann iiberzeugen sie nicht 
mehr. Nehmen wir die Parallelen fiir den Laut 6 als Beispiel. Wir finden dort fir b 
die auf beiden Seiten gleiche Verschiebung zu p, zu m und von da zu w. Im vorigen 
Abschnitt unter dem Worte bar haben wir aber gesehen, daB& der Verfasser fiir den 
Laut 6 rund 25 Verschiebungsmoglichkeiten angibt. Es ist nun nicht auffallend, daB von 


Bibliographie. 681 


diesen 25 einige, hier sind es genau drei, mit den Verschiebungen des b im Sumerischen 
identisch sind. Aus der Tatsache aber, daB von 25 Méglichkeiten der Verschiebung des b 
im Bantu nur drei ihre Entsprechung im Sumerischen finden, die anderen 22 aber nicht, 
kann man sicher nicht Gleichheit der Verhaltnisse fiir den Laut b folgern, sondern nur 
das Gegenteil. Somit ist die Gleichheit der Lautverhaltnisse fiir die beiden Sprachen 
nicht erwiesen und die Lautgesetze fiir den zwischensprachlichen Wechsel stehen noch aus. 

DaB die vorgelegten Lautverschiebungsgesetze tatsichlich nicht jene Exaktheit 
aufweisen, die man zum Nachweis der genetischen Verwandtschaft fordern muB, geht 
auch daraus hervor, daB bestimmten Bantu-Wortern zwei Entsprechungen im Sumerischen 
gegentibergestellt werden, die lautlich ganz verschieden sind. So wird das Wort moi 
»heaven“ einmal iiber die Grundformen bori, bora auf sumer. bar. zuriickgefiihrt (S. 26) 
und dann das gleiche mo-i ,,sun, heaven“ iiber die Grundform mo-si auf die sumerischen 
Synonyma mu und sir (S. 163). Ferner Bantu vo- iiber bo nach sumer. bar ,,side“ (S. 41) 
und dann das gleiche vo- iiber ko nach sumer. shu resp.. ku (S. 192). Bantu tsho-tshe 
resp. tsho-tsho ,,klein“ einmal iiber to-to nach sumer. tur (S. 199) und dann wieder iiber 
gone, gona nach sumer. gen (S. 105). 

Und ebenso sind Falle verzeichnet, da® ein und demselben lautlichen Komplex im 
Sumerischen mehrere Gruppen von lautlich ganz verschiedenen Wortern im Bantu gegen- 
liberstehen, wie z. B. bei dem bereits genannten Worte bar mit seinen neun verschie- 
denen Bedeutungen, von denen wir auch hier fiinf zum Vergleich heranziehen wollen. 

Es verschiebt der Anlaut 6 im Bantu bei 1 nach fv, p m mb sowie nach w (S. 67); 
bei 2 nach h, k, f, p m sowie mb und ny (S.15); bei 3 nach g, d z, p, dem Affrikaten 
tsh, ferner nach w, dw gw und mb (S.24); bei 4 nach x, t d z, p, tsh, den Schnalz- 
lauten c und q, terner nach kl, nd ng und tw (S. 17); bei 5 nach k gx,tdzn,f, pm, tsh 
¢ q, y und nach den Zusammensetzungen mb, nd nw ny (S. 27). 

Der Vokal a verschiebt bei 1 nach e o u; bei 2 nach uw; bei 3 und 4 nach i 0; 
bei 5 nach ei ou. 

Die Verschiebungen des auslautenden r sind nicht so eingehend behandelt wie die 
von 6 und a; immerhin 1aBt sich folgendes feststellen. Bei 1 verschiebt sumer. r nach 
Bantu t d s, 1, sh, nd und Schwund; bei 2 scheint die Verschiebung nach / und n zu 
neigen; bei 3 geht sie nach ¢t d s z, I, nd und nsh; bei 4 ist die Verschiebung des r nicht 
behandelt. In den angefiihrten Wo6rtern und Grundwértern im Bantu findet sich r iiber- 
haupt nicht. Es ist auch kein Hinweis da, daB es durch einen anderen Laut ersetzt sei. 
So scheinen die dort angefiihrten Bantu-Wo6rter nicht auf ein sumerisches Wort mit dem 
Auslaut r, also nicht auf bar hinzudeuten, sondern eher auf eine Form wie ba oder bada. 
Bei 5 haben wir dann die Verschiebung von sumer. r nach Bantu x, ¢ d zn, 1, c und 
q, ferner nach Al, nd ns nq und dhl. So bunt wie diese Verschiebungen sind dann auch 
die dazu zitierten Worter. 

‘Abgesehen von der groBen Anzahl der Verschiebungen, auf die wir schon hin- 
gewiesen haben (bei 6 bestehen rund 25 Moglichkeiten, bei a vier, bei r rund 15), fallt 
hier die groBe Verschiedenheit der Verschiebung bei den einzelnen Nummern auf. Wo 
werden wir den Grund dafiir suchen miissen? Im Sumerischen sicher nicht; denn dort 
liegt bei dem Worte bar, abgesehen von dem EinfluB einiger vielleicht mégligher Va- 
rianten, die sich vorzugsweise auf den Auslaut r beziehen, jeder Laut stets in der gleichen 
lautlichen Umgebung. Also mu8 der Grund der Verschiedenheit im Bantu gesucht 
werden. Wenn dem aber so ist, wie kommt es dann — und hier miissen wir der Klar- 
heit wegen etwas schematisch werden — wie kommt es, daB in ein und derselben 
‘Bantu-Sprache Dinge wie ,,dwell, open, shine, high, flat“ nicht ebenfalls alle durch den 
Lautkomplex: bar oder einen &hnlichen, aber gesetzmaBig und einheitlich verschobenen 
Lautkomplex ausgedriickt werden, sondern durch lautlich ganz verschiedene Worter? 
Die einfachste Antwort scheint die zu sein, daB im Bantu diese Wo6rter eben nicht unter- 
einander zusammenhangen und auch nicht von dem sumerischen bar abstammen, sondern 
anderswoher abgeleitet werden miissen. Wenn aber jemand gegen diese Folgerung 
protestieren und behaupten wiirde, daB die obigen Lautverschiebungen die Herkunft 
dieser Wérter vom sumerischen bar doch bestatigen wiirden, dann kénnte man nur noch 
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die Frage aufwerfen, ob es angangig ist, bei jedem einzelnen dieser fiinf Worter fiir 
den Laut 6 ein eigenes Lautverschiebungsgesetz aufzustellen, also im. ganzen fiinf fiir 
ein und denselben Laut, wobei sich jedes ,,Gesetz“ von jedem anderen durch qualitative 
und quantitative Verschiebungsmoglichkeiten unterscheiden wiirde. 

Das scheint uns nicht zulassig zu sein. Mégen sich auch auf beiden Seiten laut- 
lich manche Anklange finden und die Bedeutung gleich sein, solange die Worter beider- 
seits stofflich so weit auseinandergehen und kein einheitliches Lautgesetz vorhanden ist, 
das sie aufeinander zuriickfiihren kénnte, so lange sind diese Woérter zum Nachweis der 
genetischen Verwandtschaft ungeeignet. Ob sie ganzlich ungeeignet sind oder nur in 
ihrer modernen Form, dariiber steht der sprachgeschichtlichen Forschung die Ent- 
scheidung zu. 

Wenn man so aus diesen Erwagungen heraus auch nicht alle vorgelegten Pa- 
rallelen annehmen kann, so steht doch fest, da& die Arbeit Wancer’s einen Erfolg 
gezeitigt hat, und zwar in der Richtung seiner These. Die Anklange in der Wortbildung, 
mit einigem Vorbehalt auch die groBe Anzahl der identischen resp. praktisch identischen 
lexikalischen Gleichungen, das parallele Auftreten der gleichen Anzahl von Synonyma 
fiir ein und denselben Begriff, die beiderseitige Verwendung von 6b beim persénlichen 
und von n beim sdchlichen Fiirwort, das in beiden Sprachen vorkommende Nomen und 
Relativsatze bildende suffigierte resp. prafigierte’a (die letzten drei sind vom Verfasser 
leider nur fiir das Zulu festgestellt), ,,die Zusammenstellung der Bantu-Klassenzeichen 
mit den sumerischen Determinativen“, die CurisTIAN fiir die wichtigste Gleichung halt}, 
und in ahnlichem Zusammenhang auch die verbalen Funktionssuffixe, alles das beweist 
nun doch, da& zwischen dem Sumerischen und dem Bantu irgendwelche Beriihrungs- 
punkte vorhanden sind. Nur dié groBe zeitliche Distanz, das Operieren mit nur modernem 
Bantu-Sprachgut ohne Zuriickgreifen auf die altest erreichbaren Grundformen und eine 
wenig exakte Lautverschiebung lassen noch nicht erkennen, ob die Beriihrungspunkte 
qualitativ und quantitativ hinreichend sind, um eine genetische Verwandtschaft zu 
beweisen. 

Es modchte uns scheinen, da8 das Wichtigste zur Aufhellung dieser Frage schon 
getan ware, wenn der Verfasser, nachdem er den lobenswerten Schritt vom Zulu zu den 
Bantu-Sprachen im allgemeinen gemacht hat, sich entschlieBen k6nnte, das bunte und 
vom ihm gleichwertig nebeneinandergestellte sprachliche Material nun auf sein histori- 
sches Nacheinander hin zu untersuchen. Wenigstens sollte er trachten, von jenen Wértern 
und Wortgattungen, die fiir den Nachweis der genetischen Verwandtschaft am ge- 
eignetsten sind, die ,,Ur“-Formen zu ermitteln und sie mit den sumerischen Grundformen 
zu vergleichen. Im Interesse des Problems und wegen der iiberaus vielen Arbeit, die der 
Verfasser in dieser Sache schon aufgewendet hat, wiirden wir uns aufrichtig freuen, wenn 
es ihm vergénnt ware, einwandfreie und auf exakten Lautverschiebungsgesetzen be- 
ruhende Parallelen aufzustellen und so die — wohl nur partiell gedachte — Herkunft des 
Bantu aus dem Sumerischen nachzuweisen. Wenn aber die Annahme einer genetischen 
Verwandtschaft sich nicht bestatigen wiirde, dann wiirde diese geschichtlich vergleichende 
Durcharbeitung des Bantu schon an sich ein groBer Fortschritt und eine wertvolle 
Leistung sein, fiir die die Wissenschaft und alle Beteiligten dem Verfasser sicher dankbar 
waren, einerlei nun, ob sich das auf diesem Gebiet bereits Erreichte oder nur hypothetisch 
Aufgestellte bestatigen wiirde oder man es korrigieren miiBte. 

Den Verfasser aber selber bitten wir, in unseren- Ausfiihrungen nur eine sach- 
liche Untersuchung zu erblicken, die wir unternommen haben, um die Diskussion iiber 
sein Werk, die er selber wiinschte, zu erdffnen. Da& wir die Untersuchung nicht leicht- 
genommen haben, ist ja wohl ersichtlich geworden. Sollte es dem Verfasser méglich 
sein, unsere Aufstellungen zu entkraften, dann werden wir im Interesse des Problems 
das gerne anerkennen und ihm fiir jeden sachlichen Hinweis dankbar sein. 


M. ScHULIEN. 


1 Viktor CnristIAN, Die sprachliche Stellung des Sumerischen. Paris 1932, S. 50 f. 
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Bray Sir Denys. The Brahii Problem (Part 11), Etymological Vocabulary 
(Part III). If + 313 SS. in 4°. Delhi 1934, Manager of Publications. 
Price: Rs. 7—14 or 13 s. 6 d.. 


Den ersten Band dieses Werkes (The Brahui Language, Part I) hat Sir Denys 
Bray im Jahre 1909 verdffentlicht. Nun folgen in diesem Bande als wohlausgereifte 
Frucht Part Il und Part III und damit der SchluB des Gesamtwerkes. Eine endgiiltige 
Klarung des Brahui-Problems kann aber auch jetzt noch nicht geboten werden. Denys 
Bray tut sicher recht daran, wenn er, AuREL Stern folgend, neue Hoffnungen setzt auf 
die zu erwartende Entratselung der Schrift der Indus-Kultur. ,,In the Brahui he [AuREL 
STEIN] sees not indeed the descendants of the ancient settled race who founded the 
civilisation, but the descendants of the semi-barbarous peoples on the fringe, its poor 
relations as it were“ (p. 42). Ob diese Hoffnung sich erfiillt, mu&B die Zukunft lehren. 
» The Brahui riddle like the riddle of the Indus languages remains unsolved. How dra- 
matic, if both were solved together“ (p. 43). W. Koppers. 


Worterbuch der litauischen Schriftsprache. Litauisch-Deutsch. Bearbeitet von 

Dr. Max NIEDERMANN, 0. 6. Professor an der Universitat Neuchatel, 

Dr. ALFRED SENN, 0. 6. Professor an der Universitat von Wisconsin in 

Madison, U.S. A., und Dr. FRANZ BRENNER, a. 0. Professor an der Uni- 

versitat Kaunas. (Indogermanische Bibliothek. Herausgegeben von 

H. Hirt und W. STREITBERG }. Finfte Abteilung: Baltische Bibliothek. 

Herausgegeben von GeorG GERULLIS.) Bd. I. 8. Lieferung: XII, S$. 449— 

548 (Buchstaben A—K). Bd. II. 9—11. Lieferung, S. 1—192 (L—vdlis). 

Gr.-8°. Heidelberg 1932—1936. CarL WINTER’s Universitatsbuchhand- 

lung. Preis der 8. Lieferung RM 3.—. Preis der 9.—11. Lieferung je 

RM 1.50. Ausland RM 1.12. 

Der erste Band dieses seit langem erwarteten Worterbuches (Buchstaben A—K) 
erschien bereits in den Jahren 1926 bis 1932. Das Worterbuch hat sofort groBes Ansehen 
bei den Freunden und Kennern der litauischen Sprache gefunden, und es folgten viele 
Besprechungen, Jetzt haben wir wieder drei Hefte erhalten, welche die Worter der Buch- 
staben L—N (bis nodlis) umfassen. Es ware nur wiinschenswert, daB die Lieferungen 
rascher aufeinanderfolgten, damit man bald das ganze Worterbuch zu Handen hat. 

Die Herausgeber sagten in ihrem ,,Vorwort“: ,,Unser Worterbuch... will den 
heutigen Stand der litauischen Schriftsprache nach der lexikalischen Seite hin mit un- 
voreingenommener Gewissenhaftigkeit zur Darstellung bringen.“ Das ist eine schwere 
Aufgabe, vor allem deswegen, weil die litauische Schriftsprache sich noch nicht stabi- 
lisiert hat. Wir stehen noch in der Periode ihrer Formation. GewiB, wir kénnen schon 
manche Entwicklungsneigungen konstatieren, aber es gibt auch nicht wenige Abweichungen 
von diesen aligemeinen Regeln. Es ist klar, wir kénnen jetzt nur jene Worter und Formen 
fiir die litauische Schriftsprache als tauglich erachten, die den Entwicklungstendenzen der 
fitauischen Schriftsprache nicht entgegen sind. Also nicht alles, was wir in den litauischen 
Schriften finden, taugt auch fiir die Schriftsprache und ihr Worterbuch. Darum miiften die 
Bearbeiter des Worterbuches sich viele Miihe geben, die Kérner von der Spreu auszuson- 
dern. Weil aber nicht immer klar ist, was Spreu und was echte K6rner sind, darum ist die 
Arbeit der Aussonderung ziemlich schwierig. Die Verfasser, treu ihrem obenerwahnten 
Grundsatz, nehmen manchmal in das Worterbuch alles auf, was sie finden, ohne jede 
Aussonderung, und darum bekommt man den Eindruck, sie wiinschten absichtlich die 
Uneinheitlichkeit der litauischen Schriftsprache zu betonen. In dem WoOrterbuch haben 
viele Wérter aus der Umgangssprache Platz gefunden, die in der Schriftsprache noch 
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fast unbekannt sind oder nur von einem oder dem anderen Autor hie und da verwendet 
wurden. Es fiihrt auch solche Worter auf, die nur aus alten Worterbiichern und alten 
Schriften bekannt sind. Wir finden auch ziemlich viele Fremdworter, die im heutigen 
Schrifttum entweder iiberhaupt nicht mehr gebraucht werden oder nur sehr selten. 
Darum figurieren in dem Wo6rterbuch viele Worter der gleichen Bedeutung, die das 
Werk einen Umfang annehmen lassen, wie er urspriinglich wohl nicht vorgesehen war. 


Fiir die praktischen Zwecke ware es viel vorteilhafter gewesen, wenn die Ver- 
fasser deutlich und konsequent die Lehnwérter von den echt litauischen Wortern ge- 
sondert bzw. entsprechend vermerkt hatten. Jetzt geben sie manchmal neben den Lehn- 
wortern auch die echten und heute allgemein in der Schriftsprache verwendbaren WoOrter. 
Aber haufig haben solche Lehnworter keine echt litauischen Worter neben sich, obwohl 
diese Lehnworter schon langst nicht mehr im litauischen Schrifttum gebraucht werden. 
Es mégen einige Beispiele folgen. (An erster Stelle stehen die Lehnworter, an zweiter 
Stelle die echt litauischen Worter.) Laduvka ,Kiimmel- (Branntwein)* = ledine (kmyniné); 
liénas (eigentlich lyénas) = liekas, atliekamas; lédakas und lédekas = blogas, nedoras, 
ledakumas und ledekimas = blogumas, nedorumas; laidédkas = istvirkélis, pasileidélis ; 
laidokduti = istvirkauti, pasileisti; laidokavimas = istvirkavimas, pasileidimas; lasavoti 
= triukSmauti;| macnybé = stiprybé; macnimas = stiprumas; macnus = Stiprus; ma¢yti 
= padeti; magyla = kapas, kapinés; mefdelis = guba. Ferner anstatt molekularinis, ver- 
litauischt aus ,Molekula“, haben wir das bessere Wort molekulinis, das ebenfalls in dem 
Worterbuch nicht zu finden ist. Sehr zweifelhaft ist die Anwendung des Adjektivs mesijdninis ; 
anstatt dessen verwendet man gewohnlich den Genetiv vom Substantivum , Mesijas*. SchlieBlich 
diirften solche Lehnworter, wie likioras (neben mehr gebrauchlichem /ikeris) tiberhaupt nicht 
erwahnt werden, ebenso brauchte man neben mdliorius nicht noch malierius, maliavotojas 
usw. zu erwdhnen, da sie nicht mehr vorkommen. 

Wir finden auch einige Neologismen, die in der Schriftsprache keine Verwendung finden 
bzw. durch andere ersetzt sind (die Neologismen an erster Stelle), z. B.: latikmedis = lau- 
kinukas; lyggula = lygiklis, gulsciukas; miikélninkas = dievadirbys; naSukas = rankuteé; 
naujadraSas = pastrdipa; meldzionija = S§venta, stebuklinga vieta usw. Man braucht auch 
nicht zu erwahnen lavdndéme, lavdndengté, lavénvazis, ebenso wie FR. KURSCHAT’S lavon- 
galvé, lavonkaulis, lavonskepeté mit Recht ausgelassen wurde. Fiir ein W6rterbuch der Schrift- 
sprache schlieBlich ist auch RUHIG’s linsémeniai ebenso iiberfliissig wie FR. KURSCHAT’S 
linsémenys. 

Es waren auch die Bedeutungserklarungen einiger Worter richtigzustellen bzw. zu er- 
ganzen, z. B.: dinké (mehr verbreitete Form ist: /inké) ist nicht nur ,Werkgestell zum Biegen 
der Schlittenkufen* und ,Schlittenkufe*, sondern auch ,Gelenk* (smelkia per strénu linke, im 
Worterbuch von JUSKEVIGIUS); lafigius ist eher ,Fensterrahmenmacher* als »Glaser“, der letztere 
heift auf litauisch stiklius; lékSas (mehr tibliche Form /a@kSiniai) bedeutet nicht nur ,Nudel*, 
sondern auch ,Taugenichts*, der letztere heifit auf litauisch auch noch nevykelis (,kaip Lek Sa 
iSaugino“, Ort Gargzdai); ledléti bedeutet nicht nur /aibéti = ,diinner, schlanker werden“, son- 
dern auch liideti, smurgti, das heitt ,traurig werden“ (,sédinuleiléjes kaip gaidziu nuka- 
potas, ZEMAITE) und auch noch stelbti, das heift ,iiberwachsen, benachteiligen* (,Zo0/és léilé 
svoginus*, Ort Kamajai); /akstduti bedeutet au8er ,(Speisen-) Kosten‘ = ragauti noch lakstus 
(lapas) rinkti, das heift ,Blatter sammeln‘, ebenso ist lakStavimas nicht nur = ragavimas, 
das heift ,kosten von Speisen*, sondern auch lakstu (lapu) rinkimas, das heift ,Sammeln 
von Blattern*; /osti bedeutet nicht nur ,spielen*, sondern auch lenkti (aukstyn, i uzZpakali), 
das heift ,biegen nach oben oder riickwarts*. Die Bedeutung mdiksté = ,Kiirbis* findet 
man nur bei MIEZINIS, wo diese Bedeutung nur durch einen Fehler eindrang (siehe K. BUGA 
Kalba ir senove, S. 126). Anstatt neatbitinas und neatbiitinumas mu man bitinas ae 
bitinumas verwenden (siehe JABLONSKIO RASTA, I, 963 II, 58). 

Neben dem Adjektiv /édakas und /édekas hat viel gréfere Verbreitung ledékas, -a (,1 e- 
dokq zodi pamink po padu“ — ein bdses Wort mu8 man verbeifen, NESSELMANN). Aufer- 
dem gibt es ein Substantivum Jedokas, nicht nur mit der Bedeutung ,/aidokas“ (ausgelassener 
Junge), sondern bedentet auch ,kipsas, nelabasis“ = Teufel (,ar tave ledoékas apsédo“ 
— bist du von einem Teufel besessen? Ort Merkiné). Neben dem Subst. fem. mira und macé- 
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haben viel grofere Verbreitung das Subst. masc. miras (myras) und macat (pl). Fiir 
Buttermilch* wird sing. maslionkd iiberhaupt nicht verwendet, sondern nur pl.: maslidnkos, -u. 

Die'Verfasser sind manchmal auch -unkonsequent bei der. Anreihung der Worter, z. B.: 
neben dem Substantivum lJankimas finden wir nicht das Adjektivum /ankus, -i. Das letzte 
Wort hat folgende Bedeutungen: 1. /ankstus ,biegsam* (,gudkarklis yra lank its, tqsus, 
netrapus“, Worterbuch von JUSKEVIGIUS); 2. lankomas, von ,besuchen“ (,kai suvaziuoja va- 
sarotojai, cia Lanki vieta pasidaro“, Ort Saukénai); 3. linkusis i kq, von ,Neigung zum“ 
(,Jankus yra... ant pikto... SirvYDAS, Punktai sakymu I, 105). Neben dem Substan- 
tivum /amzdis vermissen wir das Verbum lamzdzidoti ,mit der Fléte spielen“ und das davon 
abgeleitete Substantivum /amzdziavimas. Neben lakstéle, lakstingala und lakstingalé = ,Nach- 
tigall“ finden wir nicht /akstingélé und lakStingalélé; die letzteren zwei Worter sind in der 
Volkspoesie und der Umgangssprache wohl viel haufiger im Gebrauch, als die drei ersteren. 

Die Akzentuierung ist hie und da auch ungewohnlich, z. B.: es mii®te anstatt nard- 
vas, marinis montéris sein: ndravas, marinis (es gibt auch ein Substantivum ,marinis* = 
Westwind, also von der Meerseite, weil es in Litauen im Westen ist), mOnteris. Neben laa- 
mineti ist gebrauchlicher lauminéti. 

Diese meine Bemerkungen, denen einige vielleicht nicht ganz zustimmen werden, 
wollen keinesfalls den Wert des Worterbuches vermindern. Im allgemeinen ist das Werk 
gut, viel besser und vollstandiger als alle anderen zweisprachigen litauischen W6Orter- 
biicher. An litauisch-deutschen Worterbiichern haben wir ein so umfangreiches bis- 
heran noch nicht gehabt, auBer dem von F. Kurscuat, das aber hauptsachlich nur den 
Wortschatz der Klein- (OstpreuBisch-) Litauer beriicksichtigt. Von allen anderen dhn- 
lichen Worterbiichern unterscheidet sich das von uns besprochene dadurch, daB es auch 
die Terminologie miteinzubeziehen versucht, auBerdem alle W6rter, sogar die Satze, mit 
Akzentzeichen versehen sind. Das ist ein groBer Vorteil. Neben den deutschen Uber- 
setzungen der WoOrter selbst finden wir haufig als Beispiele die ganzen Satze, die sehr 
wichtig sind ftir die Erklarung der Bedeutungsunterschiede der Worter und ihre Ge- 
brauchsweise in der Sprache. Weil die als Beispiele dienenden Satze auch vollstandig 
deutsch iibersetzt sind, kénnen wir leicht die Ausdrucksweise der beiden Sprachen ver- 
gleichen. Dies ist besonders wichtig in all den Fallen, wo diese Satze Sprichwo6rter sind 
oder der lebendigen und echt litauischen Sprache entnommen wurden und die darum 
auch die Eigenart der litauischen Sprache besonders gut zur Darstellung bringen. Es 
ware wiinschenswert, wenn die Phraseologie des Worterbuches noch erweitert werden 
kénnte. Aber dann miiBte das Werk einen noch gréBeren Umfang annehmen, obwohl 
es schon jetzt iiber den anfangs geplanten Rahmen hinausgeht. 

N. Gricas — Kaunas. 


Hammerich L. L. Personalendungen und. Verbalsystem im Eskimoischen. (Det 
Kgl. Danske Videnskabernes Selskab. Historisk-filologiske Meddelelser, 
XXIII, 2.) 226 SS. in gr.-8°. Kobenhavn 1936. Levin & MUNKSGAARD. 


Im Jahre 1907 schrieb ich in meiner vergleichenden Formenlehre der Eskimo- 
sprachen: ,,Beide Reihen (der Possessivsuffixe) kehren wieder in der Konjugation, wobei 
zu bemerken ist, daB die intransitiven Possessivsuffixe des Nomen die Rolle von transi- 
tiven Personalendungen beim Verbum erfiillen, wogegen ‘die transitiven Possessivsuffixe 
im Konjunktiv und im Suppositional als intransitive Personalendungen fungieren.“ ,,Dieses 
— meint Hammericu (S.3) — kann so nicht richtig sein, muBte sich der aufmerksame 
Leser sagen, denn bei solcher Moglichkeit des Funktionstausches wiirden die Ausdriicke 
transitiv-intransitiv keinen Sinn mehr haben.“ 

In der jetzt vorliegenden Monographie versucht HAMMERICH den von mir formu- 
lierten Widerspruch, der nach ihm nur ein scheinbarer ist, mit allen der heutigen Wissen- 
schaft zur Verfiigung stehenden Mitteln begreiflich zu machen und endgiiltig zu ldsen. 
Er unterscheidet 1. possessivische Endungen in intransitivischer und transitivischer Form, 
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die bei den Nomina zu Hause sind, aber auch in charakteristischer syntaktischer Ver- 
wendung bei den Verba vorkommen, 2. nicht-possessivische Endungen, die nur bei den 
Verba vorkommen und immer nur das Subjekt (oder Objekt) bezeichnen. Am Ende 
seiner Untersuchung, auf meine Formulierung von 1907 zuriickschauend, meint er, dab 
das Ratsel sich auflést, wenn man Subjekt-Objekt-Endungen annimmt, wenn man mit 
KLEINSCHMIDT das Bestehen von Personalendungen ohne ausgedrickte Person annimmt, 
wenn man mit THALBITZER die Bedeutung des »Existenzpradikats“ fiir die finiten Verbal- 
formen annimmt, und wenn man mit THALBITZER in den transitiven Verbalformen eine 
Ellipse annimmt. Selbstverstandlich gebraucht HAMMERICH nicht das Wort ,,annehmen“, 
sondern ,,erkennen“ (S. 219 f.). 

Die Frage, ob es'HAmMericH wirklich gelungen ist, seine an sich ansprechenden 
Thesen in ihrem ganzen Umfang zu erhadrten, modchte ich vorlaufig weder bejahen noch 
verneinen. Weitere Untersuchungen’ werden uns vielleicht vollstandige Klarheit bringen. 
Was ich aber jetzt schon mit Bestimmtheit sagen kann, ist dieses, daB er mit seiner 
ebenso sorgfaltigen wie scharfsinnigen Analyse aller in Betracht kommenden Formen 
die Einsicht in das Verbalsystem des Eskimo wesentlich vertieft und geklart hat. Viel- 
leicht, oder sogar wahrscheinlich, werden seine nominalistischen Deutungsformeln auf 
die Dauer verbalistisch umgepragt werden miissen, aber es wiirde mich zu weit fiihren, 
wenn ich jetzt auf diese mich besonders anziehende Frage eingehen wollte. Der Wert 
seines gediegenen Buches wird betriichtlich erhoht durch die ausfiihrliche Behandlung 
der phonetischen und morphologischen Erscheinungen, die man kennen muB, um seine 
Analyse der Personalendungen richtig verstehen zu kénnen. Manches Sonderproblem hat 
er von neuen Gesichtspunkten aus hell beleuchtet. 

Leider habe ich einzelne terminologische Bedenken. Es ist sehr zu bedauern, 
daB der Verfasser mit THALBITzER die reflexiven oder £-Suffixe als ,,vierte Person“ 
bezeichnet, wahrend doch gerade beim Reflexivum gar keine neue ,,Person“ introduziert 
wird. Man soll den Ausdruck ,,vierte Person“ ausschlieBlich auf solche Falle beschranken, 
wo eben eine andere ,,Person“ als die in allen Sprachen vorhandenen drei ,,Personen“ 
gemeint ist. Um so weniger brauche ich hier auf diesen Punkt einzugehen, als ich die 
Termini ,,vierte Person“ und ,,fiinfte Person“ an anderen Stellen ausfiihrlich erértert habe. 

Andere Ausdriicke, die vom sonst so scharfdenkenden Verfasser ungenau ge- 
braucht werden, sind ,,Infix‘ und ,,infigieren“. Héchstens wiirde man im Eskimo von 
,unechten Infixen“ reden kénnen. Wer das groBe Gewicht einer strengen allgemein- 
giiltigen Terminologie anerkennt, wird sich an das von mir ,,Anthropos“ XXVII, S. 976, 
iiber den Gebrauch von ,,Infix“ und ,,infigieren“ Gesagte halten miissen. 

Interessant sind Hammericn’s Bemerkungen iiber die unabhangigen Personalia 
(S.114f. und S.186ff.). Ich vermisse hier aber Verweisungen auf TrompBetti, Come 
si fa la critica di un libro, S. 171, und P. WirneLtm Scumipt, ,,Anthropos“ II, S. 334. 

Fir unrichtig halte ich des Verfassers Ansicht iiber das gegenseitige Verhaltnis 
der nominalen Kasussuffixe mit -m- und -n- (S.43f.). Schon darum kann man dem -n- 
keine eigentliche pluralische Bedeutung zuerkennen, weil es auch im Dual vorhanden 
ist, wo im Grénlandischen und Labradorischen das fiir diesen Numerus kennzeichnende 
-k- mit dem -n- zu -nn- (-ngn-) zusammengeschmolzen ist, wahrend das Alaskische hier 
den alteren Zustand bewahrt hat. Ebenso deutlich geht der nicht-pluralische Charakter 
der n-Suffixe aus den Kasusformen der mit Possessivsuffixen versehenen Nomina, die 
auch im Singular nicht -m-, sondern -n- zeigen, hervor. Noch ein schlagender Beweis 
dafiir, daB die n-Suffixe in Bezug auf den Numerus an sich indifferent sind, liefern 
uns die ost-eskimoischen pronominalen Lokative auf -ne. Die meines Erachtens einzig 
mégliche Deutung der im Grunde ziemlich einfachen Verhaltnisse habe ich vor vielen 
Jahren (ZDMG. LX, S. 112 f., und Ontwerp van eene vergelijkende vormleer der Eskimo- 
talen, S. 14—16) schon gegeben. 

HAMMERICH’S Bemerkungen iiber die von mir frither und neuerdings aufgestellten 
eskimoisch-indogermanischen Wortgleichungen (S. 222) treffen den Kern der Sache nicht. 
Selbstverstandlich denke ich an historischen, also genetischen Zusammenhang. HAMME- 
RICH scheint hier nicht klar zwischen ,,Urverwandtschaft“ und »Sprachmischung“ zu 
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unterscheiden, vielleicht wohl deshalb, weil ,,Urverwandtschaft“, wenn es sich um ent- 
ferntere genetische Beziehungen handelt, iiberhaupt ein ziemlich vager Begriff ist. DaB 
»Sprachmischung“ zwischen morphologisch weit getrennten Sprachen stattfinden kann 
und sogar haufig stattgefunden hat, brauche ich nicht besonders zu betonen. Und was 
die raumliche Entfernung betrifft, mu man nicht vergessen, daB gerade die von 
Sauvaceot mit Recht hervorgehobenen, an das Uralische und das Altaische gemahnen- 
den Ziige des Eskimo, auf die ich schon lange vor Sauvacror aufmerksam geworden 
war (ZDMG. LIX, S.757ff.; LX, S. 112 ff.; LXI, S.435ff.), auf asiatische Herkunft 
der Eskimo hinweisen. In dieser Richtung weisen auch die anthropologischen Daten. 
DaB der Urverwandtschaftsgedanke in den letzten Jahrzehnten bei mir immer mehr in 
den Hintergrund getreten ist (vgl. z. B. IJAL. IV, S.115, und auch die allgemeine Er- 
érterung des Sprachverwandtschaftsbegriffes IJAL. IV, S.231f.), andert nichts an der 
Tatsache, daB auch fiir mich gruppenweise auftretende lexikale und morphologische 
Obereinstimmungen zwischen sonst einander fernstehenden Sprachen historisch-genetische 
Erklarungen erfordern. Zumal solche intime Beriihrungspunkte, wie die des Uralischen 
und Altaischen, sei es denn, daB diese auf Differenzierung eines Grundtypus oder aber 
auf sekundarer Akkulturation beruhen. DaB Sauvaceot mich miBverstanden hat (und 
wie!), ist HAmmeEricu offenbar entgangen. 

Ich wiinsche HAMMERICH’s in mancher Hinsicht ausgezeichnetem Buch die weiteste 
Verbreitung unter allen, die sich fiir die Grundprobleme der Sprachwissenschaft inter- 
essieren. Wir sollen uns aber bewuBt bleiben, da& wir am Anfang, nicht am Ende stehen. 

C. C. UHLENBECK — Lugano-Ruvigliana. 


Gross Feliks. Koczownictwo. Studja nad nomadyzmem i nad wplywem tegoz 
na spoleczefistwo, ustr6j i prawo. Nomadism. Studies on Nomadism 
and its influence on society, organisation and law. XVI + 190 pp. in 8°. 
Warszawa, Patac Staszica. 1936. Kasa Im. MIANowskiEGO, Instytut 
Popierania Nauki. 


_ Ziel des Verfassers ist, einen klaren Begriff des Nomadismus herauszuarbeiten 
und dessen Ursache und EinfluB auf sozialem und politischem Gebiet festzustellen. Er 
sondert den Nomadismus von 4hnlichen Erscheinungen, wie etwa freie und Zwangs- 
iibersiedlungen, freie Fahrten und Wanderungen zu wirtschaftliches Zwecken — und 
behandelt nur speziell den typischen Nomadismus und Seminomadismus. ,,Nomadismus“ 
nach Gross ist die Lebensweise, die auf wiederholten Wanderungen einer bestimmten 
organisierten Menschengruppe beruht, wobei die Ursache in der Naturumwelt liegt und 
der Zweck ein wirtschaftlicher ist. Charakteristisch fiir den Nomadismus ist die Un- 
abhingigkeit der Wanderungen von den Jahreszeiten, so wie die Abhangigkeit hiervon 
Merkmal des Seminomadismus bleibt. Beide Gruppen miissen binnen Jahresfrist wenig- 
stens einmal ihren Ort gewechselt haben. Die Ursachen fiir den Nomadismuts liegen in 
der Umgebung, besonders im Nahrungsmangel und im Tiefstand der Technik, der es 
nicht erlaubt, die Umwelt besser auszubeuten. Und so zwingt die Umwelt die Menschen, 
nach einem anderen Nahrungsspielraum zu suchen. Das hat zur Folge, daB die Nomaden 
nur in kleinen Gruppen zusammenleben, daB die Bevélkerungszahl immer gleichbleibt 
— eine natiirliche Geburtenregelung ist namlich am Werk —, daB es zu Staatenbildun- 
gen nicht kommt, daB vielmehr eine Standesgleichheit zu beobachten ist mit einer ge- 
wissen Giitergemeinschaft. ‘ 

Als typische Nomaden werden behandelt: die ,,australischen Neger“, die Pygméen, 
besonders die afrikanischen, und die Tuaregs der Sahara. Als Seminomaden hingegen: 
die Kirgisen, die Eskimos, die Keto-Stamme (Ostiaken) und die Jakuten. 

Diese Gruppierung des Nomadismus mu8 beanstandet werden. Man kann die 
Wildbeuter- und die Viehziichternomaden nicht in eine Gruppe zusammenbringen und sie 
zusammen behandeln, wie es Gross tut. Das Zeitkriterium (Abhangigkeit von den Jahres- 


688 Bibliographie. 


zeiten) in der Einteilung des Nomadismus in den typischen Nomadismus und Semi- 
nomadismus beruht unserer Meinung nach auf reiner Willkir. Das alles hat aber keinen 
Belang auf den zweiten und dritten Teil des Werkes, wo der EinflaB des Nomadismus auf 
die Gesellschaft, Verfassung und das Recht geschildert wird. Dieser EinfluB wird allge- 
mein behandelt, und so sind die Bemerkungen vollig richtig. Anerkennung findet auch 
der systematisch-technische Teil des Buches. Die Durchsichtigkeit und die Zusammen- 
fassungen am Ende eines jeden Abschnittes werden angenehm empfunden. Die Literatur 
14Bt leider an Vollstandigkeit manches zu wiinschen iibrig, obgleich neben der deutschen, 
franzésischen und englischen auch die slawische beriicksichtigt wurde. Eine wohlwollende 
Finleitung in polnisch und englisch schrieb Prof. Br. MALINOWSKI. Mit einer Zusammen- 
fassung in englischer Sprache wird das Werk abgeschlossen. Lupwic Porwot. 


Somogyi Josef. Begabung im Lichte der Eugenik. Forschungen tuber Biologie, 
Psychologie und Soziologie der Begabung. 518 SS. in gr.-8°. Mit 47 Ab- 
bildungen und 25 Tabellen. Leipzig und Wien 1936. Franz DEUTICKE. 


Rassenhygiene und Rassenpsychologie — wie mannigfaltig ist die moderne Lite- 
ratur beziiglich dieser beiden Gebiete! Um so erfreulicher ist es, wenn eine Neuerschei- 
nung sich in vollkommen objektiver Weise mit diesen Fragenkomplexen auseinandersetzt. 

Wir kénnen das Werk Somocyi’s vorbehaltslos als eines der bedeutendsten auf 
diesem Gebiete bezeichnen. Es soll nach des Verfassers Worten nur einen Beitrag zur 
philosophischen Anthropologie darstellen, der im Zeitalter des Kampfes der Gleichheit 
mit den Thesen des individuellen Unterschiedes erscheint. 

Der erste Abschnitt ist der Biologie der Begabung gewidmet. Es werden 
uns mit seltener Einpragsamkeit die Ergebnisse der anthropologischen und vor allem die 
der erbbiologischen Forschungen vorgefithrt. Vollkommen frei von Tendenzen wird an 
mancher neuzeitlichen Anschauung Kritik geiibt und damit wohl der Wissenschaft der 
wertvollste Dienst erwiesen. Im nachsten Abschnitt wird die Psychologie der 
Begabung besprochen und es ist eine erhebende Lektiire, wenn man die Auswir- 
kungen des im ersten Abschnitte Dargebotenen in den der Psychologie der Begabung 
gewidmeten Kapiteln verfolgen kann. 

Die beiden ersten Abschnitte stellen eine gediegene Vorbereitung fiir den dritten 
Teil des Werkes ,Soziologie der Begabung*“ dar. Wir haben erkannt, daB 
von Natur aus ererbte Unterschiede vorhanden sind und da8 die ebenfalls im Erbgefiige 
verankerte bessere Begabung den sozialen Aufstieg bedingt, der heute doch jedem 
Befahigten mdglich ist. Mit diesem sozialen Aufstieg ist aber eine Siebung der Erb- 
masse verbunden. 

Somocy1 beweist an trefflich gewahlten Beispielen, da& Sprache und Kultur von 
Rasse zu Rasse wandern, ebenso zeigt uns in gleicher Weise der Verfasser, daB Volker 
und Rassen als lebende Wesen sich immerwahrend dndern und wir daher nicht ohne 
weiteres berechtigt sind, unsere heutigen Anschauungen auf friihere Zeiten auszudehnen. 

Interessant sind die Ausfiihrungen Somoey1’s iiber den ,,nordischen“ und den wohl 
weniger bekannten ,,turanischen“ Gedanken. 

Ebenso bemerkenswert sind die der Eugenik gewidmeten Kapitel. Wie treffend 
ist die Feststellung, daB die Auslese des freien Wettbewerbes um den sozialen Aufstieg 
eine biologische Antiselektion darstellt und die Schlu&folgerungen, daB die beste Eugenik 
eine treue Befolgung der Natur sowie der moralischen Naturgesetze ist. 

Somocyi weist der Rassentheorie die Aufgabe zu, eine Verbriiderung benachbarter 
Volker auf Grund der alten biologischen Zusammenhange anzubahnen und nicht die 
bisher bestehenden Gegensatze noch zu vergréBern. 

Wir koénnen das vorliegende Werk nur warmstens allen interessierten Kreisen 
empfehlen. Es wird aber auch fiir jeden gebildeten Laien ein groBer Gewinn sein, dieses 
Buch gelesen zu haben. Rosert Routt. 
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Seiffert Walter. Die Erbgeschichte des Menschen. 183 SS. in gr.-8°. Mit 
108 Abbildungen. Stuttgart 1935. FERDINAND-EnkKeE-Verlag. Geh. 
RM 8.50, in Leinen geb. RM 10.—. 


Den Menschen als Ganzheit zu betrachten, ist eine Auffassung, die sich aus den 
Ergebnissen der erbbiologischen Untersuchungen geradlinig ableiten 1aBt. Der Mensch 
ist eben nicht nur ein loses mosaikartiges Gefiige vieler Merkmale oder die arithmetische 
Formel addierter und subtrahierter Gene, sondern eine organisch geschlossene Einheit. 
Diese nach ihrer Ausgangsform, ihrem Werden und ihrer endgiiltigen Ausgestaltung dar- 
zustellen, war das Ziel der im vorliegenden Werke niedergelegten Vortragsfolge iiber 
die erbbiologische Stellung des Menschen als Gattung, Rasse und Persénlichkeit. Im 
ersten Teil wird die Abstammung des Menschen von den Primaten und die Entstehung 
der Rassen geschildert; der zweite Teil behandelt die Giiltigkeit der Gesetze, nach denen 
jene Entwicklung erfolgt sein soll. Im besonderen werden die Aufgaben der Erb- und 
Rassenpflege, auch die Bedeutung der Sippenforschung hervorgehoben. Die vielen Bild- 
beigaben unterstiitzen ansehnlich die klaren Ausfiihrungen. MartTIn GUSINDE. 


Volk und Volkstum. Jahrbuch fir Volkskunde. In Verbindung mit der Gorres- 
Gesellschaft herausgegeben von Dr. GeorG SCHREIBER. 2. Band. 380 SS., 
26 Tafeln. Format: 4°. Miinchen 1937. KoseL & PusTEt. 


Kaum ein Jahr nach Erscheinen des ersten stattlichen Bandes der neugegriindeten 
Reihe (vgl. ,,Anthropos“ XXXI (1936), S. 271) legt der vielseitige, im besonderen durch 
seine Forschungen zur spanischen Volkskunde bekannte Gelehrte einen zweiten Jahrgang 
vor, dessen Inhalt neben Abhandlungen iiber Heiligenverehrung und religidse Volkskunst 
auch die Gebiete: Brauchtum, Volksschauspiel, Volksmedizin u. a. umfaBt. 

Einleitend setzt THropor GRreEeNntTrup (Berlin) in einer tiefschiirfenden Arbeit: 
»Vom Sein und Wert des Volkstums“ die Begriffe ,,Einheit“, d. i. Auspragung der 
seelisch geeinten Volksgemeinschaft und ,,Vielheit“, d. h. Vielgestaltigkeit der Erschei- 
nung des Volkstums auseinander, untersucht ihre gegenseitigen Beziehungen, wobei er 
auch zur umstrittenen Frage: Einflu8 von Umwelt und Erbanlage Stellung nimmt, und 
charakterisiert abschlieBend (,,Volkstum als Ganzes“) die unerschdpfliche Lebenskraft 
und Leistungsfahigkeit seiner geistigen Substanz. Beachtenswert sind des Verfassers 
Leitsdatze zum Problem: Volkstum und Rasse. 

Mit souveraner Stoffbeherrschung entwirft PAut Diepcren (Berlin) ein Bild der 
Beziehungen zwischen Volksmedizin und wissenschaftlicher Heilkunde vom Altertum bis 
in die Gegenwart, zeigt die kulturellen Zusammenhange und gleichzeitig das ganze 
groBe Arbeitsfeld auf, das einer Einzelforschung noch harrt. 

Der religidsen Volkskunst sind drei Abhandlungen gewidmet: 

Jos. Marta Rirz (Miinchen) setzt seine in Band I begonnenen Ausfiihrungen iiber 
Deutsche religidse Volkskunst“ fort. Im Abschnitt ,,Um Tod und Begrabnis“ werden 
im einzelnen: Sterbekreuz,; Totenkrone, Totenbrett, Grabmal und Sterbebild behandelt. 
Eine analoge Untersuchung fiir das ésterreichische Alpengebiet aus der Feder eines 
ebenso gediegenen Fachmannes ware sehr wiinschenswert! 

MicuaEL Hartic (Miinchen) geht in seinem Beitrag ,,Die Schulterwunde Christi. 
Von ihrer Verehrung in Wort und Bild“, einem bis nun unerforscht gebliebenen Motiv 
mittelalterlicher Volksfroémmigkeit nach und schildert an der Hand eines reichen Beleg- 
materials die Geschichte dieses Kultes. 

Ein eindrucksvolles Bild vom Hang des Volkes zum Ausmalen der Pein Christi 
auf Grund apokrypher Uberlieferungen entrollt FrrepricH ZOEPFL (Dillingen) in einer 
lingeren Studie: ,,Das unbekannte Leiden Christi in der Frémmigkeit und Kunst des 
Volkes.“ Das Sichversenken in alle Einzelheiten der ,,15 heimlichen Leiden“ hat — durch 
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den Ideenkreis der Mystik machtig geférdert — eine auBerordentlich groBe Zahl litera~ 
rischer und volkskiinstlerischer Schépfungen hervorgebracht, die unserem Empfinden 
allerdings nicht mehr recht faBlich sind. 

Der bekannte Fachgelehrte FRIEDRICH V. BASSERMANN-JORDAN (Deidesheim, Rhein- 
pfalz) behandelt in einem kurzen, klaren AufriB: »Weinbau und Volkskunst“ jene Gebiete, 
auf denen der Weinbau von Bedeutung fiir die Volkskunst geworden ist; sie kniipfer 
sich an die Phasen von: Weinbereitung, Lagerung, Transport und Weinverbrauch. 

In der Reihe der Beitrage zum volkstiimlichen Brauchtum bietet: 

Atots MitTeRwiEser (Miinchen) eine auf griindliches Archivstudium fundierte, 
sehr hiibsche und lebendige Schilderung des Kampfes, der im Zeitalter der Aufklarung 
gegen den im Alpengebiet weitverbreiteten und festgewurzelten Brauch des Wetter- 
lautens und WetterschieBens — freilich mit geringem Erfolg! — gefiihrt wurde, und ver- 
folgt erstmalig die Geschichte der Schauerkerze. 

Dionys STIEFENHOFER (Dinkelsbiihl) bietet eine anschauliche Darstellung der in 
Mittelfranken noch gegenwartig an das Osterei gekniipften Vorstellungen und Brauche, 
einschlieBlich der Eierspiele. 

Anpreas Lupwic. Veir (Freiburg i. Br.) bespricht in seiner ,,Weihnachten im 
merowingischen Gallien“ betitelten Abhandlung die Auseinandersetzung zwischen antik- 
rémischem und christlichem jahresanfang. 

Das Bestattungsbrauchtum vom Rhein zur Saar skizziert in gewohnt gediegener 
Weise ALBERT BECKER (Heidelberg); er erlautert die Bedeutung von: Flor, Handschuh, 
Rosmarin, Zitrone, Totenkrone, Totenhochzeit und Leichenschmaus. 

Grorc Rickert (Polling, Oberbayern) weist in seinem Beitrag: ,,Brauchtum und 
Diézesanrituale im Aufklarungszeitalter“ auf die verheerenden Wirkungen der Aufklarung 
auf. das religisse Volksbrauchtum hin und schildert dann im besonderen den Kampf 
des klugen, unerschrockenen Augustinerchorherrn Eusesrus AMort um die Beseitigung 
aberglaubischer Auswiichse. Seiner vieljahrigen geduldigen Arbeit ist ein Stiick be- 
sonnener Volksaufklarung: die Neuauflage des Rituale Augustanum vom Jahre 1764, 
zu danken. 

LroroLtp Scumipt (Wien) hebt aus dem Komplex der volkstiimlichen Legenden- 
spiele die Gruppe von Schauspielen um St. Johann von Nepomuk heraus, legt eine Uber- 
sicht tiber die iiberlieferten Auffiihrungsdaten und Texte vor und faBt die Ergebnisse 
seiner fleiBigen Untersuchung in einer Karte von ihrer Verbreitung zusammen. 

Max Hevuwieser (Passau) setzt sich fiir eine systematische Erfassung bzw. Inver- 
tarisation aller deutschen Wallfahrten ein und bringt anschlieBend selbst eine yenaue 
Ubersicht iiber die altesten (mittelalterlichen) Wallfahrten des Bistums Passau, die sich 
fast ausschlieBlich an Nebenkirchen kniipfen. 

CuristopH VOLKER (Paderborn) behandelt in seiner Arbeit: ,,Bistumsarchiv und 
Volkskunde“ ein sehr beachtenswertes, noch lange nicht geniigend gewiirdigtes Quellen- 
gebiet und weist auf einige besonders ergiebige Protokoll- und Aktengruppen hin. 

»Die Volkskultur des Trierer Raumes“ ist eine der Geschichte der Echternacher 
Springprozession und dem Kult des hl. Willibrord gewidmete, aufschluBreiche Abhand- 
lung aus der Feder von JoHaNNEs Hav (Trier) betitelt. 

Zwei auBerordentlich wertvolle methodische Arbeiten bieten Georg WuUNDERLE 
(Wiirzburg): »Religionspsychologie und Volkskunde, Aufgaben und Fragestellungen der 
volkskundlichen Forschung“, und Jon. Peter Srerres (Miinster i. W.): ,,Volkstum im 
Licht von Religion und Magie.“ 

Ein gutes Bild von der bauerlichen Bevélkerungsbewegung in Oberbayern in der 
Zeit nach dem Dreifigjahrigen Kriege entwirft Joser DEMLEITNER (Eschenlohe bei Gar- 
misch) und bereichert dadurch das Sammelwerk um eine familienkundliche und ausland- 
deutsche Studie. 

: Der Herausgeber des iiberaus inhaltreichen neuen Jahrganges, Pralat Univ.-Prof. 
G. SCHREIBER, behandelt in einem Beitrag: ,,Spanien und die Deutsche Volkskunde (zum: 
Landertyp volkskundlicher Beziehungen)“ eine Reihe von Einzelfragen des lebendigen 
deutsch-spanischen Kulturaustausches, dem auch sein im Vorjahr erschienenes' Monu- 
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mentalwerk: ,,Spanien und die Deutsche Volkskunde“ (L. Scuwann, Diisseldorf 1936), 
auf das hier noch im besonderen hingewiesen sei, gewidmet ist. 

Wir wiinschen dem Jahrbuch fiir Volkskunde, einem bleibenden Denkmal deutschen 
GelehrtenfleiBes, auch weiterhin gutes Gedeihen! 


Dr. ADELGARD PERKMANN — Wien. 


British Calendar Customs. England. Vol. 1: Movable Festivals. By A. R. 
WricuT, F.S. A. Edited by T. E. Lones, M. A. LL. D., B.Sc. With a 
preface by Prof. S. H. Hooke. 212 pag. VIII Plates. London 1936, 
WILLIAM GLAISHER Limited. 


Freunde des vorzeitig verstorbenen Verfassers, Prasidenten der Folk-Lore Society, 
die im Jahre 1928 bereits die 50-Jahr-Feier ihres Bestandes begehen konnte, haben mit 
Hilfe der Witwe, Mrs. Epirh Wricut, das vorliegende Werk zum Abschlu& gebracht 
und der Offentlichkeit iibergeben. 

Der kiirzlich erschienene erste-Band enthalt eine von groBem Sammelflei® und 
Sachkenntnis zeugende Darstellung der beweglichen Zeiten und Feste des Jahres 
bzw. des damit verbundenen volkstiimlichen Brauchtums, soweit es in der Gegenwart 
noch erfaBbar war. Behandelt werden: Fastenzeit, Friihling, Aschermittwoch, Muttertag, 
Passionssonntag, Palmsonntag, die Karwoche und das Osterfest, Christi Himmelfahrt, 
die Bittwoche, Pfingsten, Dreifaltigkeitssonntag, Fronleichnam. Den AbschluB bildet ein 
Kapitel iiber Herbstbrauche. 

Der zweite Band wird eine Schilderung der feststehenden Jahresfeste bringen. 

Ein besonderer Vorzug dieses iibersichtlich und anregend geschriebenen Buches, 
das der Verfasser vor allem der Hochschiilerschaft zugedacht hat, ist die Gewissen- 
haftigkeit, mit der Herkunft und Verbreitung der besprochenen Kalenderbrauche ange- 
geben sind. Wir sehen dem Erscheinen des zweiten Teiles mit Interesse entgegen. 

Dr. ADELGARD PERKMANN — Wien. 


Sirelius Uuno Taavi. Jagd und Fischerei in Finnland. Herausgegeben von 
WOLFGANG STEINITz. Ubersetzt von Gustav Scumipt. (Die Volkskultur 
Finnlands. Von Uuno Taavi SireLius. Herausgegeben von WOLFGANG 
Steinitz. I. Band.) XII + 151 SS. in Gr.-8°. + 311 Abbildungen auf 
67 Tafeln. Berlin und Leipzig 1934. WALTER DE GRUYTER & Co. Preis: 
RM 10.—. 


Das obengenannte Werk enthalt die auf die Jagd und Fischerei beziiglichen Teile 
des finnischen Originals von StreLius: Suomen kansanomaista kulttuuria, ].—IlI., Helsinkt 
1919. Die weniger bedeutenden Teile der finnischen Arbeit wurden vom Herausgeber 
und Ubersetzer gekiirzt oder ganzlich ausgelassen, anderseits aber wurde das Buch durch 
wichtige Kapitel (anthropometrische Daten, Seehundfang u. a.) erganzt. Jagd und Fisch- 
fang, diese beiden Teile der Urbeschaftigung, verdienen deswegen eine gesteigerte Auf- 
_merksamkeit, weil das finno-ugrische Urvolk das Leben eines Fischer-Jager-Volkes lebte. 
Hund und Schaf waren allerdings als Haustiere bekannt. Nach SrrEvivus beniitzte es das 
gezihmte Renntier vielleicht auch schon zur Lastenbeférderung. Demgegeniiber steht 
aber die interessante Meinung Kat Donner’s. Nach ihm ziichten die Vogulen und die 
Ostjaken das Renntier erst seit dem 14. und 15. Jahrhundert. (Kar Donner: Uber das 
Alter der ostjakischen und wogulischen Renntierzucht. Finnisch-Ugrische Forschungen 
XVIII, 1927, S. 114—144.)’Es ist héchstwahrscheinlich, daB sie das Renntier schon friiher 
kannten, nur ist in seiner Zucht ein Riickgang eingetreten. Dies ist auch archdologisch 
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zu beweisen, da die Trager der kammkeramischen Kultur — am Anfang des Neo- 
lithikum — die Vorfahren der finno-ugrischen Vélker waren. In dieser Kultur war aber 
nach aller Wahrscheinlichkeit die Zucht des Renntieres bekannt (FR. FLor: Haustiere 
und Hirtenkulturen, Wien 1930, S. 126). Srretius zieht auch die iibrigen finno-ugrischen 
Volker in Betracht, er weist auf die rechtlichen Beziehungen der Jagd hin, auf das Baren- 
fest, auf die Ausriistung der Jager. Er erdrtert ausfiihrlich die aktive und die passive 
Jagd: die aus Waffen entwickelten Fanggerate, die Fallgruben, die Fangkisten und Fang- 
trichter, die Schlingen, die Quetschfallen, die Pfotenbretter, den Fang mit Gift und mit 
Branntwein u. a. Ebenso eingehend bespricht er die Fischerei. Auf Grund des dar- 
gestellten Materials sehen wir, daB die Jagdkultur der finno-ugrischen Volker Nord- 
eurasiens eine ganz selbstandige Schicht bildet, sie verfiigt iiber die archdologischen 
Anschliisse und sondert sich scharf von der Jagdkultur der siidlichen Gebiete ab. Ihre 
Verbindungslinien sind bis zum arktischen Volksgebiet Nordamerikas und Nordostasiens 
nachweisbar. So finden sich z. B. die Wippschlimgen bei den Jakuten, den Tschuktschen, 
den Eskimos, bei den Kwakiutl-Stammen um Vancouver herum und bei den Algonkin- 
Indianern (J. Lips: Fallensysteme der Naturvélker, Ethnologica III, S.162). Ahnliche 
Prinzipien und Formen des Aufstellens lassen sich bei den anderen Formen der Schlingen, 
bei den Pfotenbrettern, bei den Bogenfallen und Torsionsfallen nachweisen. Ihre Er- 
scheinung und ihr Gebrauch sind weder mit dem Begriff des Elementargedankens, noch 
mit der Wirkkraft des natiirlichen Zwanges zu erklaren. Auf alle Falle ist hier eine 
starke Ausstrahlung der proto-uralischen Jagdkultur nach Osten anzunehmen. Die Pa- 
rallele zwischen der Jagdkultur Nordamerikas und Nordeurasiens kann kein bloBer 
Zufall sein. Diese Auffassung wird durch die Wanderungstheorien von BirKET-SMITH, 
RasMussEN nachdrucksvoll unterstiitzt. SirELtus verbindet die aus Brettern hergestellten 
Quetschfallen (finnisch nakki, nalkki) mit den Torsionsfallen; letztere sollen eine weiter- 
entwickelte Form der ersteren sein. Diese Behauptung ist aber ein Irrtum, da die Ahn- 
lichkeit nur im Prinzip der Aufstellung nachzuweisen ist (MANNINEN: Die nordeurasi- 
schen Torsionsfallen. Eurasia Septentrionalis Antiqua VI, 1931, S. 3). Die Torsionsfalle 
tritt bei den tiirkischen, finno-ugrischen und slawischen V6lkern iiberall als selbstandiger 
Typus nebst den Quetschfallen auf. Die aus Gruben entwickelten Fangtrichter fiir Birk- 
hiihner werfen ein bedeutendes ethnologisches Problem auf. Diese Fangtrichter werden 
meistens entlang der Haferfelder aufgestellt; aufer den Finnen werden sie von den acker- 
bauenden finno-ugrischen Vélkern (Ziirjenen und Votjaken) beniitzt; bei den Ostjaken 
und Vogulen sind sie unbekannt. Ihr Ursprung geht, laut SrreLius, auf die finnisch- 
permische Periode zuriick. Sie kommen aber auch bei verschiedenen Stammen Nordost- 
sibiriens vor (Lips, a. a. O., S. 132—137). Gruben nach dhnlichem Prinzip finden sich auch 
bei den Jakuten und Jukagiren (in Europa bei den Huzulen und den Magyaren). Auf Grund 
dessen kann man annehmen, da8 die nordasiatischen V6lker von einer starken Welle 
der Jagdkultur erst seit der’ finnisch-permischen Periode beriihrt wurden. Die sachlichen 
Zusammenhange der Jagdkultur Nordeurasiens werden groBartig durch die neueren jagd- 
mythologischen Forschungen (ZELENIN, U. Ho_tmperc-Harva) erganzt. Auch andere, 
ebenso wichtige Probleme der Fischerei werden durch Srretius’ Buch aufgerollt. Doch ist 
die Fischerei bei den Vélkern Nordostsibiriens eine selbstandigere, geschlossenere Kultur- 
elementsgruppe (vgl. H. Frnpeisen: Die Fischerei im Leben der altsibirischen Vélker- 
stamme. Zeitschr. f. Ethnologie LX, 1929, S.1—73). Diese wurde durch keine proto- 
urale (altfinno-ugrische, samojedische) Fischerkultur gestért. SrreLius erértert in seinem 
Buche die Fischerei in den folgenden Kapiteln: Schlagfischerei, Steckfischerei, Schlingen- 
fischerei, UmschlieBungsfischerei, Sperrfischerei, Stellnetzfischerei, Muschelfischerei u. a, 
i Neben dem reichen Bildmaterial ist die klare Ubertragung und die reichhaltige 
Bibliographie des Buches hervorzuheben. Es ist schade, daB die bibliographischen Hin- 
weise zu kompliziert sind. Wir hoffen, daB der Herausgeber die Fortsetzung und Weiter- 
fiihrung der Arbeit ermoglicht, BELA Gunpa ~~ Budapest. 
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Block Martin. Zigeuner. Ihr Leben und ihre Seele, dargestellt auf Grund eige- 
ner Reisen und Forschungen. 220 SS. in 8°. Mit 99 Abbildungen auf 
64 Kunstdrucktafeln. Leipzig (1936), Bibliographisches Institut. Ganz- 
leinen RM 5.80. 


Die Zeit, da die Sprachwissenschaft und Vélkerkunde sich eifrig mit der Erfor- 
schung der Zigeuner, ihres Brauchtums und ihrer Sprache beschaftigten, ist schon lange 
vorbei. Seit Jahrzehnten liegt dieses Forschungsgebiet wieder ziemlich unbeachtet. Der 
Verfasser unternimmt es nunmehr, nach langen Studienreisen nach Rumanien, wo heute 
der GroBteil der Zigeuner wohnt, eine allgemeinverstandliche Darstellung des Zigeuner- 
tums zu geben. Die kiinstlerische Sprachform und die ausgezeichneten Abbildungen 
machen das Lesen des Werkes zu einem GenuB. Dariiber hinaus ist es eine wissenschaft- 
lich wertvolle Volkskunde der Zigeuner. Freilich wird man es sehr bedauern, daB der 
Verfasser es versdumt hat, ein Verzeichnis des wichtigeren Schrifttums und eine genauere 
Darlegung der altesten geschichtlichen Nachrichten iiber das Auftreten der Zigeuner zu 
geben. Uber den interessanten Vorgang der allmahlichen Einwanderung der Zigeuner 
in Europa ist immef noch heranzuziehen: CARL Hopr, Die Einwanderung der Zigeuner 
in Europa. Ein Vortrag. Gotha 1870. Vor allem ist die Frage des Aufenthaltes der Zigeu- 
ner im byzantinischen Reiche noch zu klaren. Aus der groBen Anzahl mittel- und neu- 
griechischer Lehnworter in der Zigeunersprache zieht man mit Recht den SchluB, daB 
dieses Volk auf seiner Wanderung von Asien nach Europa langere Zeit — wohl Jahr- 
hunderte hindurch — auf griechischem Sprachgebiet, also im byzantinischen Reiche, sich 
aufgehalten haben muB. Mehr konnen wir dariiber einstweilen noch nicht aussagen, da 
die Byzanzhistoriker dieser Frage bisher keine Aufmerksamkeit zugewandt haben. 


Der Ertrag des schénen Buches fiir die vergleichende Vélkerkunde ist betrachtlich. 
Besonders interessant ist die Schilderung der eigenartigen Stammesorganisation (S. 119— 
128), des Brauchtums (S. 128—143), der Volksheilkunde (S. 143—150), der Marchen und 
Lieder (S. 174-179) sowie der religiésen Vorstellungen (S. 180—194), die ein merk- 
wiirdiges Nebeneinander von Vatergottglauben, Dualismus und Geisterglauben zeigen. 
Das rassengeschichtliche Problem, das die Zigeuner bieten, ist nur ganz kurz behandelt 
(S. 58-—67: ,,Rasse und Rassenpflege der Zigeuner“). Den geschichtlichen Zusammen- 
hang mit den indischen Drawida, vielleicht noch weiter zuriick mit den Mon-Khmer- 
Volkern sieht BLocx als erwiesen an (S.58). Einen Beitrag zur Rassenkunde stellen 
auch die zahlreichen prachtvollen Lichtbilder dar, aus denen die rassische Sonderart 
dieses Volkssplitters sehr anschaulich hervorgeht. 


In dem Kapitel iiber die Religion der Zigeuner ware doch auch darauf hinzuweisen, 
daB es einen Zigeuner- (,,Agypter“-) Heiligen gibt: den Heiligen Barbaros, Seine von 
KonsTANTINOS AKROPOLITES (13.—14. Jahrhundert) verfaBte griechische Vita ist ver- 
Sffentlicht von A. PAPADOPULOS-KERAMEUS, “Avdlexta isgooohvmimxis etazvoloyias 1 
(St. Petersburg 1891), S.405—420. Uber eine slawische Ubersetzung dieser Vita vegl. 
auch K. Rapéenxo, Einige Bemerkungen zur neugefundenen Abschrift des Lebens des 
hl. Barbar in bulgarischer Ubersetzung. In; Archiv fiir slavische Philologie 22 (1900), 
S. 575-594. — Mit der Herkunft des Namens Zigeuner (<< adiyyavor) beschaftigt sich 
jetzt: J. Starr, An Eastern christian sect: the Athinganoi. In: Harvard Theological 
Review 29 (1936) S. 93—106. Dort ist der Ubergang des Namens von der Sekte der 
Athinganoi auf die Zigeuner mit der gemeinsamen Betatigung in Zauberei und Wahr- 


sagerei erklart. 
Grore STADTMULLER — Breslau. 
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Cardon R. Le Roman de Pelandok. Contes Malais. VII + 198 pp. in 8°. 
Honkong 1936. Imprimerie de la Société des Missions-Etrangéres de 


Paris. 

P. Carpon, ein langjahriger Missionar in Malaya, Hinterindien, und darum des 
Malayischen kundig, war durch seine literarischen Interessen der Mann, um Malayen- 
Sagen und -Mythen zu sammeln. Sein vorliegendes Werk iiber die Zwergantilope, denn 
das ist der Pelandok, ist eine ansehnliche Sammlung von Tiersagen, in deren Mittelpunkt 
die Zwergantilope, offenbar das Mondtier, steht. Schon die Sammlung allein verdiente 
alle Anerkennung, doch begniigte sich CARpon nicht damit, sondern deckte auch die Be- 
ziehungen zu 4hnlichen Sagen der Nachbarvélker in Cambodscha, Laos, Borneo und 
selbst in Celebes und Japan auf. P. Carpon wurde zum Sammeln der Sagen tiber das 
Pelandok durch eine ahnliche Sagensammlung iiber den Hasen aus Cambodscha von 
P. Mipan angeregt (Introduction V). Jeder Erzahlung 1aBt er einen ausfiihrlichen Kom- 
mentar folgen, in dem die Beziehungen zu anderen Vélkern namhaft und auch weitere 
Erklarungen beigefiigt werden mit jeweils skrupulés genauer Literaturangabe. 

Im Vorwort erwdhnt der Verfasser, daB eine andere Ausgabe dieser hier be- 
sprochenen, von P. H. Tritves bearbeitet, vorausgegangen ist unter dem Titel: CarDon R., 
Pelandok le Chevrotain, pp. 212, Bruges 1935. Diese Ausgabe erfolgte in der von 
TriLLes herausgegebenen ,,Collection Folklore“, in der auch seine: ,,Contes et légendes 
Pygmées“ und ,,Folklore au Japon“ erschienen sind, Diese ,,Collection“ ist an die Jugend 
gerichtet, weswegen es allenfalls verstandlich wird, daB nur die nackten Erzahlungen 
geboten werden, die sich wie ein Roman ausnehmen. TrILLEs verzichtete auf den aus- 
fiihrlichen, wertvollen Kommentar des Verfassers und strich auch einige Sagen. Wie in 
den fritheren Bandchen iiber Folklore 14Bt TritLEs auch diesem iiber das Pelandok zur 
Einfiihrung in die Umwelt einige Ausfiihrungen iiber Land und Leute folgen. Leider ist 
das Kapitel XXV ,,La Malaisie“ aus der Feder TrILLes’ so voll von Ubertreibungen und 
Ungenauigkeiten, daB den Lesern nur ein falsches Bild von Land und Leuten vermittelt 
wird. Dieser Umstand trug nicht zuletzt dazu bei, daB sich P. Carpon von dieser Aus- 
gabe distanzierte und zu einer Neuausgabe in voilstandiger Fassung schritt, die allein 
wissenschaftlichen Wert besitzt. P. SCHEBESTA. 


Lichtenstadter Ilse. Women in the Aiydm al-‘Arab. A study of female life 
during warfare in preislamic Arabia. (Prize Publication Fund, vol. XIV.) 
90 pp. in 8°. London 1935. The Royal Asiatic Society, 74 Grosvenor 
Street, London, W. 1. 


Vorliegende Studie gibt ein vortreffliches Bild vorislamischen Frauenlebens bei 
den arabischen Beduinen auf Grund sorgfaltiger Untersuchung der Prosa-Epen, die in 
den Aiydm al-‘Arab (Schlachtentage der Araber) enthalten sind. Fiir den Ethnologen von 
Belang sind die Stellen iiber die Beschaftigung der Frau: Zeltaufschlagen und Pferde- 
pflege (S.50), Anfertigung der Wasserschlauche und Lederarbeiten (S.51), ferner ihre 
Stellung im Familien- und Stammesverband, die recht deutlich mutterrechtliche Einfliisse 
erkennen la8t, so die Ehrung der Mutter (S.57), die Frau als Herrin des Zeltes (S. 64), 
vor allem ihre innige Verbundenheit mit ihrem Heimatstamm (S. 62 und S. 75), dem im 
Kriegsfall stets ihre Sympathien gehdren. Besonders behandelt wird auch die hervor- 


ragende Stellung des Mutterbruders (chdl), der zur Hilfeleistung fiir den Neffen als. 


,absolut verpflichtet“ erscheint (S.72 und S.73), wobei die Verfasserin die Meinung 
von W. R. Smiru in ,,Kinship and Marriage“ noch weiterfiihrt. Ob die geschilderten Ver- 
haltnisse allgemein herrschend waren oder nur bei einzelnen Stammen, besonders in 
Siidarabien, miiBte aber noch genauer untersucht werden. 


E. BANNERTH — Stoob. 
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Hunter Monica. Reaction to Conquest. Effects of Contact with Europeans on 
the Pondo of South Africa. pp. 1—574 in 8°. Published for the Inter- 
national Institute of African Languages and Cultures, by the Oxford 
University Press. London 1936. HumpHrey MiLFrorp. Price: 30 s. net. 


Fiir ihre zweijahrige Feldarbeit hatte Verfasserin studentships von ANTHONY 
WILKIN AND Wyse der Universitat von Cambridge sowie des Girton College, dann Zu- 
wendungen des Afrika-Institutes und der Carnegie Corporation durch Vermittlung des 
Research Grant Board der Union of South Africa. Das Afrika-Institut iibernahm auch 
die Verdffentlichung des wertvollen Buches. 

Verfasserin ist eine siidafrikanische Missionarstochter. Sie war denn in hervor- 
ragender Weise befahigt fiir eine besonders durchdringende Erfassung der zu lésenden 
Probleme und eine feine psychologische Einfiihlung in die jeweils gegebene Lage. 
Geschickt verstand sie es, gewissermaBen aktiv an den verschiedenen Auferungen pri- 
vaten und 6ffentlichen Lebens teilzunehmen, und in ihrer Eigenschaft als Frau erreichte 
sie die am meisten ,,redenden Quellen“: die Frauenwelt. So kam denn ein Werk zustande, 
von dem J..C. Smuts in seinem Vorwort sagen konnte: As a whole it (this book) is 
probably as detailed and exact an account of the.social system and ideas of a tribe as 
is to be found anywhere. — Smuts hebt besonders hervor: the enormous and pervasive 
influence of the two factors of sex and magic is very fully.brought out... sex and magic 
still remain part and parcel of the dynamics of human society, even in its most advanced 
stages, eine Andeutung, auf die Rezensent in bezug auf Zauberei in einer demndchst in 
der Zeitschrift ,,Africa“ zu erscheinenden Abhandlung seinerseits hinweist. Magie ist 
nicht etwas spezifisch ,,Primitives“. 

Um zu einer méglichst vollstandigen Erfassung der sozialen Gegebenheiten zu 
gelangen, bearbeitete Verfasserin drei kulturell verschiedene Forschungsgebiete: Altland, 
Stadtleben und Farmwirtschaft, woher die Dreiteilung des Werkes: Pondoland, Urban 
Community, Bantu on European Farms. 

Selbstverstandlich kann man keinen Kulturwandel ermessen, wenn der Ausgangs- 
punkt, die friiheren Verhaltnisse unter den Eingebornen, nicht allseitig klargestellt ist. 
Folgerichtig widmet Verfasserin diesen Untersuchungen bei den Pondo (eigentlich 
Mpondo) volle 433 Seiten, mit Hervorhebung der ersten Ansatze zum Kulturwandel. 

Wir erhalten folgende Einteilung des Werkes: 

Part I. Pondoland. pp. 15—434: I. Family Life. II. Economic Organization. 
III. Growing up. IV. Marriage. V. The Ancestor Cult. VI. Witchcraft and Magic. VII. ,,Doc- 
tors. VIII. Christianity. IX. Beef and Beer Parties. X. Political Organization. 

Part II. An Urban Community. pp. 434-505: Introduction, XI. Economic Con- 
dition. XII. Social Organization. XIII. Religious and Magical Beliefs. 

_ Part Ill. Bantu on European Farms. pp. 505—544: Introduction. XIV. Economic 
Condition. XV. Social Organization. XVI. Religious and Magical Beliefs. 

Ein letztes Kapitel ,, Tendencies“ (pp. 544—575) befaBt sich mit den Gegensatzen 
der drei sozialen Schichten und der Stellungnahme der Eingebornen den neuen Ein- 
fliissen gegeniiber. 

Es sind 28 prachtige Photos beigegeben sowie eine Deckblattkarte und drei topo- 
graphische Aufnahmen (Land und Siedlung). 

Pondoland ist der schwerer zugangliche Teil der Eingebornen-Reservationen in 
den siidlichen Drakenbergen. Erst 1894 wurde dieses Gebiet annektiert, und die friiher 
gemachten Erfahrungen lieBen die Regierung hier umsichtiger vorgehen. 

In der einleitenden Zusammenfassung bringt Verfasserin eine gute Ubersicht iiber 
die geschichtlichen und aktuellen Verhaltnisse, ohne sich jedoch auf Erérterungen allge- 
mein politischer Natur einzulassen. Von den Bewohnern sind noch bis’ zu 90 Prozent 
heidnisch; das Christentum hat ihr Stammesleben im groBen und ganzen unberiihrt 
gelassen. Handel und vor allem Minen (Gold- und Diamantgruben) riefen den Wandel 
in der auBeren Lebenshaltung hervor. So wurde vielen das schillernde Stadtleben bekannt, 
doch blieben die Pondos konservativer als andere Stamme. 
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Die amtlichen Statistiken sind ziemlich diirftig. Von der gesamten Bantu-Bevolke- 
rung Kaplands arbeiteten 1916 ungefahr 151 Prozent auf europdischen Farmen, und 1921 
etwa 7'°7 Prozent in den Minen. 

Der Zuzug der Neger, besonders der Frauen, zu den Stadten wird immer leb- 
hafter, so daB amtliche MaSnahmen ergriffen werden muften, um dem Andrang zu 
steuern. Die ungiinstigen Verhaltnisse veranlassen viele, den Dienst auf den Farmen 
aufzugeben, dann aber wird es ihnen durch die gesetzlichen Bestimmungen erschwert, 
anderswo Unterkunft zu finden, sei es in den Staédten oder selbst in den Reservationen; 
auch die Viehzucht wurde besonderen MaBnahmen unterworfen. 

Eingreifendere Stérungen in den herkémmlichen Lebensbedingungen verursachte 
der Einzug des Geldes, dazu der Steuerzwang und die Lockungen der Wunderwaren in 
den Auslagen der Handler, Bei dem Erwerbskampf unterlagen die einheimischen Gewerbe, 
auch der Landeserwerb gestaltete sich immer schwieriger. Die europdischen Unter- 
nehmungen hingegen breiten sich weiter aus, die Beriihrungsflachen werden zahlreicher 
und ausgedehnter. Wie in anderen Landern die Anhanger des Islams dessen Forderung 
betreiben, so sind hier die Europder-Affen die eifrigsten Befiirworter fremden Wesens. 

In friiheren Jahrhunderten siedelten sich vielfach Europaer und Asiaten an, die 
an der Kiiste Schiffbruch erlitten hatten. Sie wurden zu Stammvatern, deren Nach- 
kommen sich aber nur somatisch etwas von den Eingébornen unterscheiden. 

Die in der ersten Zeit offen zutage getragene Verachtung von seiten der Europder 
(,.no equality in Church and State!) wurde seitdem etwas gemildert, doch treten die 
WeiBen ausgesprochen als Herren auf; regelrechte Mischehen widerstreben denn auch 
dem sozialen Empfinden. 

Anderseits lassen sich bei den Eingebornen véikische Bewegungen erkennen, die 
den Europaéern abhold sind und einen ZusammenschluB& der Bantu anstreben, mit be- 
wuBter Betonung der vaterlichen Tradition. Man hat eingesehen, daB die Uberlegenheit 
der Europder auf ihrer materiellen Kultur beruht, und so trachtet man sich diese nutzbar 
zu machen. Im Gegensatz zum individualistisch eingestellten Abendlander verfolgen sie 
nach echt afrikanischer Denkart die Hebung der Gemeinschaft, und letzten Endes geht 
es auf Eroberung politischen Einflusses zur Wahrung und Sicherung der idealen sowohl 
als der wirtschaftlichen Giiter. 

Der Verfasserin muB das Zeugnis ausgestellt werden, daB sie sich fleiRig um- 
gesehen und ihrer wissenschaftlichen Uberzeugung unverhohlen Ausdruck verliehen hat. 

PETER SCHUMACHER, M. A. — Wien. 


Williams Joseph J., S. J. Africa’s God: III. Nigeria, pp. 185—233 in 8° 
IV. French West Africa, pp. 236—264. Anthropological Series of the 
Boston College Graduate School, published in April, June, October and 
December. Boston College Press, University Heights, Chestnut Hill, 
Massachusetts 1936. Price: subscription $ 3.—, single copy $ 1.—. 


Diese Faszikel sind die Fortsetzung der beiden ersten iiber die Religion in West- 
afrika (s. ,,Anthropos“ XXXII, S.321). Verfasser geht auch hier mit derselben Griind- 
lichkeit in der Quellenbearbeitung vor und kommt zu wesentlich ahnlichen Feststellungen. 
Ein mehr ausgesprochener Zerfall der religidsen Anschauungen in Franzésisch-West- 
afrika wird dem wachsenden mohammedanischen EinfluB zugeschrieben. Feststellungen 
der Quellen wie diese: ,,The more primitive the tribe, the more nearly in many respects 
is it allied to monotheism“ kénnen wohl keinen Zweifel dariiber aufkommen lassen, daB 
hier auch 4ltere Beeinflussungen in Betracht kommen oder Variationserscheinungen. 

Das Fehlen von Kulthandlungen wird teilweise der Ehrfurcht zugeschrieben,. 
die man dem Hochsten Wesen gegeniiber bekundet. Eine positive Begriindung der Kivu- 
Pygmdaen lautet realistisch wie folgt: ,W4are es wohl mdglich, jemand direkt anzu- 
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sprechen, den man nicht sieht? Unseren Ahnen bringen wir Opfer dar und legen sie 
dort nieder, wo friiher ihre Wohnung stand. — Von Gott wissen wir nicht, welchen Ort 
er wohl bevorzugen kénnte.“ Die Gebete der Pygmaen nehmen denn entsprechend indi- 
rekte Wendung an in der dritten Person: ,,Ware es mir doch nur gegeben, der Huld 
Gottes teilhaftig zu werden... etc.“ . 

Am Schlusse des IV. Bandchens bringt Verfasser eine kurze Zusammenfassung der 
gesamten Abhandlung. PETER ScHUMACHER, M. A. — Wien. 


Leakey L. S. B. Kenya: Contrasts and Problems. XIII + 189 pp. in 8°. 8 illu- 


strations and map. MeTHuen & Company, London 1936. Price: 7 sh. 
6 d. net. 


No one is more entitled than Dr. Leakey to write of Kenya as a land of contrasts. 
He is a missionary by birth, a Kikuyu by tribal initiation, and an anthropologist by 
profession, and he owes his unbiassed view of Kenya’s problems to these diverse if not 
conflicting loyalties. 

His book is a popular sketch of Kenya, not a discussion of its anthropology, but 
several chapters will appeal to anthropologists. In one he recapitulates his work on 
East African prehistory, and attributes the extinction of the early Pleistocene fauna and 
the hiatus between the Early and Late Stone Age cultures in the Great Rift Valley to 
geological upheavals during the Valley’s formation, possibly to poisonous gases escaping 
from the earth. In another he explains the Kikuyu rotation of crops and calls attention 
to native discoveries in medicine. 

Much «of the book is devoted to modern native problems. Leakey pleads for a 
greater understanding of African language and culture on the part of white administra- 
tors. This: would enable them to handle native evidence more fairly and would awaken 
them to many vital facts—such as that uncultivated land is not always free for all, 
and that the natives need their “superfluous” cattle — however great the danger of 
“over-grazing”’ — to provide a constant supply of blood, Such administrative adequacy 
can only be achieved by maintaining or increasing the present force and by keeping 
each District Commissioner on duty with a single tribe or language group. 

The author favors the teaching of English as opposed to Swahili in native schools, 
and urges the missionary to tolerate polygyny and other essential native institutions. 
He believes that insect pests, an uncertain and decreasing rainfall, and the great distance 
from civilized markets will prevent Kenya from supporting a large population of white 
farmers, and that the future success of the Colony rests mainly on the development of 
native agriculture. WALTER CLINE. 


Urvoy Y., Capitaine. Histoire des populations du Soudan Central (Colonie du 
Niger). Publications du Comité d’Etudes Historiques et Scientifiques de 
l’Afrique Occidentale Francaise. Série A. No. 5. 350 pp. in 4°. 8 planches 
et 20 cartes. Paris 1936. Larosr. 


Alle diejenigen, die sich agyptologischen Studien gewidmet haben, wissen, welche 
groBe Rolle der geschichtlichen Forschung innerhalb dieses Wissenschaftszweiges zu- 
kommt, welches sichere Riistzeug sie dem zu geben vermag, der bestrebt ist, sich ein 
Gesamtbild der Kultur des Volkes und seiner Stellung inmitten seiner Umgebung zu 
machen. Es wird auch niemand bezweifeln, daB& die Beschaftigung mit geschichtlichen 
Studien den Sinn fiir das Tatsdchliche scharft und phantasiebeschwingte Gemiiter in 
sichere Bahnen zu lenken geeignet ist. So ist denn der verhaltnismaBige Mangel an 
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geschichtlichen Kenntnissen im tibrigen Afrika oft als ein Umstand ‘der Unsicherheit 
empfunden worden, der der Forschung in diesen Gebieten gegeniiber denen in den alt- 
orientalischen Hochkulturgebieten mit ihren gigantischen historischen schriftlichen Uber- 
lieferungen den Stempel der Unvollkommenheit aufdriickte. 

Es muB aber allen jenen gegeniiber, die die geschichtliche Forschung im Sudan 
unterschatzen, darauf hingewiesen werden, daB wir in den letzten hundert Jahren weit 
iiber die geschichtlichen Kenntnisse, die uns das Mittelalter iiberliefert hat, hinausgediehen 
sind und iiber ein héchst ansehnliches Material zur Geschichte des westlichen und zen- 
tralen Sudan verfiigen, das oft iiber die letzten tausend Jahre zuriickgeht. Den groB- 
artigen geschichtlichen Leistungen, die Hemrich BARTH und Gustav NACHTIGAL im 
vorigen Jahrhundert ‘vollbracht haben, sind neue hinzuzufiigen, so besonders die von 
M. DetarosseE fiir den westlichen Sudan und in jiingster Zeit von H. R. Pater fiir den 
zentralen Sudan. Alle diese Arbeiten lassen uns den ungeheuren Stoff erkennen, der zur 
geschichtlichen Durchforschung bereit liegt und uns einen vertieften Einblick in die 
Vélkerbewegungen.zum mindesten der nachchristlichen Jahrhunderte zu geben verspricht. 
In dieser Kette sudanischer Geschichtsmaterialien ist die Arbeit Capitaine Urvoy’s ein 
wertvoller Baustein. 

Die Arbeit Capitaine Urvoy’s scheint mir eine direkte Vertiefung bzw. Erweite- 
rung der DeLarosse’schen Arbeiten, wie sie uns im zweiten Band seines groBen Werkes 
»Haut Sénégal-Niger“ vorliegt, nach Osten hin zu sein. Der erste Teil des Werkes be- 
handelt die Entstehung und Entwicklung des Reiches der Songhai?, und zwar seines 
éstlichen Teiles, da die Geschichte des Gesamtreiches schon bei DELArossE behandelt 
worden ist. Es ist belehrend, den Darstellungen dieser Geschichte zu folgen, die zeigt, 
da8 die Grundlagen des Songhai-Reiches von nomadischen Stammen weiBer Abkunft 
(Lemta-Berber) im 7. Jahrhundert gelegt worden sind. Den H6éhepunkt geschichtlicher 
Entwicklung erreicht das Songhai-Reich mit MoHAmMMeED Ask1a, der 1493 die 4Altere 
Dynastie der Sonni stiirzt. Unter ihm umfaBt das Songhai-Reich im Osten Katsena, Kano 
und Gangara (S.32), im Westen werden die Mossi und Gurma allmahlich unter dem 
Druck der machtigen politischen EinfluB entwickelnden Songhai vom Niger abgedrangt 
(S. 36). Unter MoHAmMMED AskIA kommt aber auch die Expansion nach dem Osten zum 
Stillstand, und zwar durch den Widerstand, den das Reich Kebbi unter seinem ihm neu 
entstandenen Fiihrer Kanta entgegensetzt. Seit dem Beginn des 16. Jahrhunderts sind 
daher die Westgrenzen des Hausa-Sprachgebietes nicht mehr eingedriickt worden. 
Monammep Asxkia hat iibrigens 1515 Agades erobert und somit seine Macht bis in das 
Hochland von Air getragen (S.171). Diese Expedition hat auch die Songhai-Sprache 
nach Air getragen, wo sie in Agades und In-Gall gesprochen wurde und in der letzten 
Stadt noch heute gesprochen wird; in Agades ist sie erst vor wenigen Jahrzehnten wieder 
verschwunden (S.172), MoHamMeD AskiA ist auch ein eifriger Propagator des Islams 
unter den Somrai (S.34). 1591 erleben wir den Zusammenbruch der Askias durch den 
VorstoB der Marokkaner. Von nun ab kommen die Einbriiche der Fremdvélker in die 
Gegend des mittleren Niger. Im 17. Jahrhundert sind es die Dscherma,. die aus ihrer 
Heimat im Westen in das mittlere Nigergebiet vorstoBen, im 18. die Ful, im 19. die 
Tuareg. Die Dscherma sind in der Masse der Songhai als nationale Einheit unter- 
gegangen und haben von diesen vor allem die Sprache angenommen. Weniger geschlossen 
und einheitlich als der Einbruch der Dscherma, vielmehr in langsamem und stetem Ein- 
dringen, hat sich der Einzug der Ful in das Gebiet des mittleren Niger vollzogen (S. 71). 
Der Boden des mittleren Niger scheint iibrigens der Entwicklung der Ful nicht besonders 
giinstig gewesen zu sein, denn sie haben es hier zu keiner groBen Staatsgriindung 
gebracht und sind schlieBlich in der zweiten Halfte des 19. Jahrhunderts vor den 
Dscherma unterlegen. Gegen das Ende des 19. Jahrhunderts haben die Landschaften 
Dendi und Dscherma die letzten Wogen eines VorstoBes aus dem Westen zu spiiren 


_ * Vom Autor Sonrai, mit r geschrieben, wie es im Franzésischen iiblich ist, aber 
das ist offensichtlich nicht richtig, und wenn man schon den Namen nicht mit y oder 
einem anderen phonetischen Zeichen schreiben will, so behalte man doch die Umschrei- 
bung gh bei, wie dies auch bei der Umschrift arabischer Worter vielfach getan wird. 
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bekommen, der auf den beriihmten Ex-Hapscu Omar, den Begriinder des Tukulér- 
Reiches des 19. Jahrhunderts, zuriickgeht (vgl. hiezu meine kurze Skizze iiber die Ge- 
schichte des Tukulér-Reiches im Rahmen einer Besprechung von H, GaApen’s ,,La vie 
q@Ext Hapy Omar“ in Zeitschr. f. Eingebornen-Sprachen, 1937). AuMApu ScuEIcuu, Sohn 
Ex Hapscu Omar’s, hat im mittleren Niger fiirchterlich gehaust; schlieBlich erlosch sein 
Eroberergliick und er starb 1898 CSA) 

Das Hochland von Air, dessen Geschichte der zweite Teil unseres Buches ge- 
widmet ist, ist in prahistorischen Zeiten die Heimat nigritischer Vélker gewesen, aber 
es ist sicher, daB es bereits seit einigen tausend Jahren immer wieder von weiBen Wogen 
umbrandet und benetzt wird. Die altesten Einfliisse aus dem Norden sind bezeugt durch 
die Bassina genannten Steingraber (s. O. MENGHIN, Weltgeschichte der Steinzeit, Wien 
1931, S. 362), die westlich von Air (Azaouac) am _dichtesten liegen (S. 140). Eine zweite 
weiBe Einwanderungswelle hat im 7. Jahrhundert eingesetzt und steht im Zusammenhang 
mit der bereits erwahnten Lemta-Welle, die zur Begriindung des Songhai-Reiches gefiihrt 
hat. Ihr haben wir wohl die Bildung des Hausa-Stammes der Gobir zu verdanken, die 
unter dem Druck spater einwandernder Tuareg Air verlassen und nach Siiden’ ziehen 
(S. 141, 243). Vom 11. bis 16. Jahrhundert kommen die Tuareg, in kleinen, schwachen 
und langsamen Wellen, keine ,,Vélker auf dem Marsche“, das hervorzuheben wird der 
Autor sehr recht haben (S. 142), und diese Erkenntnis wird auf eine Reihe von ,,V6lker- 
bewegungen“ zu manchen Zeiten anzuwenden sein. Wir wollen hier nur oberflachlich 
die Einzelheiten streifen, die in diesem Teil weiter behandelt sind: Am Ende des 15. Jahr- 
hunderts die Errichtung des Sultanates von Air, im 16. Jahrhundert die Herrschaft der 
Songhai, wahrend der ersten Halfte des 17. Jahrhunderts die Herrschaft Bornus in Air, 
ferner im 17. Jahrhundert einsetzende Weiterbewegung der nomadischen Stamme nach 
dem Siiden, eine Bewegung, die sich im 18. Jahrhundert fortsetzt und verstarkt. — In 
einem weiteren Kapitel dieses Teiles ist die Geschichte des Azaouac besprochen. 

Der dritte Teil des Werkes beschaftigt sich mit den klassischen Gebieten der 
Hausa-Lander. Diese Dinge, die in groRer Vollstandigkeit und in zahlreichen Einzel- 
heiten, die auf ihren Wert bei einer ersten Priifung kaum abgeschatzt werden kénnen, 
behandelt werden, sind bekannter. Die Entstehung der Ful-Reiche, die ausfiihrlich 
behandelt ist, bildet einen der interessantesten Teile sudanischer Geschichte und die 
Zusammenfassung wird allgemeines Interesse erregen. 

Das Buch bringt in einem Anhang einen Exkurs iiber Bornu. Ein zweiter Anhang 
bringt auBerordentlich wertvolle Kartenskizzen iiber die Vélkerbewegungen vom 7. bis 
19. Jahrhundert, ein dritter Anhang Kartenskizzen iiber die verschiedenen Staatenbildun- 
gen, die im Laufe der Darstellung besprochen wurden. Diese Kartenskizzen, von denen 
zehn weitere noch im Text verteilt sind, werden u. a. wertvolle Vorlesungsbehelfe bieten. 

Das Buch des Capitaine Urvoy ist eine 4uBerst interessante und fliissig geschrie- 
bene afrikanistische Publikation, die ich einem weiten Leserkreise angelegentlichst 
empfehle. J. Luxas. 


The Vachopi of Portuguese East Africa. With an introductory article on the 
Vachopi, and a bibliography, and descriptive notes on the plates by 
HEnRY-PHILIPPE JuNoD, B. A., B. D. (The Bantu Tribes of South Africa. 
Reproductions of Photographic Studies by A. M. DuGGan-Cronin.) 
Vol. IV, Section II, Plates XLI—LXXX. 4°. Cambridge, DEIGHTON, 
Bett & Co., Ltd. Kimberley, ALEXANDER MCGREGOR Memorial Museum. 
1936. Price: sh. 25.—. 


Der Band bringt die iiblichen guten Bilder von Typen und Szenen aus dem Leben 
eines Negerstammes, die eine gute Anschauung iiber das Volk vermitteln. Die einleitenden 
Worte sind von H. Puitipre Junop, dem Sohn des bekannten H. A. Junop, der iiber die 


Thonga geschrieben hat. 
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Die Va Chopi sind ein Vélkchen von etwa 200.000 Seelen in Gazaland, nordlich 
des Limpopo. Ihr’ Name ist fremden Ursprungs (von den Nguni-Thonga) und heiBt soviel 
wie: ,,those who draw the bow“. JuNop beschreibt sie als eine alte Bantu-Rasse. Ihre 
Sprache unterscheidet sich von den Nachbarsprachen und steht zwischen der Zentralen 
und Siidost-Bantu-Gruppe. , 

Die Va Chopi sind hervorragend im Bau der Xylophone (Marimba), in der Baum- 
bast- und Eisenbereitung, Der Autor beschreibt auch kurz einige soziale Einrichtungen, 
verweist aber zumeist auf E. Dora Eartuy, die wiederholt iiber die Va Chopi geschrie- 
ben hat. Die Va Chopi zerfallen in die Va Lenge, Va Chopi und Va Khoka. 

P. SCHEBESTA. 


Moeller A. Les grandes lignes des Migrations des Bantu de la Province Orien- 
tale du Congo Belge. (Institut Royal Colonial Belge. Section des Sciences 
Morales et Politiques. Mémoires. Collection in 8°. Tome VI.) 578 pages, 
2 cartes, 6 planches. Bruxelles 1936. Librairie FaLk fils, GEORGE VAN 
CAMPENHOUT, Successeur. Prix: 100 fr. belg. 


Der Autor will mit dem vorliegenden Werk eine Arbeitshypothese und keinesfalls 
definitive Resultate iiber die Wanderung der in Frage stehenden Negerstamme der Ost- 
provinz von Belgisch-Kongo bieten. Er zeichnet darum schon im Avant-Propos mit kurzen 
Strichen die Wanderungen dieser: Stamme, wie sie sich ihm nach den gesammelten Tra- 
ditionen der Eingebornen bieten. Was im Vorwort nur kurz skizziert wird, das wird dann 
Stamm fiir Stamm ausfiihrlich dargestellt, soweit es die Quellen zulassen. MOELLER hat 
Vorganger in seiner Methode einmal in VAN DER KERKEN: ,,Notes sur les Mangbetu“ 
in ,,Trait d’Union“ und in VERHULPEN: ,,Baluba et Balubaisés du Katanga“, die auf 
gleicher Grundlage iiber die Wanderungen der Negerstamme Innerafrikas gehandelt 
haben. Selbstverstandlich ist dem Werk, das die Traditionen der Stamme iiber Herkunft 
und Wanderungen zusammenstellt, sein groBer Wert nicht abzusprechen. Die Nachrichten 
sind meistens den Informationen der Regional-Administrateure entnommen. Eine andere 
Frage ist aber diese, inwieweit diese Traditionen als glaubwiirdige Quellen herhalten 
k6nnen. [hr kritischer Gebrauch scheint geboten zu sein. Es miiBten die Traditionen, 
sofern sie als entscheidend angesehen werden, in Beziehung gebracht werden zu den 
anthropologischen, kulturellen und besonders den linguistischen Gegebenheiten. Das ist 
im vorliegenden Werk aber nicht geschehen, so daB das gesammelte Material noch eines 
Bearbeiters wartet, ehe ein letztes Wort iiber diese Wanderungen gesprochen werden 
kann. Es ist namlich zu erwagen, daB sich in die Traditionen einzelner Stamme solche 
fremder Stémme eingeschlichen haben kénnen, wie es mir im Falle der Gras-Babira un- 
zweifelhaft erscheint, oder aber es mag in den Traditionen von sekundaéren Wanderungen 
die Rede sein. Ein krasser Fall davon liegt in der Wanderungsgeschichte der Bakumu- 
Babira vor, die, wie ich wei, nach der Tradition aus dem Osten stammen sollen. Nun 
aber ist zu beachten, daB nicht alle Traditionen damit iibereinstimmen. Ich habe eine 
Uberlieferung der Wald-Babira, die ihre Herkunft dezidiert aus dem Westen herleiten. 
Das allein aber kann nicht ausschlaggebend sein. Im Vordergrund steht die Kultur- und 
Sprachenverwandtschaft und diese weist die Babira-Bakumu unzweideutig nach dem 
Westen bis Kamerun und laBt fiir sie jenseits des afrikanischen Grabens im Osten unter 
den Ost-Bantu keinen Platz. Das Werk behandelt hauptsichlich die Bantu der Ost- 
provinz, doch geht es auch auf die benachbarten Sudanstamme etwas ein. 


Der gréBte Teil des Buches ist eine Abhandlung fiir sich und hat mit dem Titel 
des Buches eigentlich nichts zu tun. Es ist aber entschieden sein wertvollerer Teil, wenn 
auch das Material keine logischen Verbindungen miteinander aufweist. Auch der zweite 
Teil bildet kein einheitliches Ganzes, sondern ist das zufallige Zusammentragen eines 
iiberaus wertvollen Materials und handelt: 1. iiber die Beschneidung, 2. gewisse Ge- 
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heimkulte und Biinde, 3. fiber soziale und 4. iiber politische Bindungen einzelner der im 
ersten Teil behandelten Stamme. 

Durch die Veréffentlichung dieses Materials hat sich MoELLER ein groBes Ver- 
dienst erworben. Durch dieses Werk wird endlich etwas,mehr Licht iiber die Wald- 
stamme der Ostprovinz des Kongo verbreitet und eine weitere Grundlage zum Vergleich 
dieser Stamme mit anderen geboten. Wie oben gesagt, verwendet MoELLER fast nur das 
Material der Administrationen jener Gebiete, wenn auch eine folgende Bibliographie auf 
andere, bereits bestehende Literatur hinweist. Zwei Indizes, einige Bilder und zwei Karten 
(eine Wanderungs- und eine Stammeskarte) bilden den Anhang des wertvollea Buches. 

P. SCHEBESTA. 


Hirschberg Walter. Vo/kerkundliche Ergebnisse der siidafrikanischen Reisen 
Rudolj Poch’s in den Jahren 1907 bis 1909. (RUDOLF PocH’s NachlaB, 
mit Unterstiitzung der Akademie der Wissenschaften in Wien heraus- 
gegeben von der Anthropologischen Gesellschaft in Wien. Serie B: V6l- 
kerkunde. I. Bd.) VIII + 67 SS. in 4°. Mit 1 Karte und 16 Tafeln. Wien 
1936. Im Verlage der Anthropologischen Gesellschaft in Wien. Preis: 
RM 20.—. 


In diesem Werke bietet WaLTER HIRSCHBERG eine abschlieBende Bearbeitung der 
von Ruvotr Pécu nach Europa mitgebrachten ethnographischen Sammlungsgegenstande 
aus Siidafrika. Das meiste Material stammt von den Buschmannern, einiges auch von 
den Batauana, Bamanguato und Herero. In den ersten Kapiteln werden die einzelnen 
Gegenstande nach den Orten ihrer Herkunft aufgezahlt und beschrieben. Dabei sind die 
Ergebnisse anderer Forscher sehr reichhaltig zum Vergleich herangezogen, so da sich 
ein vollstandiges Bild der materiellen Kultur der Buschmanner ergibt. In einem eigenen 
Kapitel beschreibt der Verfasser zunachst die von Rupoitr Pécu besichtigten Fels- 
gravierungen und -malereien, von denen auch eine Reihe guter Abbildungen dem Buche 
beigefiigt ist, und bringt dann eine Ubersicht iiber die verschiedenen Ansichten beziiglich 
der Kiinstler, des Stiles und Alters dieser Bildwerke im allgemeinen. Das letzte Kapitel 
ist eine zusammenfassende Abhandlung iiber die Buschmanner und deren Kultur und 
ihre Beziehungen zu anderen Volkern Afrikas. Die Kultur der Buschmanner zeigt sich 
als ein Gemisch sehr verschiedener Kulturelemente, von denen zahlreiche Ahnlichkeiten 
zu Kulturen Nordost- und Ostafrikas sich aufweisen lassen, so daB auf einen Zusammen- 
hang geschichtlicher Art zwischen Buschmannern und Vdélkern dieser Gegenden ge- 
schlossen werden kann. Auch pygm§aischer Einschlag ist wohl bei den Buschmannern 
anzunehmen. Doch 1laBt sich iiber Bildung und Wanderungen der Buschmanner zur Zeit 
noch nichts Sicheres sagen. GERHARD SCHREIBER. 


Guaman Poma de Ayala, Felipe. Nueva Corénica y Buen Gobierno. (Codex 
péruvien illustré.) Reproduction fac-simile. — Université de Paris. Tra- 

vaux et Mémoires de |’Institut d’Ethnologie. Tom. XXIII. XXVIII + 

1179 pp. in 4°. Paris 1936. Institut d’Ethnologie. Prix: cartonné toile: 

France et Colonies: Fr. 250.—. Etranger: Fr. 275.—. 

AuBerordentlich wird man es allenthalben begriiBen, daB die inhaltsreiche Nueva 
Crénica des bekannten Verfassers einem weiten Kreise von Fachleuten durch die vor- 
liegende Faksimile-Ausgabe bequem zuganglich gemacht worden ist. Wie erinnerlich, hat 
RicHARD PieTSCHMANN im Jahre 1908 das Manuskript des peruanischen Bastards FELIPE 


Guaman in Kopenhagen aufgefunden und noch im gleichen Jahre seine Entdeckung aus- 
fiihrlich in den ,,Nachrichten von der k6niglichen Gesellschaft der Wissenschaften zu 
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Gottingen, Philosophisch-historische Klasse“ (Berlin 1908, S. 637—659) beschrieben. 
Schon damals hatte er seine Absicht ausgesprochen, das wertvolle Schriftstiick verviel- 
faltigen zu lassen. Ein friihzeitiger Tod hat ihn daran gehindert, diesen Plan zur Aus- 
fiihrung zu bringen. Dem unermiidlichen Eifer eines Dr. PAuL RIVET ist es endlich ge- 
lungen, einen gut ausgefiihrten Nachdruck zustande zu bringen. Als Einleitung glaubte 
das Institut d’Ethnologie de !’Université de Paris nichts Besseres bieten zu k6nnen, als 
jene eingehende, griindliche Beschreibung PrETSCHMAN’s aus dem Jahre 1908 in franz6- 
sischer Ubersetzung. Mit diesem Faksimiledruck eréffnet sich fiir die Kenner der alt- 
peruanischen Kulturgeschichte ein neues Arbeitsfeld. MarTIN GUSINDE. 


Wegner Richard N. Zum Sonnentor durch altes Indianerland. Erlebnisse und 
Aufnahmen einer Forschungsreise in Nordargentinien, Bolivien, Peru 
und Yucatan. 2. Aufl. 332 SS. in 4°. Mit 226 Abbildungen und 1 Karte. 
Darmstadt 1936. Verlag L. C. WITTICH. 


Ohne Zweifel ist es eine Empfehlung, wenn ein Buch von der Art des vorliegenden 
schon nach fiinf Jahren in zweiter Auflage erscheint. Im Vorwort heiBt es: ,,Der Text 
stiitzt sich wesentlich auf Ausziige aus meinem Tagebuch; Riicksichten auf Umfang und 
weitere Leserkreise muBten manche wissenschaftliche Feststellung, die in Einzelheiten 
fiir den Forscher wichtig, zuriickstehen lassen.“ An anderen Stellen hat der Verfasser 
wirklich manche Einzelergebnisse seiner Forschungsreise in den Jahren 1927—1929 ver- 
Offentlicht. Die reiche Mannigfaltigkeit all dessen, was er in diesem Buche bietet, be- 
gleitet von hervorragend guten Bildern, diirfte der Grund dafiir sein, da& seine Dar- 
stellung viel Gefallen gefunden hat; denn die erniichternden, streng wissenschaftlichen 
Abhandlungen sind vermieden worden. Der Amerikanist begriiBt als neu die leider nur 
kurzen Mitteilungen. tiber die Qurufgua. DaB diese Indianer ,,als stumm“ bezeichnet 
werden (S. 127), sollte nicht langer ohne zufriedenstellende Aufklarung bleiben. 

MarTIN GUSINDE. 


Snethlage Emil Heinrich. Atiko y. Meine Erlebnisse bei den Indianern des 
Guaporé. 179 SS. in 8°. Mit 66 Aufnahmen und 1 Ubersichtskarte. 
Berlin 1937. Verlag KLINKHARDT & BIERMANN. Preis: geb. RM 6.50. 


Zwar war es des Verfassers erste Aufgabe, auf seiner Reise vom Juli 1933 bis 
Ende 1934 im Gebiet des Rio Guaporé Gebrauchsgegenstinde und Geritschaften der 
dort beheimateten Indianer fiir die Berliner Museen zu sammeln; aber mit dieser Aufgabe 
hat er genaue Beobachtungen iiber den Zweck und die Bedeutung jener Kulturgiiter, 
sowie iiber die Sitten und Gebrauche ihrer Besitzer verbunden. Mit 13 Stammen ist er 
in Verkehr getreten. Die meisten von ihnen sind bislang noch nicht erforscht worden. 
Seine reiche Ausbeute wird er in fachwissenschaftlicher Bearbeitung vorlegen. In dieser 
seiner ersten Schilderung macht er mit den allgemeinen Grundlinien seines Unternehmens 
vertraut, er berichtet ausfiihrlich iiber seine offenherzige Umgangsweise mit den scheuen, 
braunen Kindern der Wildnis, endlich bemiiht er sich darum, ,,daB ein immer gréBerer 
Kreis deutscher Menschen den Urwald richtig sehen lernt“. Obwohl diese seine ganz 
wirklichkeitsnahe Schilderung sich an einen weiten Leserkreis wendet, liefert sie doch 
auch dem Fachmanne wertvolle Mitteilungen iiber die Indianerstimme in jenem schwer 
zuganglichen Gebiet. Auch dieses Forschungsunternehmen beweist es ganz tiberzeugend 
daB der Erfolg des Forschers bei scheuen Wilden“ an einen taktvollen, meénschentreuadl 
lichen Verkehr mit ihnen gekniipft ist. . MartTIN GUSINDE. 
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La Ceramica Peruana del Museo Arqueologico de Madrid. En Colaboracién con 
Martin ALMAGRO BaAscH, GUADALUPE AYALA BALCAZAR, ANGEL DE TuyA 
y ANNA RUstow publicado por HERMANN TRIMBORN. De Actas y Memo- 
rias de la Sociedad Espafiola de Antropologia, Etnografia y Prehistoria. 
Tomo XIV, cuaderno 2°, 80 pp. in 8° (p. 173—252, lamina XXII—XXV). 
‘Madrid 1935. Imprenta S. AGUIRRE. 


Das Museo Arqueolégico Nacional de Madrid verfiigt iiber die ansehnliche Samm- 
lung von 1400 altperuanischen TongefaBen. Da diese Stiicke bislang noch niemals ein- 
gehend beschrieben worden sind, hat Prof. Dr. H. TRimBorn mit einigen seiner Schiiler 
die Untersuchung und Beschreibung in einem sogenannten Universitatskursus durchgefiihrt 
und das Ergebnis in dieser Schrift vorgelegt. H. TrrmBorn erklart in der Einleitung das 
besondere Ziel der Untersuchung. Martin Atmacro B. bringt die Anordnung aller 
Stiicke nach Typen. GuapaLurr Ayatra B. beschreibt sowohl die Art der Plastik, wie 
auch Bemalung und Zeichnungsstil. ANGEL pE Tuya untersucht alle Darstellungen der 
menschlichen Gestalt. Im letzten Abschnitt ordnet Anna Ristow die bekannten kera- 
mischen Stilarten nach kulturhistorischen Gesichtspunkten. Auf solche Weise ist die 
schwer zugingliche Gefa8sammlung durch die Einzeluntersuchungen mehrerer ausfihr- 
lich genug bekanntgemacht worden. MartTIN GUSINDE. 


Trimborn Hermann. Quellen zur Kulturgeschichte des prékolumbischen Ame- 
rika. Fuentes de la historia cultural de la América precolombina. (Studien 
zur Kulturkunde. Herausgeber Leo Frosentus. 3. Bd.) Veréffentlichung 
des Forschungsinstituts fiir Kulturmorphologie e. V., Frankfurt a. M. 
XV + 262 SS. in 8°. Stuttgart 1936. Verlag STRECKER & SCHRODER. 
Preis: geh. RM 9.—, geb. RM 11.—. Fiir das Ausland 25 Prozent Er- 
maBigung. 

Making use of the inexhaustible archive material in private and public libraries 
of Spain HERMAN TRIMBORN here gives us for the first time “several sources of in- 
formation on pre-Columbian America which are of great importance for the geography, 
history and ethnology of the new world being reports of eyewitnesses”. These publi- 
cations of original documents are appearing under the editorship of Leo FroBENrus in 
the “Studien zur Kulturkunde” series. The original Spanish text is given with an intro- 
duction and bibliography and a good translation into German. The following precious 
documents are published in the book: “Guerra de los Chichimecas” written by GonzALo 
pE LAs Casas (1571—1585). This document was in the library of the convent in Esco- 
_rial and has been prepared for publication by Dr. TRIMBORN. As he remarks in the 
introduction this work is a great source of information for the more primitive hunting 
tribes (comprised under the name Chichimecas). Then the “Description del Rayno del 
Piru” of BALTHASAR Ramirez (1597) is here published for the first time. The document 
had been preserved in the National Library of Madrid. W. Perersen who prepared this 
document for publication says of it: “This brings to light a source of information on the 
land of the Incas, which till now has been inaccessible to science, and which must be 
considered absolutely independent of all the other known descriptions. It rests entirely 
upon the personal observation of a priest who was active in Peru for decades”. The 
third document published and translated is a new edition of the “Relacion y declaragion 
del valle de chincha” of CrisToBAL DE CASTRO Y Dreco pE OrTEGA MoreEJON. PETERSEN 
has also prepared this. It dates from 1558, that is 25 years after the conquest and gives 
a detailed description of the social conditions in the Chincha valley. These documents 
will be all the more welcome as no one can tell what has or will become of the rest of 


the rich fund of material stored up for centuries in the libraries of Spain. 
SyLVESTER A. SIEBER. 
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Firth Raymond, M. A., Ph. D. Art and Life in New-Guinea. 126 pp. with 
more than 80 reproductions, 4°. London: The Studio Limited. New-York: 


The Studio Publications Inc. 1936. Price: sh. 10/6-net. 


Das Buch ist in erster Linie fiir den kunstliebenden Laien bestimmt, aber auch 
den Ethnologen werden die ganz ausgezeichneten Reproduktionen von Gegenstanden aus 
dem Leben der Eingebornen interessieren. Die meisten Objekte stammen aus dem Sepik- 
gebiet, dem Massimdistrikt, dem Papuagolfgebiet und von den Inseln der TorresstraBe. 

Einleitend gibt Frrtu eine kurze Darstellung der geographischen Beschaffenheit 
der Insel, der anthropologischen und ethnologischen Stellung der Bewohner, ein knappes 
Kulturbild der einzelnen Provinzen mit ihren charakteristischen kulturellen und sprach- 
lichen Verschiedenheiten. 

Um einen Gegenstand einigermaBen beurteilen zu kénnen, ist Voraussetzung, zu 
wissen, welche Rolle er im Leben der Eingebornen spielt. Darauf wird mit Recht groBer 
Wert gelegt. Auf die Boots- und Wohnungsformen wird besonders eingegangen und die 
Bedeutung des Mannerhauses als Mittelpunkt des zeremoniellen Lebens betont. 

Bis zur Ankunftszeit der Europder dienten neolithische Steingerate als wichtigstes 
Werkzeug. Die jiingst entdeckten kleinwiichsigen Stamme im Mount-Hagen-Gebiet be- 
sitzen Streitbeile mit so vollkommen symmetrisch geschliffenen Klingen, daB sie an friih- 
chinesische Kostbarkeiten erinnern. (Abb. S. 13 und S. 42.) FirtH macht auch auf- 
merksam auf die Schnitzerei eines menschlichen Gesichtes mit herausgestreckter Zunge 
und einer Schlange darunter auf einer Holztrommel aus dem Tamigebiet, Mandated 
Territory, die westafrikanischen Arbeiten sehr adhnlich ist. (Abb. S. 106.) Besondere 
Beachtung verdient die Spirale in ihren verschiedenen Auspragungen, die die Ornamentik 
des Massimdistrikts geradezu beherrscht und, obwohl hier auf Holzgegenstande be- 
schrankt, mit siidostasiatischen und indonesischen bronzezeitlichen Mustern in Verbindung 
gebracht werden darf, wie neuere Untersuchungen sehr wahrscheinlich gemacht haben. Mit 
aller Vorsicht soll noch auf die auffallende Ahnlichkeit der fiir das Sepikgebiet charak- 
teristischen Riissel- oder Nasenfiguren (Abb. S. 114) mit einer Darstellung des 
elephantenképfigen Ganesha, die aus Java stammt, hingewiesen werden (siehe Ernst 
FUHRMANN: ,,Das Tier in der Religion“, Miinchen 1922, S. 178). 

, Uber den Ursprung der einzelnen Kunstprovinzen kann hier nichts gesagt werden“; 
gewif, gerade bei Vergleich ahnlicher Erscheinungen auf dem Gebiete der Kunst ist 
gréBte Vorsicht am Platz. Hier sind Konvergenzerscheinungen haufiger als auf anderen 
Kulturgebieten, auch werden neue Motive relativ leicht einzeln iibernommen. Trotzdem 
diirfen die Ahnlichkeiten nicht iibersehen werden, denn sie allein ermédglichen uns, 
wenigstens in vielen Fallen, zu beweiskraftigen Kriterien fiir historische Zusammenhange 
zu gelangen. KirA GoEBEL — Wien. 


Hambruch Paul + und Eilers Anneliese. Ponape. 2. Teilband: Gesellschaft und 
geistige Kultur, Wirtschaft und stoffliche Kultur. (Hamburgische Wissen- 
schaftliche Stiftung und Notgemeinschaft der Deutschen Wissenschaft. 
Ergebnisse der Siidsee-Expedition 1908—1910. Herausgegeben von 
G. TniLentus. II. Ethnographie: B. Mikronesien, Bd. 7.) XVII + 386 SS. 
in 4°. Mit 176 Abbildungen im Text und 10 Lichtdrucktafeln. Hamburg 
1936. Verlag: FRIEDERICHSEN, DE GRUYTER & Co. Subskriptionspreis: 
RM 90.—, 72.—. 


In einer Vorbemerkung zum 1. Teilband sagt HamBrucn: ,,Die einheimische Kultur 
war durch europadische und amerikanische Einfliisse zersetzt und befand sich in rascher 
Auflésung. Manches der stofflichen Kultur war véllig verschwunden, damit die Technik 
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ihrer Herstellung; nicht.anders war es um die geistige Kultur bestellt, aus der sich nur 
einige Bruchstiicke retten lieBen. Der Zufall kam zuweilen zu Hilfe. Ein Ganzes zu- 
sammenzusetzen ist nicht gelungen.“ (S.V.) Wenn der vorliegende Band nun doch ein 
ziemlich geschlossenes Bild der Kultur von Ponape bietet, so war das dadurch méglich, 
daB die Herausgeberin — Hamprucn starb am 23. Juni 1933 — die friiheren Berichte 
in das Expeditionsmaterial hineinarbeitete. Dieses selbst setzt sich vielfach zusammen 
aus Mitteilungen der Eingebornen iiber ihre untergehende Kultur. 

Auf diese Art ist der Wissenschaft wenigstens die Kenntnis einer Kultur erhalten- 
geblieben, die dem Ansturm der europdisch-amerikanischen leider so bald erlag. Dank- 
bar ist zu begriiBen die Wiedergabe vieler dieser Mitteilungen in der einheimischen 
Sprache. 

In dem 3. Teilband, der ein Verzeichnis aller von HAMBRUCH gesammelten Texte 
enthalten wird, darf man auch wohl die Darstellung des kulturellen Zusammenhangs mit 
der iibrigen Inselwelt erwarten. ARNOLD BuRGMANN. 


Eilers Anneliese. Westkarolinen. 2. Halbband. Tobi und Ngulu. (Hamburgische 
Wissenschaftliche Stiftung und Notgemeinschaft der Deutschen Wissen- 
schaft. Ergebnisse der Stidsee-Expedition 1908—1910. Herausgegeben 
von G. TuiLenius. II. Ethnographie: B. Mikronesien, Bd. 9, 2. Halb- 
band.) XV + 351 SS. in 4°. Mit 223 Abbildungen im Text und 14 
Tafeln. Hamburg 1936. Verlag: FRIEDERICHSEN, DE GRUYTER & Co. 
Preis: RM 107.—. 


Dieser Band enthalt die Ethnographie der Inseln Tobi und Ngulu mit einem An- 
hang iiber die kulturelle Stellung der westkarolinischen Inseln Songosor, \Pur, Merir, 
Tobi und Ngulu; einen kurzen Exkurs iiber Herkunft des Namens Burgosschnecke und 
einen langeren Beitrag von G. Herzoc, ,,Die Musik der Karolineninseln“. 

Die Ahnlichkeiten im Kulturgut der fiinf Inseln scheinen auf gemeinsamen Ur- 
sprung zuriickzugehen. Nach der Uberlieferung stammt die Bevélkerung von Mogemog 
und ‘besiedelte nach langerem Aufenthalt auf Yap ihre jetzigen Wohnsitze. Ngulu hat die 
Verbindung mit Yap stets aufrechterhalten, wahrend das am weitesten abgelegene Tobi 
keine weiteren Einfliisse mehr von dort erfuhr, sondern, allem Fremden abhold, seine 
Kultur weiterentwickelte und erhielt, trotz zweihundertjahriger Bekanntschaft mit der 
europdischen Kultur. Auf polynesischen Einflu8 weist das Vorkommen der Seebestattung 
auf den Westkarolinen. 

Herzoc untersucht die Gesdange der Karolineninsulaner, insoweit sie von der Siid- 
see-Expedition aufgenommen wurden, und stellt zwei ziemlich gesonderte Lokalstile fest, 
einen westlich-zentralen und einen dstlichen. Beiden eignet eine auffallende Primitivitat, 
die im Westen groBer ist als im Osten. Der Verfasser halt den westlichen Stil fiir den 
alteren, da eine ahnliche Diirftigkeit und Armut uns bisher blo& von Stammen von sehr 
niedrigem Kulturniveau bekannt seien (S. 278). Er steht dabei vor dem Problem, wie 
ein solch primitiver Stil sich bei den sonst zum Teil hochorganisierten Karolinern finden 
kann, und ist sich bewuBt, daB unsere Kenntnisse zur Losung dieser Fragen nicht hin- 
reichen, So ist es fraglich, ob es sich um die Entwicklung nur eines Stiles handelt oder 
um zwei verschiedene Stile, die sich in ihrem Beriihrungsgebiet mischen. 

Eine Sammlung von iiber hundert Liedern illustriert die Darlegungen, wie auch der 
ganze Band in seiner Ausstattung den bisher erschienenen nicht nachsteht. 

ARNOLD BURGMANN. 
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Von Plessen Viktor. Bei den Kopfjdgern von Borneo. Ein Reisetagebuch. 

158 SS. in 8°. Berlin 1936. Schiitzen-Verlag. 

Das Buch bringt Situationsschilderungen von einer Expedition zu den Dajaks, die 
der Verfasser mit seiner Gemahlin im Dienste zoologischer und volkerkundlicher For- 
schungen unternahm. Zugleich galt sein Interesse der Vorbereitung eines Films, det 
mittlerweile schon bekanntgeworden ist unter dem Titel ,,Die Kopfjager von Borneo“. 
Von Piessen drang den Kajan hinauf bis Badang vor; er schildert sein Zusammenleben 
mit den Dajaks und gelegentliches Zusammentrefien mit den Punans. Das reiche Bild- 
material, das dem Buche beigegeben ist, veranschaulicht die Schilderungen und laBt ein 
wenig den Gehalt des Filmes ahnen. ; 

Tagebuchnotizen bieten zwar lebensvolle Schilderungen, enthalten jedoch wohl 
keine letztlich entscheidenden Urteile. So mag man auch manches harte Wort iiber die 
Mission ansehen. ARNOLD BURGMANN. 


Hambly Wilfrid D. Primitive Hunters of Australia. 59 pp. in 8°. 12 Plates in 
Photogravure and 1 Map. (Field Museum of Natural History, Anthro- 
pology Leaflet 32.) Chicago 1936. 


Das Biichlein ist hauptsdchlich als Museumsfiihrer gedacht. Es bietet in groBen 
Ziigen einen Uberblick iiber die Kultur Australiens und Tasmaniens. Obwohl es immer 
wieder auf die Komplexitat der Kultur und lokale Variationen der Kulturgiiter hinweist, 
halt es sich doch nicht ganz von Verallgemeinerungen frei, was aber bei dem Zweck 
des Biichleins und dem Verzicht auf alle strittigen Fragen naheliegt. Am Ende des 
Biichleins ist ein Literaturverzeichnis beigefiigt. Auch im Text wird auf einschlagige 
Monographien hingewiesen. ARNOLD BURGMANN. 


Bunzendahl Otto. Tahiti und Europa, |. Entdeckungsgeschichte der Gesell- 
schaftsinseln. Rassische Verhaltnisse. Stoffliche Kultur und deren Be- 
einflussung durch die Europaer. 272 SS. in 8°. Mit einer Karte. Leipzig 
1935. Verlag und Druckerei der Werkgemeinschaft. 


Vorliegendes Buch gibt ein Bild iiber Technik und Wirtschaft Tahitis und deren 
Beeinflussung durch die Europder in der Zeit von 1767, d. h. von der Entdeckung, bis 
1809. Als Quellen dienen besonders die Aufzeichnungen und Schilderungen der Entdecker, 
deren Begleiter und der Missionare. Auf Grund kritischer Quellenuntersuchung ent- 
scheidet sich BuNnzENDAHL nicht fiir Qurros (1606), sondern fiir den englischen Kapitan 
Wa tis als den Entdecker der Tahitigruppe. Zum erstenmal begegnen sich tahitische 
und europdische Kultur. Bis 1809 gehen etwa fiinfzigmal europdische Schiffe an diesen 
Inseln vor Anker. Diese Reisen haben zunachst wissenschaftliche Zwecke, spaiter kommen 
jedoch politische und wirtschaftliche Interessen dazu. 

Der zweite Teil befaBt sich mit den rassischen Verhaltnissen. Als urspriingliche 
Heimat der Malaio-Polynesier gilt Hinterindien. Die Europderahnlichkeit, verbunden mit 
der dunklen Hautfarbe des Tahitiers, gibt beredtes Zeugnis von der zweifachen Blut- 
mischung, und zwar erstens mit den Ariern vor der Auswanderung aus der Heimat und 
dann mit den Papuanern in Melanesien. 

Nach der Schilderung der rassischen Struktur gibt der dritte Abschnitt Einblick 
in die technisch-wirtschaftliche Kultur Tahitis. Die Darstellung iiber die Technik ist 
genau und vollstandig. Eine reichhaltige Illustration dazu geben die Angaben iiber die 
Art der Werkzeuge und deren Herstellung aus Holz, Stein und Muschein, iiber die 
Waffen, den stark entwickelten und verschiedenartigen Bootsbau, iiber Rindenstoff- 
herstellung, Kleidung, Schmuck (besonders die Tatauierung), Hausbau, Siedlung und 
Hausrat. Die Behandlung der Wirtschaft zeigt, daB der Hackbau unter Anwendung nur 
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geringerer Krafte — wegen der Bodenfruchtbarkeit — im Vordergrunde stand. Sehr 
ausfiihrlich ist der Teil iiber die Haustiere und die Tierwelt im allgemeinen. Ebenfalls 
eingehend geschildert werden die Speisen und Getranke, deren Zubereitung, wie auch 
die interessanten Gebraiuche bei der Mahlzeit. Schiffahrtskunst, Handel und Verkehr 
zwischen den Nachbarinseln bilden die letzten Kapitel. Mit einer gediegenen Zusam- 
menfassung wird diese Arbeit beschlossen. 

Der standige Hinweis auf den europdischen EinfluB zeigt deutlich dessen traurige 
Folgen. Eingeschleppte Krankheiten und andere Faktoren zeitigen ihre Wirkung: Riick- 
gang der Bevélkerungszahl und des starken Kérperbaues dieses Volkes. Die zerstorende 
Wirkung des europdischen Einflusses in der technischen Kultur wird sehr richtig auf 
ein psychologisches Moment zuriickgefiihrt, namlich auf das Minderwertigkeitsgefiihl den 
Europdern gegeniiber. In kurzer Zeit sind die alten, einheimischen Werkzeuge verdranet. 
Die nun eingefiihrte Feuerwaffe, obgleich ungefihrlich in den Handen des Tahitiers, 
steigert doch das Machtgefiihl des Besitzers und fiihrt zu blutigen Kriegen. Vernichtung 
der Wirtschaft und Bevélkerungsabnahme sind die Folgen. 

Das Buch gibt also wirklich ein genaues Bild von Tahiti im allgemeinen und 
speziell seiner technisch-wirtschaftlichen Kultur. Auf jeder Seite, ja sogar in jeder Zeile 
merkt man eine gut fundierte Arbeit, eine gute und objektiv-kritische Benutzung und Aus- 
nutzung der Quellen und der vorhandenen Literatur und deswegen auch eine solide 
Begriindung des Gesagten. Kurz: das Ziel des Buches ist vollkommen erreicht. 

Lupwic Porwot. 


Hirschberg Walter. Vélkerkunde. 112 SS. in 8°. Mit 25 Abbildungen auf 
Tafeln. Wien-Leipzig-Olten 1936. Bernina-Verlag Ges. m. b. H. 


HrirscHBERG’s Volkerkunde ist eine kurze, populare Darstellung, die die einzelnen 
Kulturgruppen in ihrer historischen Folge beschreibt. Aus den ,,Urkulturen“, in denen 
Mann und Frau sich gleichberechtigt gegeniiberstehen, entwickeln sich Kulturen, die im 
wesentlichen zwei Richtungen erkennen lassen. Die eine ist bestimmt durch die Vor- 
machtstellung der Frau, die andere durch die des Mannes, mutterrechtliche und vater- 
rechtliche Kulturen. Eine intensive Mischung fiihrt zu den Hochkulturen. Die Einzel- 
belege sind zur Hauptsache afrikanischen Vélkern und Kulturen entnommen. Das Biich- 
lein vertmittelt den Laien ein Bild der menschlichen Kulturentwicklung, wie es die kultur- 
historische Richtung der Ethnologie herausgearbeitet hat. 

GERHARD SCHREIBER. 


Weegmann Carl von. Die vaterldéndische Erziehung in der japanischen Volks- 
schule: Tokuhon und Shishinsho. 30 SS. in 8°. Tokyo 1935. Deutsche 
Gesellschaft fiir Natur- und Vélkerkunde Ostasiens. Kommissionsverlag 
von Orto HarrassowiTz, Leipzig. 


An der Hand der Lesebiicher (tokuhon) und Moralbiicher (shiishinsho) sucht 
WEEGMANN uns den japanischen Geist verstandlich zu machen. Die Methode des Lese- 
buches ist gut und einpragsam. Beispiel: Ein Bild zeigt, wie der Sohn, ehe er morgens 
zur Schule geht, sich héflich von den Eltern verabschiedet: o/Osan, itte mairimasu (Vater, 
ich gehe), okasan, itte mairimasu (Mutter, ich gehe). Der Sohn kniet dabei mit hoflicher 
Verbeugung im japanisch eingerichtéten Zimmer, Oder: Zwei Madchen spielen ,,Besuch”. 
Zwei Bilder bringen dabei das héflich korrekte Verhalten nach alter Sitte. WEEGMANN’S 
gelungene Analyse zeigt, wie aus den Schulbiichern oft mehr herauszuholen ist, als aus 
dickleibigen Beschreibungsbiichern. Um das Heftchen gut zu verstehen, muB man aller- 


dings die betreffenden japanischen Schulbiicher zur Hand haben. 
THEODOR BrGrINc. 


708 Bibliographie. 


Hofrichter Zdenko. Armenische Teppiche. 28 SS. in 4°. Mit 17 bunten und 
einfarbigen Kunstdrucktafeln. Wien 1937. Verlag der Mechitharisten- 
Druckerei. Kart. S 9.—, numerierte, handsignierte Japanausgabe S 15.—. 


Unter Benutzung und Weiterfiihrung der alteren Arbeiten zu diesem Thema gibt 
der Verfasser als Frucht seiner langjahrigen Studien eine Einteilung der armenischen 
Teppiche des 16. bis 20. Jahrhunderts nach den verschiedenen ornamentalen Motiven und 
wntersucht deren Herkunft. Die Bezeichnung ,,Drachenteppiche“ lehnt er ab, da es sich 
nach seiner Ansicht hier nicht um Darstellungen von Drachen, sondern von Tierhauten 
handelt, die, zum Trocknen aufgehangt, durch ihre phantastischen Formen den Teppich- 
kniipfern Anregung zu ihren Dekorationsmotiven gaben. Mit dieser Erklarung wiirde dann 
auch die ostasiatische Herkunft der betreffenden Motive hinfallig. Ebenso sind die Muster 
kaum durch die Initialen der armenischen Handschriften beeinflu8t, die jahrhundertelang 
keine wesentlichen Verdinderungen aufweisen, wahrend die Teppichkniipfer immer wieder 
neue Anregungen von aufen her aufgenommen haben. 

Die beigefiigten Tafeln sind vorziiglich ausgefiihrt und fiir den Kunsthistoriker 
gewiB von besonderem Interesse. JosEF HENNINGER. 


RoB Colin. Unser Amerika. Der deutsche Anteil an den Vereinigten Staaten. 

317 SS. in 8°. Mit 6 Karten. F. A. BRocknaus, Leipzig 1936. In Leinen 

RM 4.—. 

Der Verfasser beschreibt in warmen Worten alles, was deutsche Auswanderer 
seit Entdeckung Amerikas fiir das Gebiet der heutigen Vereinigten Staaten geleistet 
haben. In der Begeisterung fiir seine Heimat kommt er indes zu gewagten Ausspriichen: 
»lm Anfang des angelsachsisch-protestantischen Amerika steht LutuHer.“ Dadurch 
»gehen die letzten Wurzeln dieses Amerika auf einen Deutschen zuriick“. Dabei erkennt 
er allerdings auch an, daB die Reformation von kalvinischen Angelsachsen auf amerikani- 
schen Boden verpflanzt wurde. Im ganzen genommen enthalt aber das Buch in seinen 
ausgedehnten geschichtlichen Abschnitten sehr viel wertvolles und wenig bekanntes 
Material iiber deutsche Leistungen, besonders auch im Unionsheere, 

Das eigenartige Buch klingt trotz seines streitbaren Charakters friedlich aus. 
Die Deutschstammigen in Amerika werden in Zukunft nicht mehr wie bisher verloren 
sein, sie werden vielmehr ,,auf neuem Boden in neuer Form an der... groBen Idee mit- 
arbeiten, eine bessere, friedlich geordnete Welt zu schaffen, in der ein jedes Volk gemaB 
seinen Gaben und Kraften zu seinem Rechte kommt“. 

Dam. KREICHGAUER. 


Casteret Norbert. Zein Jahre unter der Erde. Hoéhlenforschungen eines Einzel- 
gangers. 176 SS. in 8°. Mit 43 Abb. und 2 Karten. F. A. BRockHaus, 
Leipzig 1936. In Leinen RM 6.—. 


Das Spezialgebiet der Forschungen Casteret’s bilden die unterirdischen FluB- 
laufe. Mehr als irgendein Forscher hat er auf diesem Gebiet seit zwélf Jahren durch un- 
gewohnliches Geschick wie durch fast unerhérten Wagemut geleistet, am méisten in den 
Pyrenden. Er entdeckte da nicht nur iiberraschende geographische Zusammenhdnge, 
sondern auch héchst interessante Kunstwerke steinzeitlicher Jagervolker. Den Anfang 
machte er durch Tauchen in unterirdische Teile der franzOsisch-spanischen Grenz- 
gewasser in den Pyrenden. Dieser Wagemut hat ihn zur Lésung schwieriger wissen- 
schaftlicher Probleme gefiihrt. Auf Grund seiner Forschungen steht es jetzt fest, daB die 
Schmelzwasser des dstlichen Maladettagletschers nicht nach Spanien, wie man erwarten 
sollte, sondern in die Garonne flieBen, daB sie also die Achse der Pyrenaen queren. Im 
ganzen hat Casteretr 300 Hohlen erforscht, darunter einige von unschatzbarem wissen- 
schaftlichem Werte. Dam. KREICHGAUER. 
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Hasert Konstantin. Das Wunder der Weltordnung. Antworten der Natur aut 
die Fragen nach dem Ursprung und Sinn der Welt, des Lebens, des 
Menschen und seiner Seele. 8. ganzlich umgearbeitete Auflage, unter 
Mitwirkung von A. FicLuuper, M. G. Kocanowsky, V. LeEBzELTER und 
A. STRIGL herausgegeben von Oskar Katann. VII + 452 SS. in 8°. Mit 
37 Abbildungen. Verlag ,,Styria‘, Graz-Leipzig-Wien 1936, 


Das Buch stellt sich die Aufgabe, die Ordnung im Weltall nicht nur zu beschreiben, 
sondern auch auf die ZweckmaBigkeit und Harmonie alles Geschaffenen hinzuweisen. 
Nach einer kurzen Schilderung der wahrscheinlichen Entwicklungsfolge des Weltalls 
geht es auf die Geschichte der Erde iiber und auf das, was ihr im Schopfungsbericht ent- 
spricht. Eingehend und anregend dargestellt folgt die Zweckordnung der ganzen Natur, 
besonders im Reich des Belebten. V. LeszeLTer beschreibt in origineller Form die 
Kultur der Vorzeit, A. Srrict berichtet iiber die menschliche Seele und den Sinn der 
Welt. Da die Seelenkrafte in naturwissenschaftlichen Biichern meist stiefmiitterlich be- 
handelt sind, so ist dieser Abschnitt von A. Strict etwas breiter durchgearbeitet als die 
anderen. Den SchluB bildet eine philosophische Erganzung iiber den Sinn der Welt und 
des Menschen, und die ,,richtige Weltanschauung“. Das ganze Buch atmet gesunden 
religidsen Geist, der ein gutes Gegengewicht bildet gegeniiber dem zwar niedergehenden, 
aber in manchen Kreisen immer noch lebendigen Materialismus. 

Dam. KREICHGAUER. 


Dictionnaire de Spiritualité ascétique et mystique, Doctrine et Histoire. Publié 
sous la Direction de MaRceL VILLER, S. J. assisté de F. CAVALLERA et 
J. pe Guipert, S. J. avec le concours d’un grand nombre de collabora- 
teurs. Fascicule VI: Bibliothéques — Byzance. Col. 1601—1986 in 4°. 
Paris 1937. GaBriEL BEAUCHESNE et ses Fils, Editeurs. Rue de Rennes, 
117. Prix de souscription (a partir du prochain fascicule): Fr. 25.—. 


Nach langerer Pause erscheint diese 6. Lieferung, die den umfang- und inhalts- 
reichen 1. Band des Dictionnaire abschlieBt. Neben den einzelnen biographischen Artikeln 
erscheint von besonderem Wert die zusammenfassende Abhandlung iiber: ,,Biographies 
spirituelles*, die nach einem geschichtlichen Uberblick iiber diese Literaturgattung die 
an eine gute Biographie zu stellenden Forderungen darlegt. Artikel, wie Z. B. »BoEHME 
(Jacques) — Mystique protestant allemand“, zeigen, wie sehr sich das Dictionnaire um 
Weite des Gesichtsfeldes bemiiht. Gegenstiande, die diese Zeitschrift besonders interessiert 
hatten, wie ,,Bouddhisme“ oder ,,Brahmanisme“, werden einer spateren Abhandlung Zu- 
gewiesen. — Eine Vorbemerkung macht aufmerksam, daB mit dem nachsten Faszikel 
der Subskriptionspreis von 20 auf 25 Franken erhéht werden mu. A. ROHNER. 
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Alle bei der Redaktion eingegange- Tous les livres envoyés a la rédaction 
nen Biicher werden hier kurz angezeigt seront bri¢vement indiqués ici. On en fera 
und in einer der folgenden Nummern tun compte rendu dans un des numéros 
nach MaBgabe von Zeit und Raum be- suivants selon que le temps et l’espace 
sprochen. Unverlangtes wird nicht zuriick- le permettront. On ne retournera pas les 
gesandt. livres qui n’ont pas été demandés. 


Abel Wolfgang: ,,Die Wirkungen von Druckschwankungen im menschlichen Embryo auf 
dessen Papillarleisten.“ S.-A. aus ,,Forschungen und Fortschritte“, 13. Jahrgang, 
Nr. 3, 1937. 

a Uber den Nachweis anormaler Fingerbeerenmuster bei Verbrechern.“ S.-A. aus 
der ,,Zeitschrift fiir Ethnologie“, 67. Jahrgang. . 

—- — ,,Uber Europaer-, Marokkaner- und Annamiten-Kreuzungen.“ S.-A. aus ,,Zeitschrift 
fiir Morphol. u. Anthropol.“, 1937, Bd. XXXVI, Heft 2. : 

Akademie der Wissenschaften in Wien. Philosophisch-historische Klasse. ,,Anzeiger“, 
73. Jahrgang, 1936, Nr. I—XXVI. Hdlder-Pichler-Tempsky A.-G., Wien und 
Leipzig 1936. 

Annuaire de l'Institut de Philologie et d’Histoire Orientales et Slaves, Tome IV (1936). 
Mélanges Franz Cumont. Université Libre de Bruxelles. Secrétariat de 1’Institut, 
Bruxelles 1936. 

Annual Report of the National Museum for the Fiscal Year 1935—1936. Canada Depart- 
ment of Mines. National Museum of Canada. Bulletin No. 82. J. O. Patenaude, 
Ottawa 1936. 

Ayscough Florence: ,,Der Yangtse Kiang.“ Chinas groBer Strom, seine Legende und seine 
Poesie. ,,Mitteilungen“ der Deutschen Gesellschaft fiir Natur- und Volkerkunde 
Ostasiens. Band XXIX, Teil E. Tokyo 1937. Kommissionsverlag von Otto Har- 
rassowitz, Leipzig. 

Bach Adolf: ,,Deutsche Volkskunde.“ Ihre Wege, Ergebnisse und Aufgaben. Verlag von 
S. Hirzel, Leipzig 1937. 

Benedict Ruth: ,,Zuni Mythology.“ Vol. Il. Columbia University Press, New York City 
1935. 

Bickel Ernst: ,,Lehrbuch der Geschichte der rémischen Literatur.“ Bibliothek der klassi- 
schen Altertumswissenschaft. Band VIII. Carl Winter’s Universitatsbuchhandlung, 
Heidelberg 1937. 

Bijdragen tot de Nederlandsche Taal- en Letterkunde. Prof. Dr. Jac. van Ginneken 
aangeboden op den 2!sten April 1937 ter gelenenheid van zijn 60sten verjaardag. 
»Onze Taaltuin“, VI/1, 1937. W. L. & J. Brusse N. V., Rotterdam. 

Birkeli E.: ,,Les Vazimba de la Céte Ouest de Madagascar.“ Mémoires de l’Académie 
Malgache. Fascicule XXII. Imprimerie Moderne de l’Emyrne. Pitot de la Beau- 
jardiére. Tannarive 1936. 

Bittremieux L.: ,,Woordkunst der Bayombe.“ Lied en Spel, Dans en Tooneel in Beneden- 
Kongo, N. V. Standaard-Boekhandel, Antwerpen 1937. 

— — ,,La Société Secréte des Bakhimba au Mayombe.“ Institut Royal Colonial Belge. 
Mémoires. Tome V)3. Falk fils, Bruxelles 1936. 

Block wera pelgeunicae Ihr Leben und ihre Seele. Bibliographisches Institut A. G. in 
-cipzig 1936, 

Bloys van Treslog Prins: ,,Die Deutschen in Niederlandisch-Indien.“ Mitteilungen“ der 
Deutschen Gesellschaft fiir Natur- und Vélkerkunde Ostasiens. Band XXIX. 
Teil D. Tokyo 1937. Kommissionsverlag Otto Harrassowitz, Leipzig. 

Blunck Hans Friedrich: ,,Die nordische Welt.“ Geschichte, Wesen und Bedeutung der 
nordischen Vélker. Im Propyléen-Verlag, Berlin 1937. 
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Bohner Hermann: »Shdtoku Taishi.“ I. Jogda-Shétoku-H66-Tei-Setsu. II. Jogii-Kwotaishi- 
Bosatsu-Den. Mitteilungen“ der Deutschen Gesellschaft fiir Natur- und Vdélker- 
kunde Ostasiens. Band XXIX, Teil C. Tokyo 1936. Kommissionsverlag von Otto 
Harrassowitz, Leipzig. 

Boone O.: ,,Les Xylophones du Congo Belge.“ Annales du Musée du Congo Belge, 
Tervueren (Belg.). Ethnographie-Série Ill. Tome Ill. — Fascicule 2. Van Campen- 
hout, Bruxelles 1936. 

Brennan Robert Edward: ,,General Psychology.“ An Interpretation of the Science of 
Mind based on Thomas Aquinas. The Macmillan Company, New York 1937. 
Brockelmann C.: ,,Geschichte der arabischen Literatur.“ Erster Supplementband. Liefe- 

rung 9. E. J. Brill, Leiden 1937. 

Bros A.: ,,L’Ethnologie Religieuse.“ Introduction a l'étude comparée des religions primi- 
tives. Librairie Bloud et Gay, Paris 1936. 

Burssens A.: ,,Tshiluba-Teksten in de »Africa‘-Spelling.“ ,,De Sikkel“, Antwerpen 1936. 


Burssens A. en van Bulck G.: ,,Accent in de Kongoleesche Talen.“ S.-A. aus ,,Kongo- 
Overzee", IlI/3, 1937. ,,De Sikkel“, Antwerpen. 

Camavitto Dino: ,,Le leggi dell’evoluzione dei populi e il Messico precortesiano.“ S.-A. 
aus ,,Rivista di Antropologia“, Vol. XXXI. Roma 1936. 

Cohen Marcel: ,,Traité de langue amharique“ (Abyssinie). Université de Paris. Travaux 
et Mémoires de I'Institut d’Ethnologie. — XXIV. Paris 1936. 

Cotter John Lambert: ,,The Occurrence of Flints and Extinct Animals in Pluvial Deposits 
near Clovis, New Mexico.“ Part IV. — Report on Excavation at the Gravel Pit, 
1936. Proceedings of The Academy of Natural Sciences of Philadelphia. Vol. 
LXXXIX, 1937. 

Delachaux Théodore: ,,Ethnographie de la Région du Cunene.“ 2me Mission Scientifique 
Suisse en Angola 1932—1933. S.-A. aus ,,Bulletin de la Société Neuchateloise de 
Géographie, Tome XLIV, Volume II. Neuchatel 1936. 

Dembo Adolfo: ,,La Decoration Dentaria en la America Aborigen.“ S.-A. aus ,,Revista 
Geografica Americana“, Buenos Aires, Febrero de 1937. 

Dempwolff Otto: ,.Einfiihrung in die Sprache der Nama-Hottentotten.“ S.-A. aus ,,Zeit- 
schrift fiir Eingeborenen-Sprachen“, Band XXV, Heft 1, 1934. Dietrich Reimer 
A. G., Berlin. 

Der neue Brockhaus. Allbuch in vier Banden und einem Atlas. Zweiter Band F—K. F. A. 
Brockhaus, Leipzig 1937. 

Douceré Victor: ,,Curiosités Linguistiques.“ Les Langues indigénes des Nouvelles- 
Hébrides seraient-elles étroitement apparentées a nos Langues indo-européennes? 
Librairie Emmanuel Vitte, Lyon-Paris 1936. 

Eberhard Wolfram: ,,Eine neue Arbeitshypothese iiber den Aufbau der friihchinesischen 
Kulturen.“ S-A. aus dem Tagungsbericht der Gesellschaft fiir V6lkerkunde. 
2. Tagung 1936 in Leipzig. 

Evans-Pritchard E. E.: ,,Witchcraft Oracles and Magic among the Azande.“ At the 
,Clarendon Press“, Oxford 1937. 

Finn D. J.: ,,Archaeological Finds on Lamma Island near Hong Kong.“ Part XIII. S.-A. 
aus ,,Hong Kong Naturalist“, Vol. VII, No. 3 and 4. 1936. 

From Stone to Steel. A Handbook to the Cases Illustrating the Ages of Stone, Bronze, 
and Iron. London County Concil. The Horniman Museum and Library. Forest 
Hill, S. E. 23. P. S..King & Son, London 1936. 

Geiger Paul: ,,Volkskundliche Bibliographie fiir die Jahre 1931 und 1932.“ Walter de 
Gruyter & Co., Berlin 1937. races 

Gifford E. W. and Klimek Stanislaw: ,,Yana.“ Culture Element Distributions: II. S.-A. 
aus University of California Publications in American Archeology and Ethnology. 
Volume 37, No. 2. Berkeley, California 1936. ; 

Goeje C. H. de: ,,Op den Oceaan voor en na Columbus (met een oplossing van het 
raadsel van Antilia).“ S-A. aus ,,De West-Indische Gids“, XVIII, 3—4. Martinus 
Nijhoff, ’s-Gravenhage 1936. ' wr 

Goloubew Victor: ,,L’Archéologie du Tonkin et les Fouilles de Dong-so’n. (A propos 
d’un article et d’une lettre de M. Emilie Gaspardone.) Imprimerie d’Extréme- 
Orient, Hanoi 1937. . . 

Grant J. C. Boileau: ,,Anthropometry of the Beaver, Sekani, and Carrier Indians. Canada 
Department of Mines. National Museum of Canada. Bulletin No. 81. Anthro- 
pological Series, No. 18. J. O. Patenaude, Ottawa 1936. ary” ane. 

Grevisse F.: ,,Quelques Aspects de l’Organisation des Indigénes déracinés résidant en 
Territoire de Jadotville.“ S-A. aus ,.Le Trait d’Union“, Anvers 1936. _ ‘% 

Gusinde Martin: ,,Zur Rassenbiologie der Kongo-Pygmaen“. S.-A. aus der ,,Wiener klini- 
schen Wochenschrift“, 1937, Nr. 1. G ; aS PRA 

: ,,Gewinnung einer relativen Zeitfolge aus der Gruppierung der Sozial- 

Send Sth, Ree reNUtelinnen der Anthropologischen Gesellschaft in Wien", 


Bd. LXVII. Wien 1937. 
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ruch Paul: ,,Ponape.“ Ergebnisse der Siidsee-Expedition 1908—1910. Heraus- 
aah gegeben von Dr. G Thilenius. Il, Ethnographie: B. Mikronesien. Band 7, 3. Teil- 
band. Hamburgische wissenschaftliche Stiftung und Notgemeinschaft der deutschen 
Wissenschaft. Friederichsen, de Gruyter & Co. m.b.H., Hamburg 1936. ; 

Hazoumé Paul: ,,Le Pacte de Sang au Dahomey.“ Université de Paris. Travaux et Me- 
moires de I’Institut d’Ethnologie. — XXV. Paris 1937. — : 

Henning Joachim: ,,Die Frau im 6ffentlichen Leben in Melanesien.“ Studien zur Vélker- 
kunde. Jordan & Gramberg, Leipzig 1936. 

Herskovits Melville J.: ,,Life in a Haitian Valley.“ Alfred A. Knopf, New York - London 
1937. 

Herskovits Melville J. and Herskovits Frances S.: ,,Suriname Folk-Lore.“ Columbia Uni- 
versity Contributions to Anthropology, Volume XXVII. Columbia University Press, 
New York 1936. 

Honnorat Michel: ,,La Tour de Babel et la Langue Primitive de la Terre.“ Librairie Orien- 
tale et Américaine. G. P. Maisonneuve, Paris 1936. 

Hrdliéka Ales: ,,The Coming of Man from Asia in the Light of Recent Discoveries.“ S.-A. 
aus Smithsonian Report for 1935. Washington. 

ll Regio Museo Preistorico-Etnografico ,,Luigi Pigorini“ di Roma. Itinerari dei Musei e 
Monumenti d'Italia. la Libreria Dello Stato — Roma — A. XV. E. F. 

Jacobs Melville: ,,Historic Perspectives in Indian Languages of Oregon and Washington.” 
S.-A. aus ,,Pacific Northwest Quarterly“ (January 1937). 

Jadin J. et Matiegka J.: ,,.Mensurations du bassin de quelques femmes Pygmées du camp 
de Paligbo (Ituri).“ S.-A. aus ,,Anthropologie“, XIII, Prague 1935. 

Jahresbericht der Gérres-Gesellschaft 1936. Kommissionsverlag J. P. Bachem G. m. b. H., 
K6ln 1937. 

Jennes Diamond: ,,The Indian Background of Canadian History.“ Canada Department 
of Mines and Resources. National Museum of Canada. Bulletin No. 86. J. O. 
Patenaude, Ottawa 1937. 

~— — ,,The Sekani Indians of British Columbia.“ Canada Department of Mines and Re- 
sources, National Museum of Canada. Bulletin No. 84. J. O. Paternaude, Ottawa 
1937. 

Kende Oskar: ,,Handbuch fiir Geschichtslehrer.““ Erganzungsband 1: Urgeschichte. All- 
Hoe me und Urgeschichte Osterreichs. Franz Deuticke, Leipzig und 

ien 1937. 

Kern H.: ,,Verspreide Geschriften.“ Supplement. Martinus Nijhoff, ’s-Gravenhage 1936. 

Kinder Leopoido: ,,Gramatica y Vocabulario de la Lengua Huitota.“ Imprenta del De- 
partamento, Pasto 1936. 

Kleine A.: ,,Coléoptéres-Brenthides.“ Catalogues raisonnés de la Faune Entomologique 
du Congo Belge. Annales du Musée du Congo Belge, Tervueren (Belgique). Zoo- 
joeics Série Ill. — Section Il. Tome V. —- Fascicule 1. Van Campenhout, Bruxelles 

Koppers Wilhelm: ,,Die Indogermanen- und Germanenfrage“, Neue Wege zu _ ihrer 
Losung. Wiener Beitrage zur Kulturgeschichte und Linguistik, Jahrgang IV 
(1936). Institut fiir V6lkerkunde an der Universitat Wien. Verlag Anton Pustet, 
Salzburg-Leipzig. 4 

— — ,,Le principe historique et la science comparée des religions.“ S-A. aus Annuaire 
de l'Institut de Philologie et d’Histoire Orientales et Slaves, t. IV (1936). (Mélanges 
Franz Cumont). Bruxelles 1936. 

Kroeber Ava eC HINTS perent Distributions: II]. Area and Climax.“ S.-A. aus Uni- 
versity of California Publications in American Archaeology and E : : 
No. 3. Berkeley, California 1936. BY PiDRolOs tay hates 

Laman K. E.: ,,Dictionnaire Kikongo-Francais.“ Avec étude phonétique décrivant les 
dialectes les plus importants de la langue dite Kikongo. Institut Royal Colonial 
Belge. Mémoires. Tome II. Librairie Falk fils, Bruxelles 1936. 

Leakey L. S. B.: ,,Stone Age Africa.“ An Outline of Prehistory in Africa. Oxford Uni- 

‘ versity Press. Humphrey Milford, London 1936. 

Lips Julius E.: ,,Public Opinion and Mutual Assistance among the Montagnais-Naskapi.“ 
S.-A._ aus »American Anthropologist“, Vol. 39, No. 2, April-June, 1937. 

Lopez Cecilio: ,,Tagalog Words adopted from Spanish.“ S.-A. aus The Philippine Social 
Science Review. Volume VIII, No. 3, September, 1936. 

aa O.: ,,Le probléme financier et le probleme économique au Congo belge en 1932.“ 
Ae Royal Colonial Belge. Mémoires. Tome III/2. Librairie Falk fils, Bruxelles 

— — ,,Le Probleme Colonial du point de vue international.“ Institut Royal Colonial 
Belge. Mémoires. Tome V/2. Librairie Falk fils, Bruxelles 1936. 

Mac Leod William Christie: Conservation among Primitive Hunting Peoples.“ S.-A. aus 
The Scientific Montly“, December, 1936, Vol. XLIII. 
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Mc Ilwraith T. E.: ,,Ethnology, Anthropology, and Archaeology.“ Recent Publications. 
_. S.A. aus The Canadian Historical Review, March, 1937. 

Meinhardt Otto: »Altsteinzeitliche Flintgerate aus dem Grunewald bei Berlin.“ S.-A. aus 
» Zeitschrift fiir Geschiebeforschung und Flachlandsgeologie.“ Band 13, Heft 1 
1937. Kurt Hucke, Frankfurt/Oder. ‘ 

Mertens Joseph: ,,Les Ba Dzing de la Kamtsha.“ Institut Royal Colonial Belge. Mémoires. 

: Tome IV/1, Ethnographie. Librairie Falk fils, Bruxelles 1935. 

Michna H. K.: ,,Aus Urzeit und Entwicklung unseres Wohnhauses.“ S.-A. aus ,,Natur und 
Kultur.“ 33. Jahrgang, Heft 4 und 5, Miinchen 1936, 

Moeller A.: ,,Les Grandes Lignes des Migrations des Bantous de la Province Orientale 
du Congo Belge.“ Institut Royal Colonial Belge. Mémoires. Tome VI. Librairie 
Falk fils, Bruxelles 1936. 

Mottoulle L.: »,Contribution a Etude du Déterminisme Fonctionnel de I’Industrie dans 
Education de |'Indigéne Congolais.“ Institut Royal Colonial Belge. Mémoires. 
Tome III/3. Librairie Falk fils, Bruxelles 1934. 

Much Rudolf: ,,Die Germania des Tacitus.“ Germanische Bibliothek. V. Reihe, 3. Band. 
Carl Winter’s Universitatsbibliothek, Heidelberg 1937. 


Nelson N. C.: ,,The Antiquity of Man in America in the Light of Archeology.“ S.-A. aus 
Smithsonian Report for 1935. Washington. 

Noone H. D.: ,.Report on the Settlements and Welfare of the Ple-Temiar Senoi of the 
Perak-Kelantan Watershed.“ ,,Journal of the Federated Malay States Museums“, 
Vol. XIX, Part. 1, 1936. Singapore. 

Patterson Bryan: ,.The Internal Structure of the Ear in Some Notoungulates.“ S.-A. aus 
iy io Series of Field Museum of Natural History. Vol. VI, No. 15. Chicago 


— — ,A New Genus, Barylambda, for Titanoides Faberi, Paleocene Amblypod.“ S.-A. 
aus Geological Series of Field Museum of Natural History. Volume VI, No. 16. 
Chicago 1937. 

Pax Wolfgang: ,,Zum Ramayana.“ S.-A. aus ,,Zeitschrift der Deutschen Morgenlandischen 
ree Band 90, Heft 3—4. In Kommission bei F. A. Brockhaus, Leipzig 
1936. 

Plischke Hans: .,.Der Anteil der Deutschen an der Entdeckung des Stillen Ozeans“ 
(16. bis 18. Jahrhundert). S.-A. aus ,,Nachrichten von der Gesellschaft der Wissen- 
schaften zu Gé6ttingen“. Band I, No. 5. Vandenhoeck & Ruprecht, Gottingen 1936. 

— — ,,Das Institut fiir V6lkerkunde an der Universitat G6ttingen.“ S.-A. aus den ,,Mit- 
teilungen des Universitatsbundes G6ttingerf‘, Jahrgang 18, Heft 1, 1937. 

—  — ,,Karl Sapper, Geographie und Geschichte der indianischen Landwirtschaft.“ S.-A. 
aus ,,G6ttingische Gelehrte Anzeigen“. 198. Jahrgang, Nr. 6, 1936. Vandenhoeck & 
Ruprecht, Géttingen. 

-— — .Zur Ethnographie der Zigeuner.“ S-A. aus ,,Ciba Zeitschrift“, Juni 1936, Nr. 30. 
Berlin. 

Popenoe Dorothy Hughes: ,.The Ruins of Tenampua, Honduras.“ S.-A. aus Smithsonian 
Report for 1935. Washington. 

PreuB Konrad Theodor: ,,Lehrbuch der V6lkerkunde.“ Ferdinand-Enke-Verlag, Stutt- 
gart 1937. 

Rahder J.: ,,Miscellany of personal views of an ignorant fool.“ (Guk[wJansho.) S.-A. 
aus Acta Orientalia, Vol. XV. 1936. 

Ray Verne F.: ,,Native Villages and Groupings of the Columbia Basin.“ S.-A. aus Pacific 
Northwest Quarterly. Vol. 27. 1936. 

Reeth E. P. van: ,.De rol van den moederlijken oom in de inlandsche familie.“ Institut 
Roval Colonial Belge. Mémoires. Tome V/2. Librairie Falk fils, Bruxelles 1935. 

Reinerth Hans: ,.Das Federseemoor als Siedlungsland des Vorzeitmenschen.“ Curt 
Kabitzsch, Leipzig 1936. 

Roberts Frank H. H.: ,.A Survey of Southwestern Archeology.“ S.-A. aus Smithsonian 
Report for 1935. Washington. 

Roberts Helen H.: ,,Musical Areas in Aboriginal North America.“ Yale University 
Publications in Anthropology, Nr. 12. Humphrey Milford, Oxford University Press. 
Yale Universitv Press. 1936. 

Roberts Helen M.: .,The Viewpoint of Comparative Musicology.“ S.-A. aus Music 
Teachers National Association. Volume of Proceedings for 1936. 

Rohmeder W.: ..Argentinien.“ Eine landeskundliche Einfiihrung. E. Beutelspacher, Buenos 
Aires 1937. 

Roy Sarat Chandra and Roy Ramesh Chandra: ,,The Kharias.“ Vol. I and Il. ,,.Man in 
India“, Office, Ranchi 1937. 

Rydbeck Otto: ..Meddelanden fran Lunds Universitets Historiska Museum.“ K. Huma- 
nistiska Vetenskapssamfundets i Lund Arsberattelse 1935—1936, VI. C. W. K. 
Gleerups Forlag, Lund 1936. 

—- — ,,SkAnes Forntid.“ S.-A. aus ,,En Bok om Skane“. Lund 1936. 
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Salis Arnold von: ,,Neue Darstellungen griechischer Sagen.“ II. Picenum. Sitzungsberichte. 


der Heidelberger Akademie der Wissenschaften. Philosophisch-historische Klasse, 
Jahrgang 1936/37. 1. Abhandlung. Heidelberg 1937. Carl Winter’s Universitats- 
buchhandlung. 

Schebesta Paul: ,,Physiologische Beobachtungen an den Ituri-Pygmaen.“ S.-A. aus ,,Zeit- 
schrift fiir Rassenkunde“. Band V. Heft 2, 1937. Ferdinand-Enke-Verlag, Stuttgart. 

— — ,Zwerge als Wildbeuter.“ Von der Jagdleidenschaft der Bambuti vom Ituri 
(Belgisch-Kongo). In ,,Atlantis“, IX. Jahrgang, Heft 4, April 1937. 

Schilde W.: ,,Beitrige zur Kulturgruppierung in Negerafrika.“ S.-A. aus dem Tagungs- 
bericht der Gesellschaft fiir Vélkerkunde. 2. Tagung 1936 in Leipzig. 

— — ,Die Nilotenstellung.“ S.-A. aus_,,Zeitschrift fiir Rassenkunde“, Jahrgang 1937, 
Band V, Heft 2. Ferdinand-Enke-Verlag, Stuttgart. 

Schlaginhaufen Otto: ,,Das neue Heim des Anthropologischen Instituts der Universitat 
Ziirich.“ S-A. aus ,,Archiv der Julius-Klaus-Stiftung, Band XII, Heft 1. Orell 
FuBli, Ziirich 1936. ‘adamed 

— — ,,Die prihistorische (gallische) Ansiedlung bei der Gasfabrik in Basel.“ 

_X. Das Griberfeld im Norden der Ansiedlung B. Die menschlichen Skelett- 
funde. S.A. aus ,,Anzeiger fiir Schweiz. Altertumskunde“. N. F. Bd. 38. Buch- 
druckerei Berichthaus, Ziirich 1936. 

— — ,,Vorlaufige Mitteilung iiber den Langen-Breiten-Index der schweizerischen Stel- 
lungspflichtigen und seine geographische Verteilung.“ S-A. aus ,,Bevolkerungs- 
fragen“. Bericht des Internationalen Kongresses fiir Bevélkerungswissenschaft. 
Berlin, 26. August bis 1. September 1935. J. F. Lehmans Verlag, Miinchen 1936. 

— — ,,Zur Anthropologie der appenzellischen Bevélkerung.“ S.-A. aus ,,Bulletin der 
Schweizerischen Gesellschaft fiir Anthropologie und Ethnologie“, 13. Jahrgang, 
1936/37. Biichler & Co., Bern 1936. 

— — ,,Zur Kenntnis der Handform der Issa-Somali.“ S.-A. aus Archiv der Julius-Klaus- 
Stiftung fiir Vererbungsforschung, Sozialanthropologie und Rassenhygiene. Bd. IX. 
1934. Heft 3/4. Orell FiiBli, Ziirich. 

Schmidt Kurt Dietrich: ,,Die Bekehrung der Germanen zum Christentum.“ 1., 2., 3. Liefe- 
rung. Verlag von Vandenhoeck & Ruprecht in Gottingen. 

Schmidt Wilhelm: Handbuch der Methode der kulturhistorischen Ethnologie.“ Verlag 
Aschendorff, Miinster in Westfalen. 1937. 

Schomerus Rudolf: ,,Die Religion der Nordgermanen im Spiegel christlicher Darstellung.“ 
Robert Noske, Borna, Bez. Leipzig 1936. 

Schramm Percy Ernst: ,,Geschichte des englischen K6nigtums im Lichte der Krénung.“ 
Verlag H. Bohlaus Nachf., Weimar 1937. 

Schreiber Georg: ,,Deutsche Bauernfrémmigkeit in volkskundlicher Sicht.“ Forschungen 
zur Volkskunde, Heft 29. L. Schwann, Diisseldorf 1937. 

Schultze Ernst: ,,Meeresscheue und seetiichtige Vélker.“ Weltgeschichtliche Beitrage zur 
Volkerpsychologie. Ferdinand-Enke-Verlag, Stuttgart 1937. 

Siguret J.: ,,Territoires et Populations des Confins du Yunnan.“ Editions Henri Vetch, 
Peiping 1937. 

Stephen Alexander M.: ,,Hopi Journal.“ Edited by Elsie Clews Parsons. Columbia Uni- 
versity Contributions to Anthropology, Volume XXIII, Parl I and II. Columbia 
University Press, New York 1936. 

Stiibel H.: ,,Die Li-Staémme der Insel Hainan.“ Ein Beitrag zur Volkskunde Siidchinas. 
Klinkhardt & Biermann Verlag, Berlin 1937. 


Sudetendeutsche Rufe aus einem Jahrtausend. Herausgegeben vom Bunde der Deutschen. 
» lag des Buches“, 1936. 
Sugden Herbert W.: ,, The Grammar of Spenser’s Faerie Queene.“ Language Dissertations 


No. 22. Supplement to Language, Journal of the Linguistic Societ fA : 
Philadelphia 1936. ge, J 8g ociety of America. 


Sukenik E. L.: ,,A Chalcolithic Necropolis at Hederah.“ An Account of an Excavation 
Conducted on Behalf of the Hebrew University, Jerusalem. Jerusalem 1937. 
Tagungsberichte der Gesellschaft fiir Vélkerkunde. Bericht iiber die II. Tagung 1936 in 

: Leipzig. Otto Harrassowitz, Leipzig 1937. 
Tauber C.: ,,Die Friih-Melanesier verbreiten ihre Kultur und Sprache in alle Erdteile.“ 
Tc aa ie eae Mai 1937. : 
eBmann Ginter: ,,Die Baja.“ Ein Negerstamm im mittleren Sudan. II. Geistive Kul 
Strecker und Schréder, Verlag, Stuttgart 1937. sce ra 
The Kalyana Kalpataru. Sri Krishna Number, January 1937. Editors C. L. Goswami 
7 Krishnadas. ‘ 
reimer Karl: ,,Das tschechische Rotwelsch.“ Entstehung und Schichten Slavica“ 
Bd. XIII. Carl Winter’s Universitatsbuchhandlung, Heidelberg 1937000" ; 


Voigt Wolfgang: ,,Die Wertung des Tieres in der zarathustri igion.“ 
Ernst Reinhardt, Miinchen 1937. ae He neta: waerbaiy 1am 
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Wagner Georg: ,,Katholische auslanddeutsche Mission.“ Herausgegeben von Dr. Emil 
Clemens Scherer. Druck und Verlag L. Schwann, Diisseldorf 1936. 

Ward Edward: ,,Marriage among the Yoruba.“ The Catholic University of America. 
Anthropological Series. No. 4. Washington, D. C. 1937. 

Warner W. Lloyd: ,,A Black Civilization.“ A Social Study of an Australian Tribe. Harper 
& Brothers Publishers, New York and London 1937. 

Weck Cee »Heilkunde und Volkstum auf Bali.“ Ferdinand-Enke-Verlag, Stuttgart 


Weller Friedrich: ,,Brahamajalasutra.“ Tibetischer und mongolischer Text. Kommissions- 
verlag Otto Harrassowitz, Leipzig 1934. 

Weidenreich Franz: ,,The Mandibles of Sinanthropus Pekinensis: A Comparative Study.“ 
Palaeontologia Sinica. Series D, Volume VII, Fascicle 3. The National Geological 
Survey of China. Peiping 1936. 

Wenhold Lucy L.: ,,A 17th Century Letter of Gabriel Diaz Vara Calderon, Bishop of Cuba, 
Describing the Indians and Indian Missions of Florida.“ S.-A. aus Smithsonian 
Miscellaneous Collections, Volume 95, Nr. 16. City of Washington 1936. 

Wintemberg W. J.: ,,Roebuck Prehistoric Village Site, Grenville County, Ontario.“ 
Canada Department of Mines. National Museum of Canada. Bulletin No. 83. 
J. O. Patenaude, Ottawa 1936. 

Wissler Clark: ,,Changes in Population’ Profiles. among the Northern Plains Indians.“ 
S.-A. aus Anthropological Papers of the American Museum of Natural History. 
Volume XXXVI, Part I. New York City 1936. 

Wolf Walther: ,,Wesen und Wert der Agyptologie.“ Leipziger Agyptologische Studien, 
Heft 8. Verlag J. J. Augustin, Gliickstadt-Hamburg-New York 1937. 


ee 
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Zeitschrifitenschau. — Revue des Revues. 


Africa (London). X/2. 1937. 
Moore R. J., Industry and Trade on the Shores of Lake Mweru. — Junod H. Ph., 


Coutumes Diverses des Vandau de |’Afrique Orientale Portugaise. — Beemer Hilda, The 
Development of the Military Organization in Swaziland. — Leith-Ross S., Notes on the 
Osu System among the Ibo of Owerri Province, Nigeria. — Raum Otto F., Language 


Perversions in East Africa. —- Supplement to Vol. X, No. 2: Ward Ida C., Practical 
Suggestions for the learning of an African Language in the Field. 


American Anthropologist (New Haven). XXXIX. 1937. 


1: Childe Gordon V., The Antiquity of the British Bronze Age. — Nishioka Hideo 
and Schenck W. Egbert, An Outline of Theories Concerning the Prehistoric People of 
Japan. — Eggan Fred, Historical Changes in the Choctaw Kinship-System. — Smeaton 
Winifred, Tattooing among the Arabs of Iracq. — Li An-Che, Zuni: Some Observations 
and Queries. — Provinse John H., Cooperative Ricefield Cultivation among the Siang 
Dyaks of Central Borneo. — Emeneau M. B., Toda Marriage Regulations and Taboos. — 
Zolotarev Alexander M., The Bear Festival of the Olcha. — Senter Donovan and Hawley 
Florence, Hopi and Navajo Child Burials. — 2: Opler M. E., Apache Data Concerning 
the Relation of Kinship Terminology to Social Classification. — Beaglehole Ernest, Poly- 
nesian Anthropology Today. — Lips Julius E., Public Opinion and Mutual Assistance 
among the Montagnais-Naskapi. — Davidson D. S., The Question of Relationship 
between the Cultures of Australia and Tierra del Fuego. — Titiev Mischa, A Hopi Salt 
Expedition. — Herskovits Melville J., The Significance of the Study of Acculturation for 
Anthropology. — Whorf B. L., The Origin of Aztec TL. — Seagle William, Primitive 
Law and Professor Malinowski. — Davis Kingsley and Warner W. Lloyd, Structural 
Analysis of Kinship. 


Anthropologischer Anzeiger (Stuttgart). Jahrgang XIII/3—4. 1937. 


Krogh Christian v., Serologische Untersuchungen iiber die stammesgeschichtliche 
Stellung einiger Primaten. — Ehrhardt Sophie, Neuzusammensetzung des Schidels vom 
Kaufertsberg. — Csik L. und Apor Ladislaus, Anthropologische Untersuchungen an ein- 
und zweieiigen Zwillingen. — Steiner Otto, Die Verteilung der Fingerabdruckmuster im 
kreis Tettnang, Wiirttemberg (Bodenseegebiet), und ihre Beziehungen zur Siedlungs- 
geschichte. Eine Schulkinderuntersuchung. — Breitinger Emil, Vergleichbare Verteilungs- 
Sees (Frequenzpolygone). Ein Vorschlag zur Vereinheitlichung der zeichnerischen Dar- 
stellung. 


Antiquity (Gloucester). XI/41. 1937. 


Clark Grahame, Scandinavian Rock-engravings. — Gordon D. H., The Mother- 


Goddess of Gandhara. — Vayson de Pradenne A., The Use of Wood in Megalithic 
Structures. 


Bantu Studies (Johannesburg). 1937. 


X/4: Kirby Percival R., The Musical Practices of the /?auni and + khomani Bush- 
men. — Doce C. M., An Outline of # khomani Bushman Phonetics. — Games, Plays and 
Dances of the # kKhomani Bushmen. — XI/1? Read Margaret, Songs of the Ngoni people. 


—— Brelsford Vernon, Some Reflections on Bemba Geometric Decor ti = 
H. D., Marginal Notes to Wikar’s Journal. vie a 
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Bollettino della R. Societé Geografica Italiana (Roma). Serie VII, Vol. II. 


1: Algranati Gina, Osservazioni anthropogeografiche sull’ isola d’ Ischia. — Orto- 
lani Mario, Il bacino del Nilo Azzurro secondo recenti ricerche. — 2—3: Rossi Ettore, 
Appunti di un viaggio nel Yemen. — 4: Migliorini Elio, Economia rurale ed insediamento 
nell’ isola di Scarpanto. — Kovalevskij G., Limite di estensione verticale delle piante 
coltivate in Abissinia. 


Bulletin de l’Ecole Francaise d’Extreme-Orient (Hanoi). XXXV/2. 


Sastri K. A. Nilakanta, Lorigine de l’alphabet du Champa. — Parmentier H., La 
construction dans l’architecture khmeére classique. — Colani M., Haches et bijoux. Répu- 
blique de |’Equateur, Insulinde, Eurasie. 


Bulletin de l'Institut Francais d’Archéologie Orientale (Le Caire). XXXVI/1. 


Pillet M., L’extraction du granit en Egypte a l’époque pharaonique. — Keimer L., 
Sur quelques représentations de caméléon de |’ancienne Egypte. — Vandier J., Un nouvel 
Antef de la Xle dynastie. 


Bulletin des Juridictions Indigénes et du Droit Coutumier Congolais (Elisa- 
bethville). V/1. 1937. 


Grévisse F., Les Bayeke. — Marchal R., Le droit foncier coutumier des Bazela, 
des Balomotwa et des Banwenshi. — Tauxier L., Crimes et superstitions indigenes: 
féticheurs contre sorciers. 


Congo (Bruxelles). I. 1937. 


1—2: Bernard J., L’>homme primitif a la lumiére de l’ethnologie moderne. — 
Delobbe, L’oncle maternel dans la famille Kundu. — Van Caeneghem R., De Kasala-Zang 
der Bakwa-Tshimini. — 3: Van Caeneghem R., De bruidschat en de verloving in de 
spreekwoorden der Lulua- en Baluba-Menschen. 


Djawa (Jogjakarta, Java, N. O.1.). XVII/1—2. 1937. 


Stutterheim W. F., De Oudheden-Collectie van Z. H. Mangkoenagoro VII te 
Soerakarta. 


Ethnographia Népélet (Budapest). XLVII/4. 1936. 


Szabolcsi B., Die Verbreitung der Pentatonie und ihre Bedeutung fiir die Kultur- 
geschichte. — Szendrey A., Denkmaler der Sippen-Organisation. — Wagenhuber A., Er- 
schiitterung und Messen. — Tagan G., Justiz und Bestrafung des Pferdediebstahls bei 
den Kirgisen. — Die Pferdekrankheiten und deren Heilung bei den Kirgisen und 


Baschkiren. 


Ethnologia Cranmorensis (Chislehurst). 1. 1937. 


Akpata Chief A.,. Benin: Notes on Altars and Bronze Heads. — Benin: Bronze 
Head and Ring: A Suggestion. — N. W. Coast: A Memorial Figure of a Haida Shaman. 
— Beasley H. G., Cook Group: Notes on a Feather Headdress. — Tibet: Some Notes on 
Two Crystal Masks. — Gruning E. L., Cook Group: Notes on Burial Caves. — Lazarus 
D. M., Ontong Java: Marriage and Birth Rites. — West Africa: Two Specimens for 


Exchange. 


Ethnos (Stockholm). 1937. 

1: Karlbeck O., Some Chinese bronze Hu from Anyang. — Lagerkrantz S., Preli- 
minare Notizen iiber die Ringflasche und ihre Ausbreitung in Afrika. — Apenes 0O., 
Abbreviated method for calculating Maya calendar round dates. — Linné S., Notes on 
the archaeology “of Venézuéla. —— 2: Birket-Simith Kaj, The composite comb -in North 
America. — Eberl-Elber Ralph, Die Masken der Mannerbiinde in Sierra Leone. — 
De Kleen Tyra, Menaka and Indian dancing. — Linné S., Hunting and fishing in the 
Valley of Mexico in the middle of the 16th century. 


Finnisch-ugrische Forschungen (Helsinki). XXIV/1—3. 1937. 


Tunkelo E. A., Uber éinen urfinnischen Trennungskasus auf -tta- tta. — Ravila 
Paavo, Uber das finnisch-ugrische Komparativsuffix. — Harva Uno, Antero Vipunen. — 
Hamalainen Albert, Ein uraltes finnisch-ugrisches Fischereigerat. — Toivonen Y. H., 
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sen und Zugvogel, — Vaisinen A. O., Die obugrische Harfe. — Juvas, Maija- Vil- 
a enee Uber fie Kinderreime vom Marienkafer und dessen Benennungen im 
Finnischen und Estnischen. — Lewy Ernst, Zur Betonung des Erzémordwinischen im 
Satze. — Rasdnen Martti, Uber die langen Vokale der tiirkischen Lehnworter im Unga- 
tischen. — Beke ©., Zur Lautgeschichte der slawischen Lehnworter im Ungarischen. — 
Uber die Geldrechnung der Tscheremissen. — Itkonen Erkki, Uber die Etymologie von 
fi. mahla ,,Baumsaft“ und maaliskuu ,,Marz“. — Beke ©., Worterklarungen. — Lewy 
Ernst, Erzimordwinisches sajems ,,nehmen“ perfektivierend. — Fuchs D. R., Uberein- 
stimmungen in der Syntax der finnisch-ugrischen und tiirkischen Sprachen. 


Folk (Leipzig). I/1. 1937. 


Mackensen Lutz, Heimat, Kolonie, Umvolk. — Tréfois Cl., La Technique de la 
Construction rurale en bois. — Christiansen R., Norwegian folklore-research through 
25 years. — Antoniadis S., Le mouvement folkloriste en Grece. 


Folk-Lore (London). XLVIII/1. 1937. 


Hooke S. H., Time and Custom. Presidential Address, 17th February 1937. — 
Crowfoot Grace E., Custom and Folk Tale in Palestine. — The Dowry or Bride Price. 


Forschungen und Fortschritte (Berlin). XIII. 1937. 


10: Obermaier Hugo, Quartarprobleme in Oberitalien und Toskana. — 11: Zotz 
Lothar, Der erste friihaltsteinzeitliche Faustkeil aus Ostdeutschland. — Zimmer Heinrich, 
Zur Symbolik: der Hindutempel. 


Journal Asiatique (Paris). CCXXVIII. 1936. 


Pazyluski J. et Lalou M., Récits populaires et contes bouddhiques. — Benveniste E., 
Notes parthes et sogdiennes. — Duchesne-Guillemin Jacques, Les citations avestiques de 
lAugmadai¢a. — Sakisian Arménag, Les questions de Kotahya et de Damas dans la 
céramique de Turquie. — Fazy M. Robert, La chronique de Damas et les sources chré- 
tiennes de la premiere croisade. — Hagenauer C., A propos de nouvelles recherches 
concernant le Leao-tong, la Corée et le Japon (Shikoku) antiques. — Les Gores (mise 
au point). — Rabino M., Les dynasties du Mazandaran de l’an 50 avant lhégire a |’an 
1006 de Vhégire (572 a 1597—1598), d’aprés les chroniques locales. — Fazy Robert, 
Baudoin ler et Petra (novembre a décembre 1100). 


Journal de Psychologie (Paris). XXXIII/9—10. 1936. 

Valentine C. W., La psychologie génétique du rire. — Giltay M., Sur l’apparition 
et le développement de la notion du nombre chez l’enfant de deux a sept ans. 
Journal of the Royal African Society (London). XXXVI/143. 1937. 


Lord Hailey, Nationalism in Africa. — Dollmann Guy, The Basenji Dog. — Culwick 
A. T. and G. M., What the Wabena Think of Indirect Rule. — Morewood-Dowsett J., 
Ancient Roman Policy in ‘Africa. — Supplement: Lavauden M. Louis, The Equatorial 
Forest of Africa: Its Past, Present, and Future. 


Journal of the University of Bombay (Bombay). V/4. 1937. 


Duarte Adrian, Piracy in the Western Seas in the Reign of Aurangzeb. —. Gode 
P. K., Studies in the History of the Angrias. — Goetz Hermann, Life ae Art in the 
Mughal Period. — Nandimath S. C., Godachi Plantes of Kirtivarman. 


La Géographie (Paris). LXVII. 1937. 


2: Maurice R. P., Le pays des Bapimbwe. — Bertrand Gabrielle, Chez les Ainos. — 
oe Geo-Fourrier G., Sur le Bahr Sara. — Maurice R. P., Le pays des Bapimbwe. s 4: De 
Kerven Valentine, Chez les Hommes des Sables. — Maurice R. P., Le pays des Bapimbwe. 
— Dalet R., Essai sur les pagodes cambodgiennes et leurs annexes. - 


Language (Baltimore). XII/4. 1936. 


Kent Roland. G., Assimilation and Dissimilation. — Sapir E.. Ti 
on Tocharian, I. — Marti Berthe M., Proskynesis and aan ids ihe 
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L’Anthropologie (Paris). XLVII/1—2. 1937. 


_ Boule Marceltin, Le Sinanthrope. — P. Teilhard de Chardin, Notes sur la Paléon- 
tologie humaine en Asie méridionale. — Chevket A. Kansu, Etude anthropologique de 
quelques squelettes d’Alcahéyiik. —- Valsik J. A., Etudes anthropologiques sur les 
Sathagaet Sheer du Dourmitor. — Millous P., La frontiére ethnique Soudano-Bantou au 

oun. 


Kongo-Overzee (Antwerpen). III/4. 1937. 


Burssens A. en van Bulck G., Accent in de Kongoleesche talen. — Mortier Rodolf, 
Volken en Volksverhuizingen in Ubangi (Belgisch-Kongo). 


Man (London). XXXVII. 1937. 


54—70: Hocart A. M., Initiation and Healing. — Childe V. Gordon, On the Causes 
of Grey and Black Coloration in Prehistoric Pottery. — Stevenson H. N. C., Land Tenure 
in the Central Chin Hills of Burma. — Roheim Geza, Death and Mourning Ceremonies 
at Normanby Island. — Worthington E. R., The Changing Environment of Africans, — 
71—88: Lazarus D. M. and Beasley H. G., Live Bait Fishing in Ontong Java. — 
Beasley H. G., Notes on the Fishing Applicances from Ontong Java. — Le Gros 
Clark W. E., The Status of Pithecanthropus. —- Macrae F. B. and D. Lancaster, Gordon 
Stone Age Sites in Northern Rhodesia. — 89—112: Jeness Diamond, Arrow-Straighteners, 
Thong-Smoothers, and Batons-de-commandement. — Asboe Walter, Agricultural Methods 
in Lahoul, Western Tibet. — Heath D. F., Bussa Regalia. 


Man in India (Ranchi). XVI/4. 1936. 


Bhupendra Nath Datta, Vedic Funeral Customs and Indus Valley Culture. — 
L. A. Krishna lyer, Kuttichathan, Confessions of Sufferer. 


Mededeelingen (Oegstgeest). LXXXI/1. 1937. 


Gouweloos M. J., Het doodenritueel bij de To Wiaoe. 


Mitteilungen der Geographischen Gesellschaft in Wien (Wien). LXXX. 1937. 


12: Von Nischer-Falkenhof Ernst, Untersuchungen zur vor- und friihgeschicht- 
lichen Besiedlung Niederdsterreichs. — O. A., Die Renntierzucht in Nordkanada. — 3—4: 
Knoche Walter, Eine Bemerkung iiber die Termitensavannen. 


Monumenta Serica (Peking). II/1. 1936/37. 


Chien-Shih Shen, An essay on the primitive meaning of the character kui. — 
Schuster Carl, A comparative study of motives in western Chinese folk embroideries. — 
Zach Erwin von, Tu Fu’s Gedichte, II. Buch (translation). — Hsiao-Tung Fei, The problem 
of Chinese relationship system. — Eberhard W. and Miiller R., Contributions to the astro- 


nomy of the San-kuo period. 


Népiink es Nyelviink (Szeged). IX/2. 1937. 
Mészaros Gyula, Ein jazygisches Sprachdenkmal in Ungarn. — Horger Antal, Eine 
interessante ungarische Wortfamilie. 


Oceania (Sydney). VII. 


and Pratices in New Ireland. — Campbell T. D., Gray J. H. and Hacket C. J., Physical 


Ceremony of the Wantoat. — McConnel Ursula H., Mourning Ritual among the Tribes 
of Cape York Peninsula. — Aiston George, The Aboriginal Narcotic Pitcheri. 


Onze Taaltuin (Rotterdam). V. 1937. 
10: Overdiep G. S., Zinsklankvorm en intonatie. — 11; Ginneken Jac. van, De 
structuur van het gesprek. 
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Orientalia (Roma). VI/3. 1937. 

Wajnberg L., Beitrage zu den mehrlautigen Wurzeln im Amharischen. — Mitt- 
woch E, aa Scilobies H., Altsiidarabische Inschriften im Hamburgischen Museum fiir 
Vélkerkunde. — Ungnad A., Babylonische Kriegsanleihen. — Die ,,t‘“-Form des akka- 
dischen Verbs. 


Ostasiatische Zeitschrift (Berlin und Leipzig). XII/6. 1936. 


Fischer-Wieruszowski Frieda, Japanische Lackkunst des 18. Jahrhunderts im Dienst 
einer europdischen Satire. — Gangoly O. C., Mughal and Rajput Miniatures. — Umehara 
Sueji, Uber die Bronzezeit in China. — C., Der Widder der Sammlung Baron von der Heydt. 


Primitive Man (Washingtcn). IX/4. 1936. 
Flannery Regina, Some Aspects of James Bay Recreative Culture. —- Ward Edward, 
The Parent-Child Relationship among the Yoruba. 


Religions (Londcn). 18. 1937. 


Gaster Theodor .H., New ‘Light on Early Palestinian Religion. More Texts from 
Ras Shamra. — Murphy John, The Indus Civilisation in Relation to Indian Religions. 


Revue anthropologique (Paris). XLVII/1—3. 1937. 


Brouwer D., Contribution a l’anthropologie des montagnards des iles d’Alor et 
de Plantar (Archipel de Timor, Indes neerlandaises orientalcs). — Poisson G., Les Rela- 
tions préhistoriques entre I’Inde et le Bassin de la Méditerranée. — Commandant Octobon, 
Le néolithique de la grotte de Bédeilbac (Ariége). 


Revue de l'Institut de Sociologie (Bruxelles). XVI/4. 1936. 


Loey, A. van, Changements phonétiques et Sociologie. — Buyssens R., Du Carac- 
tére sociologique du Nom propre. 


Revue de l’Université d’Ottawa (Ottawa). VII/2. 1937. 


Desrosiers Leo-Paul, La connaissance des langues indiennes dans la Nouvelle- 
France. — Morice Adrien-G., La race métisse. Etude critique en marge d’un livre récent. 
— Pere Louis-Marie, Les problemes de l’hérédité. 


Studi e Materiali di Storia delle Religioni (Bologna). XII/3—4. 1936. 


Cassuto U., Il calendario di Gezer e il suo valore storico-religioso. — Gaster Th. H., 
The story of Aqhat. — Furlani G., Nuovi documenti sui Yezidi. — Kerenyi C., La reli- 
gione antica e la psicologia religiosa. — Guarducci Margh., Artemis Toxia. — Kluge 
Theodor, Die Bleitafel von Magliano. 


Sudan Notes and Records (Khartoum). XIX/2. 1936. 


Evans-Pritchard E. E., The Nuer: Age Sets. — Bloss J. F. E., The Story of Suakin. 
— Arkell A. J., Dafur Antiquities — I. Ain Farah. — Bell G., Nuba Fertility Stones. — 
Arkell A. J., Mani Magic in Northern Dafur. — The Steel and Tinder in Dafur. — The 
Removal of the Uvula in Infants in Dafur. — Swaw W. B. K., The Ruins at Abu Sufyan. 
— Beaton A. C., Bari Songs. — Lorimer F. C. S., The Meghadib of El Damer. — Aglen 
E. F., Kordofan Superstitions. — Paul A., Sagia Custom in Shendi District. — Whalley 
R. C. R., Note on the Adonga Anuak. 


The Journal of the Anthropological Society of Tokyo (Tokyo). LII. 1937. 


591: Miyake Soetsu, Studies on the Palm Patterns of the Inhabitants of Osumi 
Prova Kobayashi Pomoo, On the Bronze from Tonkin, Annam. — Yahata Ichiro, Some 
Types of Potteries from Echigo Prov. — 592: Akabori Eizo and Suda Akiyosi, On the 
Finger Pattern of the Mongolians in West Snit. — Nisioka Hideo, Human Teeth from an 
Ancient Tomb on the Lower Tamba-River. — 593: Niioka Takehiko, On Potteries with 
Loops on Internal Surface found in Karafuto. — Yoshimi Tsuneo, An example of the 


Trephined Skull of the Stone Age People of Japan. — Yahat 
Potereanethitlandion g p Jap ata Ichiro, Some Type of the 
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The Journal of the Polynesian Society (New Plymouth N. Z.). 1936. 


XLV/4: Davidson D. S., The Pacific and Circum-Pacific Appearances of the Dart- 
game. — Skinner H. D., Maori Amulets in Stone, Bone, and Shell. — Capell A., A Sika- 
yana Vocabulary. — Maude H. C. and H. E., String-figures from the Gilbert Islands. — 
The Oldman Collection of Maori Artifacts. — XLVI/1: Davidson D. S., The Pacific and 
Circum-Pacific Appearances of the Dart-game. — Capell A., A Sikayana Vocabulary. — 
He-kiki-waka-taua -—— The Stone Anchors of the Matahorua, Tokomaru and Tainui 


Canoes. — Maude H. C., and H. E., String-figures from the Gilbert Islands. — The 
Oldman Collection of Maori Artifacts. 


The Moslem World (New York). XXVII/2. 1937. 


Jones W. Idris, Some Arab Folk-Tunes. — Marais Benjamin J., Northern Nigeria. 
T’oung Pao (Leiden). XXXIII/1. 1937. 
Dubs Homer H., The ,,Golden Man“ of former Han times. — Contag Victoria, Das 


Mallehrbuch fiir Personenmalerei des Chieh tzu yiian. 


Tropisch Nederland (Amsterdam). IX. 1937. 


21: Van Diejen-Roemen J. M. te Tobelo, Adatgebruiken en Legenden van Halma- 
heira. — 22: Schnitger F. M., Beelden van Tjeta (Java). — Nieuwenhuis A. W., Het In- 
landsch Bestaan in de Minahasa, voorheen en thans. — 23: Kamerling Z., Padang in den 
ouden tijd. — Nieuwenhuis A. W., Het Inlandsch Bestaan in de Minahasa, voorheen en 
thans. — 24: Kamerling Z., Padang in den ouden tijd. — Nieuwenhuis A. W., Het In- 
landsch Bestaan in de Minahasa, voorheen en thans. — 25: Schnitger F. M., Terracotta 
Beelden van Java, Bali en Celebes. — Nieuwenhuis A. W., Het Inlandsch Bestaan in de 
Minahasa, voorheen en thans. — 26: Van Diejen-Roemen te Tobelo, Adatgebruiken en 
Legenden van Halmaheira. — Nieuwenhuis A. W., Het Inlandsch Bestaan in de Mina- 
hasa, voorheen en thans. 


Wiener Prahistorische Zeitschrift (Wien). XXIII/2. 1936. 


Menghin O., Urgeschichtliche Feldforschungen in Nordtirol 1936. — Hild A. und 
Menghin O., Der Ringwall auf dem Feldkircher Stadtschrofen, Gemeinde Frastanz (Vor- 
arlberg). — Dumitrescu W., Betrachtungen iiber die ,,Steckdosen“ der rum&nisch-bul- 
garischen Boian-A-Kultur. 


Zeitschrift fiir Eingebornen-Sprachen (Berlin). XXVII/3. 1937. 


Kuhn G., Pedi-Texte. — Meyer E., Etymologische Lautlehre des Nyanja (Nyasa- 
land). — Kahler H. J., Untersuchungen tiber die Laut-, Wort- und Satzlehre des Nias. — 
Damman E., Sprachproben aus dem Segedju. 


Zeitschrift fir Morphologie und Anthropologie (Stuttgart). XXXVI/2. 1937. 


Hauschild Rita, Rassenunterschiede zwischen negriden und europiden Primordial- 
cranien des 3. Fetalmonats. Ein Beitrag zur Entstehung der Schaddelform. — Abel Wollt- 
gang, Uber Europder-Marokkaner- und Europaer-Annamtten-Kreuzungen. 


Zeitschrift fiir Rassenkunde (Stuttgart). V. 1937. 


2: Schebesta Paul, Physiologische Beobachtungen an den Ituri-Pygmaen. — 
Koganei Yoshikiyo, Zur Frage des _,,siidlichen Elementes“ im japanischen Volke. — 
Schilde W., Die Nilotenstellung. — Apostolakis Georg, Die Lange: des Darmrohres der 
Griechen. — Wellisch S., Anthropologische Rassenanalyse. — Bruchhagen Paul, Trieb 
und Rasse. — Count Earl W., Uber scheinbar menschliche Rassenziige an Gorillaschadeln. 
— Lebzelter V., Die Typen der Art- und Rassenbildung. — Miiller Giinter, Ein eigen- 
artiger Rassentypus Siziliens. — Steinwallner B., Zur Geschichte der Entmannung. — 
Routil Robert, Ein Beitrag zur Anthropologie Savoyens. — Hennig R., Uber den ,,semi- 
tischen“ Typus bei den Papuas. — 3: Eickstedt E. Frh. v., Geschichte der anthropolo- 
gischen Namengebung und Klassifikation (unter Betonung der Erforschung von Siid- 
asien). — Die Bedeutung des 24. April 1684 fiir die Rassenkunde. — Wellisch S., Anthro- 
pologische Rassenanalyse. — Imbelloni J., Fuéfuides et Laguides (Position actuelle de 
la race paléo-américaine ou de Lagoa Santa). — Lebzelter V., Blutgruppenforschung und 
Rassenbildung. — Schebesta Paul, Die Benennung der asiatischen Pygmiden oder Negritos. 
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Germanentum und Wirtschaft. 


Von Justus HAsHAGEN, Hamburg. 


Es ist heute viel von der Hohe der germanischen Landwirtschaft, des 
Ackerbaues und der Viehzucht, die Rede. Und in der Tat haben sogar die 
Romer hie und da von den Germanen gelernt, und das germanische Vieh 
stand, wie die r6mischen Autoren! mehrfach betonen, bei ihnen hoch im Kurse. 
Dies prachtige Rindvieh war ein germanisches Zuchtprodukt. An einem ziem- 
lich hohen Niveau der germanischen Landwirtschaft zu zweifeln, ist schon des- 
halb unberechtigt, weil sie ja schon eine tausendjahrige Geschichte hinter sich 
hatte, als CarsaR sie zuerst beschrieb, eine Vorgeschichte, die bis in die nebel- 
hafte mesolithische Zeit zuriickreichte. 

Und doch muB es sowohl im Kornerbau, wie auch in der Viehzucht noch 
lange nach Carsar an eigentlichen neuschépferischen Leistungen weithin ge- 
fehlt haben 2. Denn sonst hatte die sogenannte ,,Landnot“, und zwar nicht nur 
in der prahistorischen Zeit und bei den Kimbern und Teutonen, sondern noch 
viel spater bei den Wanderungen nicht immer wieder eine solche Rolle ge- 
spielt?. Sind denn die Germanen ein Volk ohne Raum gewesen? Bei ihrer 
notorisch geringen Volkszahl? Denn die statistischen Phantasien der Romer 
dariiber sind langst abgetan 4. In Wirklichkeit stand die Bevélkerungszah! der 
Germanen mit Einschlu8 der Nordgermanen hinter der Bevolkerungszahl des 
Rémischen Reiches weit zuriick. Noch um Christi Geburt hatte es siebzig 
Millionen umfaBt, war dann freilich bis zirka 300 auf fiimfzig Millionen 
gesunken 5, Dem hatten die gesamten Germanen aber nur etwa zwei bis vier 
Millionen gegeniiberzustellen (L. Schmipt). Die Bevolkerungsdichte auf den 
Quadratkilometer wird fiir die Germanen von O. SCHLUTER® auf zwei, von 
DeLBRUCK auf vier bis fiinf, von Hoops auf sieben angenommen. Diese Be- 
rechnungen sind sehr unsicher. Eine hohere Bevélkerungsdichtigkeit wird sich 
kaum erweisen lassen. Die Schliisse, die die Prahistoriker aus der starken Be- 


1 Carsar, Bellum Gallicum, IV,1; vgl. Tacitus, Germania, c. 5. 

2 R. Korzscuke, Allgemeine Wirtschaftsgeschichte des Mittelalters, 1924, S. 77, 
Anm. 1. 

3 F. KAUFFMANN, Deutsche Altertumskunde, I (LOTS), So206,. Anim. Lo, 

4H. DepritcK, Geschichte der Kriegskunst, BAT (1921) S300 Ths be Scasirpt, 
2, | (1933), S. 48 ff. a. 

5 E. Srein, Geschichte des spatrémischen Reiches, 1 (1928), S. 3; E, Sap&e, Bon- 
ner Jahrbiicher, 124 (1917), S=A., 5:4. 

6 Reallexikon der Germanischen Altertumskunde, NV GIGS SNe 
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legung der Urnenfriedhéfe der spateren Eisenzeit auf hohe Bevolkerungsdich- 
tigkeit gezogen haben, gelten nur fiir einzelne, besonders bevorzugte Gegen- 
den, diirfen aber nicht verallgemeinert werden *. 

Die Landnot ist offenbar nicht durch die Raumnot, sondern durch eine 
gewisse Riickstandigkeit der germanischen Landwirtschaft mit hervorgerufen 
worden. Rodungen auf schwierigerem Waldboden und Feldbau in schlechteren 
Lagen werden erst spat in der frankischen Zeit in Angriff genommen. Als 
sich die Vandalen im ersten nachchristlichen Jahrhundert zuerst in Schlesien 
ausbreiteten, haben sie nach Ausweis der Funde immer nur die besten Boden 
in Besitz genommen. Als diese einigermaBen erschépft waren, muften sie 
weiterziehen: nach Gallien, Spanien, Afrika. 

Von einer intensiveren Landwirtschaft kann bei den Germanen schon 
deshalb nicht die Rede sein, weil ihnen der feinere Garten-, Obst- und Ge- 
miisebau und der Weinbau urspriinglich fremd sind, woraus es sich teilweise 
auch erklart, daB die Germanen die Weine des romischen Gebietes mit groBer 
Bereitwilligkeit aufnahmen. Nur die Sueben hatten diese rémische Weinein- 
fuhr aus naheliegenden Griinden verboten. Daf aber der passive Weinhandel 
bei den Germanen einen groBen Umfang annahm, ergibt sich aus der ein- 
fachen sprachlichen Tatsache, daB das deutsche Wort Kaufmann vom lateini- 
schen caupo = Kifer tibernommen ist, also aus dem Weinhandel stammt 8. 

StTRABO, VII, 290 ff, der zeitlich zwischen CazsaR und Tacitus schrieb, 
iibertreibt gewi8, wenn er von den Germanen jenseits des Rheins bis zur Elbe 
ganz allgemein eine ,,innere Bereitschaft zum Wechsel ihrer Wohnsitze“ be- 
hauptet, und wenn er fortfahrt: ,,Der Grund dafiir liegt in der Einfachheit 
ihrer Lebensfihrung und darin, daf sie keinen (!) Ackerbau treiben .. .“ 
Aber daB zwischen der Primitivitat der Landwirtschaft und dem unausrott- 
baren Hang zur Wanderung ein Kausalzusammenhang bestanden haben muB, 
wird man nicht in Zweifel ziehen. Man kann diese sich endlos wiederholenden 
und sich unter den spatgermanischen Wikingern bis zur Hohe des Mittelalters 
erstreckenden Wanderungen doch nicht nur auf die gewif reichlich bezeugte 
Raub- und Mordlust einerseits und auf die romantische Sehnsucht nach den 
warmen, kulturgesattigten Landern des Mittelmeers anderseits zuriickfiihren. 

Was aber von der Landwirtschaft gilt, gilt vom Gewerbe und besonders 
vom Bergbau in verstarktem Mafe, soweit es sich nicht um Waffen handelt. 
Hier sind trotz allen betrachtlichen prahistorischen Leistungen noch in den 
ersten nachchristlichen Jahrhunderten wirkliche Fortschritte durchweg nur 
dann zu verzeichnen, wenn rémischer Einflu8 wirkt. 

KARL SCHUMACHER Sagt freilich in seiner ausgezeichneten Kultur- und 
Siedlungsgeschichte der Rheinlande, III, 8 (1925), von den Altesten frihger- 
manischen Wanderungen der historischen Zeit: ,,Alle diese... geschahen aus 
Ubervélkerung.“‘ Eine solche Formulierung kann aber in zweifacher Richtung 
falsche Vorstellungen erwirken, da ja weder Raumnot, noch eine irgendwie 
ubermaBige Bevélkerungsdichte vorgelegen haben kann. Also hat das Wort 


* KAUFFMANN, I, S. 279f. 
SH. Ausin, Bonner Jahrbiicher, 130 (1925), S. 30 ff. 
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,Ubervélkerung nur dann einen Sinn, wenn man mit einer nur extensiven 
Landwirtschaft zu rechnen hat . 

In einer so kriegerischen Kultur wie der altgermanischen ist das selbst- 
verstandlich. Davon hat sich auch Tacitus, diesmal entfernt von iiberkommenen 
ethnographischen Klischees, vollkommen itberzeugt. Im vierzehnten Kapitel 
seiner Germania erzahlt er, daB sich die Gefolgschaft, die militarisch-politische 
Elite des Stammes, mit dem Landbau nicht beschaftige und es fiir schlapp 
halte: sudore, durch Schwei8, durch wirtschaftliche Arbeit acquirere, quod 
possis sanguine parare. Gewif ist das nicht vom ganzen Stamme gesagt. Aber 
waren die Gefolgsleute wirtschaftlich ein Vorbild? Schon Carsar hatte, VI, 22, 
gehort, daB eine intensivere Landwirtschaft den Germanen geradezu verboten 
sei, und zwar im Interesse der Wehrhaftigkeit: ne assidua consuetudine capti 
studium belli gerendi agricultura commutent .. . 

AuBer diesen indirekten rémischen Zeugnissen gibt es noch andere 
Erscheinungen, die in eine ahnliche Richtung deuten wie die verhaltnismabig 
spate Entstehung des Privateigentums an Grund und Boden, an der man mit 
Kart Harr !° festhalten darf, wenn auch die LaveL_eyr-BUCHER’schen An- 
schauungen vom urspriinglichen Agrarkommunismus der Germanen nicht 
mebr aufrechtzuerhalten sind. Die Gewerbe- und Handelsgeschichte liefert in 
derselben Richtung feste Stiitzen. Man wird weder das germanische Gewerbe, 
besonders das Kunstgewerbe, noch den germanischen Handel irgendwie unter- 
schatzen. Nur wird man zweierlei Einschrankungen machen mtissen. Gewerb- 
licher und selbst kunstgewerblicher Aufschwung ist vielfach rémisch beein- 
fluBt. Dem Handel kann Germanien Bernstein und gewisse Rohstoffe gegen 
Fabrikate bieten. Dieser Handel lag aber vornehmlich in den Handen der 
romischen Kaufleute, die schon frith bis ins Baltikum gelangt sind und sich 
aus dem freien inneren Germanien auch dann nicht verdrangen liefen, als die 
Legionen langst zuriickgezogen waren (H. Aupin). 


Doch blieb die germanische Wirtschaft auf dieser primitiven Stufe nicht 
stehen. Schon wahrend der Vélkerwanderungszeit macht sie Fortschritte nach 
allen Seiten. Die Folge ist, daB sich die wirtschaftlichen Zustande unter Karl 
dem Groen von den altgermanischen zu ihrem Vorteil ganz wesentlich unter- 
scheiden. Fiir diese spatere Zeit sind primitive Vorstellungen vielfach fern- 
zuhalten, wie ALtrons Dopscn trotz gewisser Ubertreibungen nachgewiesen 
hat. Wenn man aber fragt, woraus sich diese spateren wirtschattlichen Fort- 
schritte erklaren, so wird man sie mehr auf die Umwelt fortgeschrittener 
Kulturen zuriickfiihren als auf eine besonders hohe wirtschaftliche Begabung 
der Germanen, weshalb auch Riickschltisse aus dieser spateren gtinstigen aut 
die friihere ungiinstige Periode durchaus unzulassig sind. 

Das urspriingliche Verhaltnis des Germanentums zur Wirtschaft ist 
locker und jedenfalls nicht annahernd so eng wie das zum Kriege. Fur diese 
Grundtatsache altgermanischer Wirtschaftsgeschichte lieBen sich noch man- 


9 G. SEELIGER, Reallexikon, 4 (1919), S. 212. 
10 Zeitschrift der Savigny-Stiftung, Germanistische Abteilung, 49 (1929), 
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cherlei Belege bringen, ohne daB je Vollstandigkeit erreicht wurde. Dringlicher 
aber als die Anhaufung von Material ist eine Antwort auf die Beweggriinde 
fiir die Entstehung dieses lockeren Verhaltnisses des Germanentums zur Wirt- 
schaft, das sich ahnlich auch bei anderen primitiveren V6lkern vorfindet und 
deshalb vor allem auch ethnologisch zu bearbeiten und zu deuten ist. 

Von einer eingewurzelten Abneigung gegen intensivere Wirtschaft bei 
den Germanen zu reden, ware téricht, schon angesichts ihrer enormen koloni- 
satorischen Leistungen, die schon in der prahistorischen Zeit das ursprung- 
liche Siedlungsgebiet von der Oder bis an die Weichsel vorschoben und gleich 
zu Beginn der historischen Zeit die Besiedlung der Nordseemarschen bewerk- 
stelligten. DaB. eine solche Kolonisationsarbeit selbst in der Urzeit nur aus- 
nahmsweise mit Mord und Totschlag durchgefiihrt werden kann, versteht sich 
von selbst. Es bedarf dazu einer gewissen wirtschaftlichen und besonders land- 
wirtschaftlichen Aktivitat und selbst Intensitat. 

Aber es fragt sich, ob sich diese positiven Tendenzen frei entfalten 
kénnen, und ob sie nicht durch andere gehemmt und gehindert werden. Das 
Problem ,,Germanentum und Wirtschaft fiihrt deshalb mit Notwendigkeit zu 
einer allgemeineren und tieferen Analyse der germanischen Seele und des 
germanischen Geistes hiniiber, wie sie heute tiberall in iippiger Bltite steht, 
beschienen von der hei®en Sonne des Zeitgeistes, aber nicht immer von dem 
hellen und klaren Lichte der Wissenschaft. 

Es muB, aller modernen phantastischen Verzerrung ungeachtet, etwas 
wie eine germanische Seele und etwas wie einen germanischen Geist gegeben 
haben. Da sie etwas Lebendiges waren, wurden sie von Widerspriichen er- 
schiittert. Solche Widerspriiche sind von den Ethnologen bei primitiveren 
Volkern immer wieder aufgedeckt worden. Sie machen sich auf den verschie- 
densten Kulturgebieten bemerkbar und liefern schlieBlich das, was man die 
Struktur einer Kultur nennt. Wer diese Grundstruktur nicht erkannt hat, kann 
bei der Analyse und bei der Bewertung der einzelnen Kulturgebiete leicht in 
die Irre gehen. Aktivitat und Passivitat stehen oft unvermittelt nebeneinander. 
Wahrend der Germane auf kiinstlerischem Gebiete seine schépferische Phan- 
tasie betatigt, ubt er auf wirtschaftlichem Gebiete eine unschépferische oder 
wenig schopferische Zurtickhaltung. Er ist rationalen Uberlegungen und 
Zwecksetzungen zwar ebensowenig abhold wie andere Primitiven. Die Romer, 
die wie Tacitus, c. 6, fiir diese vielleicht zunachst mehr verhiillte rational- 
berechnende ,,schlaue“ Seite des germanischen Wesens besonderes Verstandnis 
hatten, haben das mehrfach hervorgehoben. Auch ihre seit Carsar, IV, 13, 
immer wieder angestimmten endlosen Klagelieder iiber die Treulosigkeit des 
germanischen Erbfeindes sind teilweise darauf zuriickzufiihren. F. KAUFFMANN, 
Deutsche Altertumskunde I, 261, Anm: 3, sagt von den Germanen: ,,Sie 
nahmen ohne Ricksicht auf sentimentale Erwagungen mit Bauernschlauheit 
ihren Vorteil wahr.“ Die ersten greifbaren germanischen Fithrergestalten, 
die aus dem Dunkel einer ganzlich triimmerhaften Uberlieferung auftauchen, 
wie Makbop und Arminius, sind keineswegs nur wilde Draufganger, sondern 
auch uberlegene Rechner und befahigf, die Bewunderung der Romer zu 
erwecken. 
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Aber die rationale Zweckhaftigkeit des Handelns kann sich bei den 
Germanen nie vollig frei entfalten. Oft genug wird sie durch ein irrationales 
Verhalten verdrangt. Ein solches Handeln richtet sich dann nicht primar nach 
dem Zweck, sondern nach den Trieben, die es vorwarts treiben. Der Germane 
handelt oft nur, um zu handeln. Seine Handlung ist eine ausgesprochene Trieb- 
handlung: Die Erprobung seines Willens als solchen bereitet ihm eine unaus- 
sprechliche Befriedigung und einen unbeschreiblichen GenuB. A pueris nullo 
officio aut disciplina assuefacti, nihil omnino contra voluntatem faciunt (CAESAR, 
IV, 1). Der Naturmensch unterscheidet sich vom Kulturmenschen vor allem 
durch die Beweggriinde des Handelns. Im irrationalen Bereiche gibt es fir 
ihn vornehmlich nur zwei Motive: Lustgefiihle von innen und Zwang von 
auBen. Was aber oftmals fehlt, ist das mehr rationale Moment der Selbst- 
bindung, wonach ich eine Tat tue, weil ich sie fiir recht und gut halte, obwohl 
sie mir widerstrebt, obwohl ich sie nicht mag und obwohl sie meinen heftigen 
Widerwillen oder gar Ekel erregt. Der Germane ist bei seinem Handeln mehr 
darauf aus, stark, groB, heroisch, hinreiBend, iiberwaltigend zu sein oder 
wenigstens zu scheinen und dann alles, was sich ihm widersetzt, nieder- 
zuwerfen. Das ist der bekannte Furor Teutonicus. Auf Art und Inhalt des 
erstrebten Zieles kommt es ihm weniger an. Genug, daB er groBe Dinge tun 
und seine starke Persénlichkeit mit allen Trieben und Liisten entfalten will. 
Die Folgen werden weniger bedacht. Das rémische Sprichwort: ,,Quidquid 
agis, prudenter agas et respice finem‘‘ war nichts fiir den Germanen. 

Man kann sich diesen wurzelhaften Irrationalismus germanischen Han- 
delns auch dadurch veranschaulichen, da8 man ihn zum Verhdltnisse von Mittel 
zum Zweck in Beziehung setzt, ein Verhaltnis, welches auf Technik, Taktik, 
Wirtschaft nicht minder entscheidend zuriickwirkt wie auf die Moral. Ein 
vornehmlich nach Vernunftgriinden handelnder Mensch wird die Mittel zum 
Zweck immer in eine sinnvolle Beziehung setzen und vor allem beide nicht 
willkiirlich miteinander vertauschen, nicht pervertieren. Er wird aus dem 
Mittel keinen Zweck und aus dem Zweck kein Mittel machen, da er in langer 
Erfahrung gelernt hat, beide deutlich voneinander zu unterscheiden. Gerade 
das aber hat der irrationale Mensch noch nicht gelernt. Manche Handlungen 
wurden daher von ihm als Selbstzweck aufgefaBt, die, rational angesehen, 
doch nur Mittel zum Zweck sind. Ohne an den fernen Zweck zu denken, der 
ihm nur dunkel vorschwebt, kann er sich schon bei Anwendung der Mittel 
vollkommen berauschen. Neben dem ernsthaften Kriege ist bei den Germanen 
immer auch eine Art Kriegsspiel zu beobachten, das einen mehr sportlichen 
Charakter tragt und besonders in den zahllosen Beuteziigen und Raubfahrten 
zu Lande und zu Wasser seinen lebendigen Ausdruck findet. Diese Unter- 
nehmungen sind weniger zielstrebig und zweckbewuBt, als daf sie um ihrer 
selbst willen ins Werk gesetzt wurden. Schon Carsak macht dartiber sehr 
schatzbare Angaben. Die Folgen riicken oft in die zweite Linie. Wenn diese 
Folgen sich nach Ablauf der Handlung in furchtbarer Weise bemerkbar 
machen, dann steht der Primitive oftmals ratlos da, und der Schritt von 
euphorischer, hypermanischer Uberheblichkeit zu vollkommener Verzweiflung 
ist dann oft nur klein. Es ist kein Zufall, daB dieser plotzliche Stimmungs- 
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umschlag auch bei prominenten germanischen Kriegsgetangenen den r6émi- 
schen Berichterstattern, die vielleicht in der Schule der Stoa etwas abgeklarter 
geworden waren, mehrfach aufgetallen ist. 

Dieser erundiegende Gegensatz des Irrationalismus gegen den gleich- 
wohl immer auch vorhandenen Rationalismus bleibt aber natiirlich nicht auf 
die Sphare des Handelns beschrankt. Er beeinflu6Bt immer wieder auch die 
Sachgebiete der Kultur. Neben dem Realismus der Erfahrung macht sich fast 
iiberall der Irrationalismus bemerkbar: in der Geschichte der germanischen 
Ernahrung, der Tracht, des Hauses, des Schiffes, der Siedlungen, der Waffen 
und der Befestigungen, aber auch in der Standeschichtung und im Rechtsleben. 
Auf diesen und vielen anderen Gebieten kénnen sich die Einwirkungen des 
Irrationalismus um so weiter erstrecken, als sie mit dem iiberaus ausgedehnten 
sakral-zauberisch-religidsen Gebiete aufs engste verbunden sind. Das muB 
auch bei den Germanen der Fall gewesen sein. Jedenfalls bleibt gerade auch 
das Verhaltnis von Germanentum und Wirtschaft so lange im Ungewissen, 
solange man den urtiimlichen Irrationalismus als eine der starksten Triebkrafte 
cer germanischen Wirtschaft sowohl nach seiner zweckfremden wie nach seiner 
magischen Seite nicht griindlich untersucht hat. Dann wird man sich auch 
uber die relative Riickstandigkeit der urspriinglichen, unberithrten germani- 
schen Wirtschaft kaum noch wundern. Vor- und Frithgeschichte der Germanen 
konnen wissenschaftlich eben nur dann gedeihen, wenn sie mit der vergleichen- 
den Volkerkunde in standiger Fiihlung bleiben und sich von ihr soweit belehren 
lassen, daB sie den rein antiquarisch-deskriptiven Standpunkt ebenso wie den 
phantastischen als vollkommen unzulanglich dann von selbst iiberwinden. 

Wie die ganze Germanenforschung, so kénnen auch die Studien tiber die 
Anfange der germanischen Wirtschaft endlich nur dann eine hohere Stufe 
erreichen und zu einer gewissen Festigkeit gelangen, wenn sie aufer den 
synthetischen Anleihen bei den vergleichenden historischen und systematischen 
Wissenschaften die Quellenkritik nicht vernachlassigen. In bezug auf Tacitus 
ist sie durch Epuarp Norpen auBerordentlich gefordert worden. Sein groBes 
Beispiel wird auch alle weiteren Untersuchungen iiber Germanentum und Wirt- 
schatt standig befruchten. Auch die altbewahrte Forderung, zunachst nur die 
gleichzeitigen Quellen zu befragen, verlangt noch gewissenhaftere Erfiillung, 
als sie ihr bei manchem Germanenforscher zuteil geworden ist, besonders fiir 
die Religionsgeschichte, aber auch fiir die Alteste germanische Wirtschafts- 
geschichte. Die hochgermanische Zeit der Vélkerwanderung und die spit- 
germanische Wikingerzeit zeigt, wie bemerkt, vielfach ein giinstigeres Aus- 
sehen, nicht zu reden von dem christlichen Mittelalter des Abendlandes, dessen 
weiter fortgeschrittene Wirtschaft doch nicht nur auf germanische Wurzeln 
zuruckzutuhren ist. Schon aus diesem Grunde wird man sp&tere Quellen nur 
mit aller Vorsicht heranziehen. 

Das groBe Thema: ,,Germanentum und Wirtschaft bietet der verglei- 
chenden Forschung noch manche Ratsel. Sie wird sie nur lésen, wenn sie sich 


wie bisher in ihren besten Vertretern von deh engen Pfade der Wahrheit nicht 
abdraingen laBt. 


>< 
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Coutumes funéraires des Nkundo. 


Par le Rév. Pere G. Huzstarrt, M.S. C., Miss. Cath. Bamanya, Congo Belge. 
(Fin.) 


IV° Enterrement. 


Les Nkundo enterrent les cadavres aussi vite que les us et coutumes le 
permettent. Les membres les plus influents de la famille doivent assister a 
lenterrement et aux immolations qui Paccompagnent; il faut donc qu’on les 
attende. Ne pas le faire serait manquer gravement de respect, tant aux défunts 
qu’a la famille, ce qui pourrait entrainer de trés graves conséquences. D’autre 
Part, les préparatifs de la féte d’adieu demandent beaucoup de temps etieGiil 
s’agit @une femme mariée, il faut terminer d’abord la palabre des paiements 
funéraires. De sorte que, jadis, il n’était pas rare que le cadavre restat non- 
inhumé des journées entiéres, voire méme une semaine. Les idées nouvelles 
et la pression excercée par |’Administration ont déja amené un grand change- 
ment. Pour illustrer ce qui se faisait autrefois, rappelons un épisode de ces 
temps-la. 

MBALaka, fille de BOKELE W’ENGAMBI, est mariée 4 ILUMBE, ancétre de 
Bornpeé. A la mort de son pére, le fils BoxeLe I., ancétre de BoULaMa, veut 
procéder a l’inhumation, sans attendre sa sceur. Son frére puiné, Boxece IL., 
ancétre de BOKATOLA, s’y oppose et désire qu’on attende la sceur. Malgré les 
remarques de son freére, qui faisait valoir que la sceur sera courroucée et se 
croira reniée, BoKrLrt I. ne veut pas céder; il ne trouve rien de mieux que de 
couper en deux le cadavre de son pére, d’en prendre la partie inférieure qu’il 
enterre. La partie supérieure reste au frére. Celui-ci attend patiemment 
Varrivée de sa sceur qui finit par s’amener. Mise au courant de ce qui s’est 
passé, elle en tire la conclusion logique: «Mon frére m’a reniée (tdndola), je ne 
le reconnais donc plus. Je serai une étrangére pour lui.» De son c6te Boxe-e I. 
ne s’est jamais acquitté de son devoir, qui était d’arranger la palabre et de 
présenter des excuses (bodndo). Des lors toute amitié a été rompue. BorNpE 
et BOULAMA ont été en guerre continuelle et, actuellement encore, ne se 
supportent pas, mais se considérent comme ennemis. Par contre BorNpE est 
toujours resté dans les meilleurs termes avec BokAToLa. D?’aprés le droit 
indigéne le tort, manifestement, est du cote de BOJLAMA. C’est pourquoi BoENDE 
ne se soumet que de force a la décision du Gouvernement, qui donne a BOULAMA 
le pouvoir de chef sur tous les Bombwanja. 

Aucune heure n’est spécialement indiquée pour l’inhumation. Seulement 
la nuit convient moins bien, parce qu'il fait trop noir et que nos indigenes ont 
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peur des ames qui ont quitté le corps. Ce n’est qu’en temps de guerre qu’on 
procédait 4 l’enterrement nocturne des guerriers tombés, afin d’éviter que 
Vennemi ne le sache, et ne vienne déterrer et manger les cadavres. 

On enterre les corps dans un cimetiére commun, situé 4 quelque distance — 
du village, en pleine forét. C’est le ngélo. Il n’a ni forme ni dimensions. 
spéciales. Au fond, ce n’est qu’un coin de’ forét moins dense, réservé a cette 
fin. Les fosses (bedmba) sont creusées 4 peu de profondeur. Aucun ornement 
ne caractérise la tombe, qui n’est l’objet d’aucun entretien. On laisse la nature 
accomplir son ceuvre destructrive sans intervenir en quoi que ce soit. Les 
Nkundo de cette région ne déposent pas de vivres sur la tombe ou a proximité, 
comme le font leurs fréres, les Bosdka de la Tshuapa-Lomela. Connaissant 
la coutume de ces derniers, j’ai cherché 4 savoir s’il n’existait ici aucun souvenir 
de cette pratique. Tous m’ont dit qu’ils n’en avaient jamais entendu parler. 

On ne suit aucun ordre dans le choix de l’endroit; chacun enterre ou bon 
lui semble. Malgré l’abandon et l’absence de signes extérieurs, tous les Noirs 
reconnaissent la présence d’une ancienne sépulture dans un endroit déterminé 
a laspect et a la nature de la végétation qui croit en ce lieu. 

Si le cimetiére est rempli, on cherche un autre emplacement, ce qui 
arrive également lorsque les plantations s’en rapprochent trop. I] en est de 
méme, quand le village se déplace et que l’ancien cimetiére est situé dans une 
concession faite a des Européens. Le clan indigéne se voit alors obligé de 
chercher ailleurs. 

En tout cas on n’abat jamais la forét couvrant un cimetiére, qu’il soit 
récent ou ancien. On n’y établit ni agglomération ni culture d’aucune sorte. 
Il reste un endroit respecté en méme temps que redouté A cause des ames 
séparées qui y ont leur résidence habituelle a proximité des corps qu’elles 
ont quittés. 

Chaque village a son cimetitre propre; il peut en posséder plusieurs. 
Tout dépend de la constitution de l’agglomération. Les Batswa, p. e. ne sont 
pas enterrés dans les cimetitres des Baoté. I] en va de méme pour les différents 
groupements étrangers, mais alliés ou clients du village. 

Quant aux clans «purs», les bamdng’ésé, c’est-a-dire la vraie race primi- 
tive, on peut donner comme régle générale que chaque unité exogamique a son 
cimetiére propre. Si une unité exogamique, descendant d’un ancétre déterminé, 
a été scindée en plusieurs groupes d’une certaine importance numérique, 
occupant de vastes territoires ou séparés de leurs amis par de grandes distances, 
chaque groupe posséde son cimetiére. 

Souvent aussi une entité exogamique dont certains groupes peuvent avoir 
entre eux des relations extramatrimoniales (cf. Le Mariage Nkundo, Ch. L., 
I[° Partie, Art. VII, § I), a deux ou plusieurs cimetiéres: un pour chaque 
groupe. Ainsi chez les Wangata: Ilambasa et le reste de Bokukti; chez les 
Boyela (Bakaala): les groupes de familles: Bokamba, Bembakti et Besali 
d’un cété et Lileké, Likongo et Bongila de l’autre. 

Citons encore quelques exemples concrets pris dans la tribu des Bongili. 
Ne parlons pas des clients, bornons-nous aux clans de premier rang, c’est-a- 
dire a ceux qui détiennent une partie d’autorité parce qu’ils sont de race «pure>. 
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Le village Elanga !’Imomo l’Ontole, unité exogamique, mais dont les deux 
premiers groupes peuvent avoir des relations sexuelles extra-matrimoniales 
avec le dernier, posséde deux cimetiéres, un pour Elanga et Imomo 4, Pautre 
pour Bontole. 

Etéontal’a Ngombe: Ngombe est parent par alliance de Etéontalé. Ils 
forment deux entités exogamiques et chacun d’eux a son cimetiére. 

Lofeli (Lileké), Ifuto et Mbangé ne se marient pas entre eux, mais a 
cause des distances qui les séparent, chacun posséde son cimetiére. 

Ekukola, clan d’origine Ekonda, apparenté 4 Mbombé et a Bolileko des 
Lidk6, a son cimetiére. 

Bongili wa Ndongo, Boléngé, Bontole, Ikengya ont chacun leur propre 
cimetiére. 

Imomo est un village composé de deux clans exogamiques: Imomo et 
Lokonola: chacun a son cimetiére. 

Il en est de méme de Lokongo, dont la composition est identique a celle 
d’Imomo (Eleke et Bolongwankoi). 

Boamba, anciennement le village le plus populeux, est divisé en plusieurs 
grands clans exogamiques. Chacun a son cimetiére a lui. 

On peut done dire que chaque unité exogamique a son cimetiére, a moins 
que cette unité n’ait été répartie sur des distances trop grandes. 

Il arrive qu’un étranger soit admis dans le clan, sans qu’on connaisse 
sont village d’origine. Si on le laisse vivre et procréer, et qu’il devienne comme 
un client, il sera enterré, 4 sa mort, dans un lieu a part, jamais au cimetiére 
du clan qui l’a adopté. Le cas arrivait autrefois; il peut se présenter encore 
dans la période actuelle de transition. Ainsi je connais un homme, libéré au 
début de la Colonisation, mais qui, ne sachant plus le nom de son village 
dorigine, a été confié par |’Administration 4 la garde et aux bons soins d’un 
homme influent de la région. II fait souche, de sorte que lui et sa descendance 
auront un cimetiére a part. 

Il arrive aussi que deux groupes exogamiques, mais trés étroitement 
unis (‘p. e. descendants de deux fréres, ou de deux fils de méme mére, mais de 
peres différents) et habitant a proximité l’un de l’autre, forment un méme village 
et n’ont qu’un seul cimetiére, comme p. e. dans le village Besomb6 (Bombwanja 
englobés dans la cheff. Bonkoso) les clans Bongila et Befésola. Mais dans 
ce cas le cimetiére est divisé en deux par un sentier, et chaque clan se réserveé 
une moitié. Deux cimetiéres de fait, donc, mais que les indigenes ne considerent 
que comme un seul. 

Le cimetiére commun ne recoit que les cadavres des membres du clan. 
Aucun étranger n’y est admis, sans en excepter les épouses, sauf celles qui 
étaient les grandes favorites d’un homme riche et influent et dont le mari, pour 
cette raison, a <acheté le cadavre> en payant une forte somme a leur famille. 
Une femme pareille est enterrée dans le cimetiére du clan marital et a coté de 
son époux, A moins que, le mari étant mort le premier, sa famille ne se dés- 


4 Imomo est une partie de I’Imomo du Sud comme Bontole est une partie de 
Bontole du Sud. 


732 Rév. Pere G. Hutstarrt, M.S. C., 


intéresse de la sépulture de la favorite et ne permette a la famille de la femme 
d’emporter le cadavre et de l’enterrer dans son clan. Tout dépend donc des 
sentiments des héritiers. Ainsi: Wanal, de Lileko, femme de BakuTu 
B'ls’RY'OLONJO, morte aprés son mari, mais, enterrée au cimetiere de Bongila 
(Besombo). De méme Mpempe des Baséka Mbango (Bonkoso), femme de 
Mpetsi EA BONGOOLO, enterrée au cimetiére de Bonjoku. 

Actuellement il s’introduit une nouvelle coutume. C’est «l’achat du cime- 
tigre», imitation indubitable de l’achat des dispenses alimentaires. Le paiement 
est réclamé par les badjadla, femmes mariées du clan, aux bibinanyt, femmes 
membres du clan, et consiste surtout en dons alimentaires recueillis chez toutes 
les parentes. 

Les enfants non encore sevrés ne sont jamais enterrés au cimetiere com- 
mun. Ils sont inhumés derriére la maison sous un bananier, voire méme a 
Vintérieur de la case. Il en est de méme d’un avorton. Ce n’est pas encore un 
homme et si le cadavre minuscule était enterré ailleurs, cela équivaudrait a 
dédaigner les dons de l’elimd (génie), dont l’activité principale consiste a 
favoriser les conceptions. Les parents se trouveraient, de ce fait, privés de 
ses bienfaits. Si, au contraire, ils agissent comme il faut, l’e/imd ne tardera pas 
a réparer le malheur causé a la pauvre mére par la jalousie d’un autre génie 
ou par la malice des hommes, et remplacera le foetus avorté par un nouveau 
fruit. Dans la croyance de l’indigéne, l’4me ne s’éloigne pas a grande distance 
du cadavre, et reste dans la maison méme ou a proximité. Elle peut donc facile- 
ment réintégrer le sein maternel et y étre concue une seconde fois, Voila la 
raison qui pousse nos Nkundo a cette pratique. 

De nos jours ont rencontre déja des tombes (bodmba, pl. bedmba) 
isolées, en dehors de tout cimetiére. Un certain nombre d’indigénes se font 
enterrer a des endroits séparés, p. e. prés de leur habitation, en plein village, 
ou un peu a l’écart des maisons, le long de la route. Il s’agit d’une ajoute faite 
a la coutume ancestrale. Les indigénes ont remarqué, en effet, que les Européens 
entretiennent leurs sépultures, qu’ils les ornent, qu’ils y dressent des pierres 
tombales, des steles, des croix, parfois des portraits ou des bustes. Les Noirs 
veulent imiter les Blancs. Ils copient a leur facon. Mais comme ils se con- 
naissent bien eux-mémes, ils savent que s’ils sont enterrés au lieu commun en 
forét, leurs parents éviteront la peine de s’y rendre et redouteront les esprits. 
I] faut donc rapprocher la sépulture. Puis ils se sont mis a orner la tombe et a 
y déposer certains objets d’origine européenne que le defunt possédait. Le 
tertre est bordé de bouteilles ou de morceaux de limonite. S’agit-il d’un homme 
important, on érige ou l’on couche sur la tombe une statue en argile d’un 
réalisme souvent tout cru, qui est censée représenter le défunt. Les figures 
sont soit une copie de celles qu’ils ont remarquées chez d’autres populations, 
soit une imitation grossiére des bustes qu’ils ont vus sur les tombeaux des Blancs. 

Chaque cimetiére porte son nom propre, emprunté presque toujours 
a un arbre caractéristique de l’endroit, Ainsi le cimetiére des Bonjoku s’appelle 
Bolondo, celui de Ntoémba (Wangata) Bensili, celui de Bongila Bofambi, 
comme l’ancien cimetiére de Bokuki (Wangata). Le cimetiére actuel du dernier 
village s’appelle Ijoku, parce qu’il est situé dans une dépression de terrain. 
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La tombe est creusée par de jeunes membres de la famille ou de la 
parente alliée, sans aucune obligation personnelle pour tel ou tel individu. Les 
personnes agées ne font plus cette besogne moins noble. Il n’y a pas de fos- 
soyeurs attitres. Un étranger ne le fera jamais, non pas que cela soit défendu, 
mais parce que ce travail ne le regarde pas, chaque famille s’occupant de ses 
propres affaires. 

Pour creuser la tombe on se sert de couteaux, de houes, actuellement aussi 
de pelles. La terre est rejetée au bord de la fosse 4 la main ou au moyen de 
ces outils. Les tribus étudiées n’emploient pas de paniers pour faire ce travail 
contrairement a la coutume d’autres populations de |’ Equateur. 


Apres l’enterrement, les outils qui ont servi 4 creuser la tombe, doivent 
€tre lavés a la riviére. Ils sont ensuite déposés dans la maison mortuaire, ott 
ils restent toute la nuit. Ce n’est que le lendemain que chacun reprend son bien. 


Comme nous l’avons vu plus haut, l’enterrement a lieu, dés que tout est 
prét. Le cadavre demeure sur terre pendant le temps nécessaire aux préparatifs 
de l’inhumation. Seul le corps d’un nkiim est gardé durant quelques semaines. 


Le nkuim est un homme riche qui va acheter son titre de noblesse chez 
les grands nkum des Ekonda. Ils sont rares chez les tribus étudiées ici, Ce 
n’est pas une institution qui leur est propre: elle est originaire des Ekonda de 
Bikoro ou Ntomba. Ce n’est pas ici le lieu de la décrire. Disons seulement 
qu’elle correspond a ce que les Mbolé et les Bakutu appellent eko/o. Ici, parmi 
les Nkundo, les nkuim se trouvent surtout chez les Boléngé, quelques-uns chez’ 
ies Lifumba, et un a Bontole (Bongili). 


Or, le cadavre d’un nkum est conservé et boucané au-dessus d’un feu. Une 
petite fosse est creusée en dessous de |’estrade, afin de recueillir les humeurs et 
les graisses qui sortent du corps. Aucune personne ne peut entrer dans la hutte 
mortuaire, a l’exception des Batswa chargés d’entretenir le feu. 


Une autre raison de différer l’enterrement est la nécessité de fabriquer 
un cerceuil artistique ou l’existence d’une palabre qui d’abord doit étre aplanie; 
p. e. ’impossibilité de se procurer sur le champs les valeurs de faire-part, etc.; 
Vinsuffisance du paiement dotal de la défunte, etc. Comme dans ces cas il 
serait impossible de conserver le cadavre dans un état convenable, on procede a 
un enterrement provisoire, nommé ikakod. Le cadavre est roulé dans une natte, 
liée d’une bande d’écorce de bananier, On |’enterre dans la case mortuaire a 
une petite profondeur et on le couvre légérement de sable. Au-dessus de la 
tombe ainsi faite, on allume plusieurs feux, qui sont entretenus avec soin, 
afin de neutraliser les émanations fétides et de sécher le cadavre autant que 
faire se peut. Quand plus tard les difficultés sont aplanies, on procede a 
Venterrement définitif, 

Apres le décés et les premiéres lamentations, la toilette du cadavre est 
faite par les proches parents. Des parents éloignés, voire méme des étrangers 
ne le font qu’en cas de crainte — mélée de respect — de la part des parents 
les plus proches. Le fait se présente le plus souvent quand la mort est attribueée 
& la sorcellerie, a l’effet «a rebours» d’une pratique magique ou d’envotitement. 
De meme quand une femme est morte enceinte. C’est encore l’idée supersti- 
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tieuse qui agit, car, selon les indigenes, cette femme est morte par le fait dun 
liloka ou action préternaturelle, quoique involontaire, du foetus. 

Aprés avoir lavé le cadavre on lui met des ornements pour autant qu’au 
moment de la mort le défunt n’était pas paré. On lui ajuste des anneaux de 
laiton ou de cuivre aux chevilles, des bracelets (bempuléngé) aux poignets, des 
colliers de perles (nydngu), parfois méme une perle nkdngé. Le nombre et 
la qualité des parures sont naturellement en proportion avec les richesses per- 
sonnelles. «Nous ornons le mort par déférence pour lui», disent les indigenes. De 
cette facon, lors de son arrivée dans la compagnie des esprits, il se fera tout 
de suite reconnaitre comme une personne riche et sera l’objet du respect de ses 
congeneres. 

Pour les immolations faites durant la toilette, nous renvoyons au para- 
graphe suivant. 

Pendant que certains hommes s’en vont creuser la tombe, d’autres 
enveloppent le cadavre d’une natte, roulée autour du corps et maintenue par de 
lianes. Puis on le dépose sur deux troncs de bananiers (betiwd). Les hommes 
continuent les préparatifs tandisque les femmes ne cessent de se lamenter. 

La natte peut étre remplacée par un bombdi, c’est-a-dire des pieces d’écorce 
séche de bananier (befémboloko) cousues au moyen de lianes ngoli, en forme 
de tapis. I] est employé par les familles les plus aisées pour marquer une 
affection plus grande. 

S’agit-il d’une personnalité appartenant a une famille qui a de l’autorité 
dans la tribu, on emploie aussi le cerceuil (e/6m5da). Ce sont deux moitiés d’un 
tronc de bofeko, creusées a la fagon des pirogues de maniére a pouvoir con- 
tenir le cadavre. Les deux moitiés s’adaptent l’une sur |’autre, comme boite et 
couvercle, Le tout est ensuite lié au moyen de lianes. Le comble du luxe est le 
couvercle sculpté orné de dessins et représentant les grandes lignes du corps 
humain. Les Bontole (Bongili) avaient I’habitude de fabriquer un couvercle 
de cette espéce pour toute femme mariée chez eux. Dans les autres villages, 
cette ceuvre artistique n’était qu’exceptionnelle. 

La fabrication du cercueil était entourée d’un peu de mystére. Elle avait 
lieu au fond de la forét, sous quelque arbre séculaire, et portait le nom de 
bonganga (le nom de nganga était parfois donné au cercueil lui-méme). Seuls 
les vieux pouvaient y assister; de ce fait on leur donnait le titre de yokd, pl. 
baokd, ou tswokd. Un jeune homme s’approchait-il pour regarder, on le sai- 
sissait et le liait 4 un arbre bonkénkdémo, ou les morsures douloureuses de la 
fourmi du méme nom lui faisait expier sévérement sa curiosité; il n’était relaché 
que contre paiement d’une forte amende. On ne faisait exception que pour un 
garconnet accompagnant son papa. De toutes vieilles femmes aussi étaient 
autorisées a y assister. De ce fait elles recevaient le nom de bonkdsd (pl. ben- 
kdsd). Elles devaient préparer les repas des hommes. Comme pour ceux-ci, 
tout interdit alimentaire était levé pour elles durant la fabrication du cercueil : 
elles pouvaient donc manger librement méme des animaux qui dans la vie 
ordinaire sont défendus au sexe faible, tel que le chien, etc.; et il va sans dire 


qu’elles en profitaient. Durant la fabrication, les gongs nkolé ne cessaient 
d’étre battus. 
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Le cercueil terminé était porté au village au pas cadencé de la danse 
accompagné de chants. 


Lorsque le cadavre y avait été déposé, on fermait le cercueil au moyen 
de clous 5. 

A présent, par imitation des Blancs, on emploie volontiers le cercueil 
en planches, D’autres pratiques suivront. Ainsi j’ai vu mettre dans la main du 
cadavre une piéce de 10 centimes. Il s’agit de paiens, subissant l’influence 
européenne. C’est, disaient-ils, pourqu’avec cet argent, le mort puisse se payer 
le droit de passage au ciel. 

Apres avoir immolé un bompdngd (chévre, chien, autrefois souvent un 
esclave) qui est mangé par toute la famille présente, on procéde aux funé- 
railles. Quelques jeunes membres de la parenté prennent le cercuéil ou la natte 
sur leurs épaules. Toute l’assistance se’met en mouvement sans aucun ordre 
prescrit, et prend le chemin du cimetiére. On s’en va au pas de course sans 
beaucoup parler; les femmes en pleurant et en sanglotant. De temps en temps, 
les porteurs doivent pousser quelques cris ou quelques chants pour se donner 
du courage et reprendre haleine. Une exclamation assez curieuse est isango = 
salut! a laquelle le choeur répond: e/dyaldya-e! = miracle, chose merveilleuse! 

Des qu’on est arrivé prés de la fosse, le cadavre y est descendu. On le 
couche sur le dos, mais certains nkanga (médecins-sorciers) sont enterrés dans 
la position assise. Notons ici que l’enterrement n’est pas secret, comme chez 
d’autres populations de |’Equateur. Tout le monde peut y assister. Sans retard 
la fosse est comblée par ceux qui l’ont creusée. Ceux-ci piétinent la terre au- 
dessus du cadavre, pour qu’elle se tasse solidement, et cela sans cérémonie 
aucune, sans respect aucun, comme s’il s’agissait d’une vulgaire besogne quel- 
conque. Les assistants, spécialement les femmes, ne cessent de se lamenter. 
Elles continuent un certain temps sur la fosse comblée. 

Puis tous se retirent, mais en ordre inverse, les femmes les premieres. Si 
on intervetissait l’ordre, il y aurait de nouveaux cas de mort. On lance batons 
et mottes de terre dans la direction de la tombe, pour chasser les esprits qui 
voudraient suivre. Souvent les plus jeunes du groupe posent homme courageux 
et crient aux esprits: Lotsikalaka ék’inyd, todluta ék’isd! Restez chez vous, 
nous rentrons chez nous! 

Avant de rentrer au village tous ceux qui ont assisté a l’enterrement, vont 
se laver au ruisseau. Ils lavent aussi les outils qui ont servi a creuser la tombe. 

Revenus au village tous, a la file indienne, entrent dans la maison mor- 
tuaire, Mais ils n’y restent qu’un instant, et immédiatement apres il se 
réunissent pour immoler un bompdngd et discuter les affaires. Ils ne rentrent 
chez eux avant que tout ne soit terminé. I] est méme interdit aux parents d’aller 
préparer la nourriture. Des personnes non-apparentées doivent s’occuper de la 
cuisine. 

5 Chez les Ntémba et Boléngé des environs de Coq, on liait le couvercle de cer- 
cueil au moyen de cordes, qui au moment ou le corps était descendu dans la fosse, 
étaient déliées pour permettre a l’Ame de sortir plus aisément de la tombe, afin de 
punir ceix qui l’ont fait passer dans l’autre vie. Cette coutume ést encore observée 
de nos jours, malgré l’usage de cercueil en planches a l’européenne. 
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Avant @’entamer la discussion, il y a une distribution de cadeaux: poules, 
poissons, bananes, chiens, La famille du défunt les offre aux visiteurs du clan 
maternel et aux parents des veuves. Jamais on ne donne de légumes ( bimukéla). 
On immole une nouvelle victime, dont la chair doit servir au repas. Celui-ci ter- 
miné, les visiteurs disent: «Nous avons accepté vos cadeaux, donnez-nous de 
vos nouvelles!» C’est la-dessus qu’on commence a raconter en long et en large 
toutes les circonstances de la mort depuis le début de la maladie jusqu’a la fin. 
On discute encore certains points des paiements effectués ou non encore verses 
ainsi que certains détails de la reclusion des veuves. 


Lorsque tout est terminé, chacun se retire pour rentrer chez lui, le jour 
méme ou quand cela lui plait. 


Le Nkundo tient absolument a étre enterré dans sa terre natale, au 
cimetiére de sa famille. Quelqu’un meurt-il a l’étranger, les jeunes gens, parents 
du défunt, vont prendre le cadavre et accompagnés des parents présents, le 
reportent au village d’origine. Les hommes qui prennent part a ce cortege 
funeébre, sont toujours armés, et souvent ce transfert de paisible manifestation, 
dégénére en bagarre. C’est pourquoi certains chefs plus éclairés et évolués 
cherchent a interdire cette pratique. 


x 


Je ne suis pas parvenu a trouver la raison intime qui pousse nos gens 
a vouloir étre enterré dans leur famille. Je n’y vois que l’attachement au sol 
natal: le patriotisme dans sa manifestation la plus primitive. 


Il va de soi que généralement ce transfert est matériellement impossible 
pour des travailleurs engagés au service des Blancs et qui meurent loin de 
chez eux. J’ai cependant connu le cas d’un cadavre, déterré la seconde nuit 
apres l’inhumation, et transferré a dos d’hommes au village natal, éloigné de 
trois jours de marche. 


La religion chrétienne, avec sa doctrine sur la vie future, infirme les 
raisons que les indigenes avaient pour suivre cette coutume. 


V° Paiements funéraires. 


La mort est annoncée par la famille au clan maternel du défunt par un 
cadeau de «faire-part» (wédka te bén’adwd), qui consiste en quelques anneaux. 
Les Bokoté le nomment: msango, nouvelle. Les Bombwanja, au contraire, em- 
ploient le mot wanjé. dont la signification originelle est: cri annoncant un 
évenement triste et soudain, comme la mort ou la guerre. Le cadeau est porté 
par le ndonga qui est intervenu lors du mariage de la mére du défunt, et qui 
continue a étre l’intermédiaire officiel entre les deux clans. Le nombre d’an- 
neaux peut aller de 10 a 20, d’aprés la richesse. 


Pour l’annonce de la mort d’un enfant en bas Age et contrairement aux 
Bokote, les Bombwanja ont un nom spécial: esimbé. Le nombre d’anneaux n’est 
que de 2, parfois de 5 a 10. Si cependant |’enfant est mort durant un séjour 
qu’il faisait dans la famille maternelle, c’est a celle-ci qu’incombe le soin d’en- 
voyer le nsango au pére. (L’obligation n’existe pas, si le pére lui-méme a envoyeé 
l'enfant chez les parents de la mére.) En outre, la famille maternelle est obligée 
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de payer une indemnité, pouvant aller jusqu’a 25 bakonga. Tout cela est porté 
par le ndonga. Une fois ces obligations terminées, il n’y a plus de palabres. 

Il est clair que ces paiements sont comptés dans le chiffre global de la 
dot ou de la contredot, et par conséquent qu’ils doivent étre restitués lors d’une 
rupture éventuelle de la relation matrimoniale entre les familles en cause. 

Les indigénes expliquent ces paiements comme une sorte d’idemnité pour 
la perte subie par le clan «récepteur», 

De son cété le clan maternel répond au nsango par Venvoi d’un nkunji 
ou paiement d’inhumation, qui consiste en un ou plusieurs chiens ou chévres, 
jadis des esclaves, quand la famille était trés riche. On y ajoute un couteau 
ingéndd «pour couper la téte a la chévre, et une couverture ou natte ainsi qu’une 
piece d’étoffe. 

Le nkunji nest pas di uniquement par le clan maternel. Les diverses 
familles apparentées au défunt doivent en faire autant, ainsi que les clans 
apparentés a ses femmes. La valeur des paiements varie avec le degré de 
parenté, Oncles, cousins germains, gendres, tous sont sujets a cette obligation. 
Chaque membre de la parenté trés proche doit apporter personnellement sa 
contribution. La parenté éloignée donne en commun, c’est-a-dire une fois 
ce sera tel groupe de personnes, plus tard tel autre. Comme chacun donne du 
sien, le versement est en commun par égard a celui qui recoit, mais reste 
individuel pour les donateurs. 

Des parents éloignés on n’exige pas toujours de nkunji tres éléve; sou- 
vent on se contente d’un couteau ingdndd ou babali. Dans un groupe, payant 
collectivement, il arrive que le premier donne une chévre, un autre un anneau en 
cuivre, un couteau etc., chacun dans la mesure de ses possibilités. 

Le but du nkunji est de contribuer a une inhumation décente et con- 
venable. Les chévres (chiens, hommes) doivent étre immolés au moins en partie. 
D’ott le nom bempdngd. Cependant on permet des paiements en anneaux de 
cuivre, au moyen desquels on sait toujours se procurer les victimes, si parfois 
elles faisaient défaut. Chez certaines familles, a relations trés ramifiees, l’ap- 
port d’anneaux peut étre tellement considérable qu’ils suffisent a constituer une 
dot en faveur d’un des fils. 

Comme nous de disions déja, tous ces paiements sont ajoutés au montant 
total de la dot et de la contredot, respectivement. 

Entre parents, les paiements sont scrupuleusement exécutés. Ils le font 
naturellement, poussés par un sentiment d’amour. Puis il y a la perspective 
d’étre honoré de la méme facon au moment de la mort. Il en est de nos indi- 
génes comme de plusieurs personnes en Europe qui ne révent qu’enterrement 
de premiére classe, avec assistance nombreuse de notables, marques extérieur 
de respect, fanfares et discours. 

Les exceptions ne sont que des cas de revanche: p. e. quelqu’un aura 
manqué gravement a l’amour familial sans réparer ce manquement; a sa mort 
on en usera de méme avec lui et nul n’en voudra a la personne lésée si elle 
menvoie pas de cadeau. 

Les paiements funébres pour les conjoints sont réglés par des coutumes 
spéciales et abondantes (c7. Le Mariage Nkundo, chap. IX). 
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VI° Immolations. 

A Voccasion d’un décés diverses immolations ont lieu. Nous allons les 
examiner successivement, selon l’ordre chronologique de la coutume Nkundo. 

1° Avant la toilette du cadavre on doit immoler un bompdngd: chévre ou 
chien. Les familles riches peuvent en tuer plusieurs. Mais il en faut toujours 
au moins un, Cet animal est donné par le fils ainé du défunt; c’est a lui qu’in- 
combe cette premiére immolation. Les «péres» I’y invitent: Yaka yokol’ompdnga 
ydsol’ilékd y’isé: Viens prendre cet animal et laver le cadavre de ton pere. 
Généralement il ne le tue pas de sa main, mais le fait faire par un Batswa ou 
par une personne quelconque. Dans le cas ou il n’aurait pas l’animal en 
question, il pourrait en prendre un parmi ceux que les autres ont donnés, 


Si l’enfant ainé est une fille, son mari doit donner la béte et on procede | 


comme ci-dessus. Le défunt ne laisse-t-il pas de descendants directs, l’obligation 
est reprise par un proche parent, frere, oncle etc. 

Dans un cas de force majeure, on pourrait procéder a la toilette sans 
immolation préalable. Le fait s’est présenté pour le fameux danseur dont j’ai 
parlé (cj. pag. 505). Ne possédant ni enfants ni fréres, et mourant a l’étranger 
il fallut attendre l’arrivée du parent le plus proche habitant Ikengya (le défunt 
habitait Bongili wa ndongo). A la tombée de la nuit ce parent avait appris la 
nouvelle, transmise par /okolé. Le lendemain il dut d’abord chercher une 
chevre, faire une marche de 4 a 5 heures. D’autre part le danseur était mort 
vers les trois heures d’aprés-midi et il était donc matériellement impossible 
d’attendre et de différer toilette et mise en cerceuil. La tombe méme était déja 
creusée. Cependant on attendit l’arrivée du parent et on ne procéda a l’enter- 
rement qu’apres que l’immolation n’eut eu lieu. 

La victime de la premiére immolation est donc une chévre ou un chien. 
Tout a fait exceptionellement on immolait un esclave, quand on en avait en 
abondance. Et ces exceptions rarissimes — comme ce fut le cas lors de la mort 
de BoKELE w’oTONGo de Botilama, il y a quelques décades — ne se justifiaient 
que par un désir extraordinaire d’ostentation. 

Le bompdngd ou esclave est assommé d’un coup de baton sur la téte 
ou en le frappant la téte contre le sol. Ensuite on fait une entaille sous le 
menton, et par cette plaie la téte est figée sur un pieu pointu fixé en terre. 
La béte est enveloppée dans des feuilles séches de bananiers qu’on allume au 
moyen de torches. Ce feu consume tous les poils et met la peau 4 nu. Enfin 
on depece la béte, et on la partage entre les membres du clan. Voici, en grandes 
lignes, la répartition des morceaux: 


aux peres: foi, cou, poitrail, cétes et un gigot; 

aux enfants: une patte de devant; 

a la mere (a l’oncle maternel): le quasi (ekdkdld); 

aux parents éloignés: une patte; 

a la famille apparentée: un gigot. 

Téte, queue, cou, entrailles sont laissés aux Batswa ou aux gamins du 
village: ces morceaux n’ont aucune valeur. 

Les groupes plus nombreux peuvent procéder entre eux a d’ultérieurs 
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partages. Sinon chaque catégorie prépare la portion qui lui est dévolue. Qui 
n’a pas assisté a l’enterrement doit s’abstenir d’en manger. 

Quant aux parents par alliance, ils ne participent pas a ce partage. S’ils 
ont apporté leur nkunji, on leur fait cadeau d’un chien vivant dont ils peuvent 
faire usage qui leur plait. 

Il est a noter que jamais les femmes ne mangent du chien. Elles ne 
prennent part a ces agapes funébres que si la victime est une chévre ou un 
étre humain. 

2° Le lokili (chez les Bombwanja: ikundola) n’est une immolation qu’au 
sens impropre. Il peut y en avoir un ou deux, d’aprés la richesse du défunt. 
Pour un pauvre on n’en donne méme pas, comme jamais on n’en donne pour 
une femme. 

Le Jokili était toujours un étre humain, de préférence une femme esclave. 
Donec, jamais une épouse libre, mais une esclave appartenant au défunt et géné- 
ralement enrdlée dans son harem. On choisissait de préférence les plus belles. 
On conduisait ces personnes au cimetiére en méme temps que le cadavre. Prés 
de la fosse on les battait de pilons pour épuiser leur force, leur faire perdre 
connaissance et les rendre a moitié mortes. On les descendait dans la fosse, 
une a chaque extrémité, dans une attitude accroupie et de travers. (S’il n’y en 
avait qu’une, on la couchait sur le dos.) Le cerceuil était déposé sur leurs 
genoux. Enfin on comblait la tombe de la facgon habituelle et ces personnes 
devaient mourir par suffocation. 

Par grande exception — pour des gens extrémement riches — on ajoutait 
deux autres rkili qui étaient descendus dans la tombe, au dessus du cadavre. 

3° Les besafa. Aprés l’enterrement on retourne au village pour discuter 
les affaires et on tue les besafa. C’étaient des esclaves, que pourtant les trés 
pauvres pouvaient remplacer par des chevres ou des chiens. La victime est 
jetée par terre, on l’empoigne par les bras et les jambes qu’on étire pour les 
maintenir en position. On glisse un pieu sous le cou pourqu’il y repose, et d’un 
bon coup de couteau on tranche la téte. La chair est partagée comme ci-dessus, 
avec cette exception que ceux qui ont creusé la tombe, ont droit au tronc. Chacun 
prépare sa portion. Tout doit étre consommé sur les lieux; mais en cas de 
surabondance on permet d’emporter l’excédent. 

4° Ikwei. A la féte de la cléture du deuil on immole des esclaves ou des 
chévres; c’est Pikwei. 

La nuit précédente on bat les gongs avec une véritable frénésie. C’est le 
mputd. De grand matin avant l’aube (Vimbombong’otsw6, disent les Nkundo), 
les gens s’elévent — contrairement a leur habitude. Quand tous sont réunis 
et qu’il fait clair on va délier la victime. Le malheureux est injurié, et outragé 
par tous, on le raille, le bafoue a volonté, on le jette par terre, le traine par 
les herbes, sur les chicots d’arbrisseaux, dans les caravanes de fourmis 
bafumba; on le soufflette, le roue de coups de poings, de batons sur toute la 
surface de son corps. Et cela pendant des heures et des heures, sans le moindre 
1épit. Souvent, lorsque le moment de Vimmolation est venu, la victime est 
exténuée, sans larmes. Les indigénes ne savent expliquer l’origine ni la raison 
de ces barbaries. 
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Vikwei est formé par un pieu, solidement fixé en terre, et devant lequel 
se trouve un siége improvisé. La victime y est attachée assise, et avec des 
lianes on Ja lie au pieu, qui lui sert d’appui. Une tige flexible (mbdkd) est 
fixée en terre a petite distance, et munie d’une forte liane, terminant en noeud 
coulant, passé au cou de la victime. Comme la liane est notablement plus courte 
que la distance qui sépare la victime du mbdkd, la liane se tend au maximum 
et force la téte contre le pieu, qui la retient. Tous les membres sont étirés et 
les muscles tendus. Par elle méme cette position est extrémement douloureuse; 
ajoutez y l’anxiété mortelle 4 la vue de tous ces préparatifs de mort. (Cf. 
P. Scnepesta, Vollblutneger und Halbzwerge, pl. XLIV, photos 92 et 93.) 

Les roulements de tambour continuent de plus belle, et lassistance 
s’enivre de biére. Au moment convenu le «bourreau» (et non pas le nkanga 
ou médecin-sorcier, comme le prétend erronément le P. SCHEBESTA, 0. C., p. 239) 
précédé d’un aide, s’approche de la victime qui a la face tournée vers lui. 
Tous deux sautillent sur la cadence des gongs, ils chantent et font des gestes 
significatifs, munis de leurs couteaux bangdéndd. Lentement ils avancent, 
applaudis et excités par les cris et les encouragements des spectateurs. Arrivés 
prés de la victime, ils poursuivent leurs danses et grimaces macabres pendant 
plusieurs minutes. Puis l’aide céde la place au bourreau qui continue de plus 
belle, tout en cherchant la pose convenable et l’endroit propice. Soudainement 
il leve le couteau et d’un coup vigoureux et bien ajusté il tranche la téte. La 
jiane et le mbdkd se détendent et la téte est projetée a trés grande distance au 
milieu des cris de joie et d’approbation de l’assistance. 

La victime est ensuite dépecée et partagée comme ci-dessus. Autrefois 
on m’immolait un animal que pour les tout pauvres. Presque toujours c’était 
un esclave. Actuellement le pouvoir colonisateur oblige tout le monde a ne 
prendre que des bétes. Je pense que dans ces régions-ci il n’y aurait plus moyen 
de sacrifier un homme sans étre immédiatement dénoncé et sévérement puni. 

Le nombre des victimes dépend de la richesse de la famille et de son désir 
d’ostentation. 

Le bourreau, botényi ®, est un personnage officiel dans le village. II s’est 
spécialement exercé dans son «art». En dehors de l’exercice de ses fonctions it 
ne jouit d’aucun privilége spécial. Dans un méme village on peut rencontrer 
plusieurs bourreaux, comme aussi il se peut qu’il n’y en ait pas, et qu’il faudra 
en faire venir un. 

Parfois l’exécution ne se fait pas d’aprés les régles de l’art, soit que le 
couteau n’était pas assez aiguisé, soit que la liane est trop peu tendue. J’ai 
assisté 4 l’immolafion d’une chévre a Bolondo oi il fallut trois coups avant que 
la téte ne se détache, et encore ne fut-elle pas projetée trés loin. La déception 
des spectateurs fut amére, et grande aussi la honte de l’organisateur de la féte. 
Mputu edlénga, bontadtsi’lela, nsényi nd’éy’oméngod, le battement des gongs 
est réussi, la décapitation de Phomme a échoué; c’est une honte pour l’organi- 
sateur (et aussi, évidemment pour le bourreau). 


® Les Boléngé (Bofiji) lui donnent un nom spécial: bosongo. 
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L’immolation a l’ikwei est certainement la plus importante de toutes. La 
personne qui donne la féte, le bomdng6é nteke interpelle publiquement le défunt 
ainsi honoré. Le visage tourné vers le cimetiére et la forét, il l’appelle a plu- 
sieurs reprises par son titre: pére, frére etc. ... puis, criant toujours, comme 
a quelqu’un, qui se trouve a grande distance, il dit: «Voici que je fais une féte 
en ton honneur; je t’ai pleuré; j’ai observé les prescriptions du deuil par regret 
pour ton départ, j’ai immolé les bempdngd et les besaja; j’ai di attendre tant 
et tant de temps avant de pouvoir satisfaire 4 l’obligation de t?honorer par 
cette féte; voici que j’ai réuni le nécessaire; je viens de tuer ceci et cela; je me 
suis donc acquitté de toutes mes obligations; aide-moi donc dans toutes mes 
entreprises et ne me moleste plus (par des réves, des maladies, etc.). Nous 
nous séparons maintenant; porte-toi bien!» 

En effet, par cette derniére immolation, disent les indigénes, les survivants 
se séparent définitivement des morts: bdtén’ofofdé; batén’ekili. 

5° Considérations générales. Comme nous l’avons vu ci- 
dessus, l’enterrement des esclaves en compagnie du cadavre (2°) peut difficile- 
ment étre considéré comme une immolation au sens strict. Le Nkundo prétend 
qu’il n’y a 1a qu’une ostentation de richesse, un luxe funébre, qui n’a rien a voir 
avec l’esprit de défunt. Et cela contrairement au sens que les Européens, spon- 
tanément, voudraient y attacher, notamment que ces esclaves auraient 4 servir 
leur maitre dans l’au-dela. Si méme cette signification était 4 la base de la 
coutume, les indigénes n’en ont plus aucune souvenance. 

Notons encore que rarement ces victimes sont esclaves au sens propre du 
mot; le maitre Nkundo était attaché a son esclave et ne s’en défaisait pas 
volontiers. En cas de mauvaise conduite, il pouvait le tuer et l’enterrer avec le 
cadavre d’un de ses parents. Mais en régle générale il préférait le vendre. Les 
personnes qu’on enterrait comme vkili étaient la plupart du temps des prison- 
niers de guerre ou des esclaves achetés a d’autres dans ce but. 

Dans les immolations proprement dites, un petit morceau de foie est 
laissé A l’endroit ou la victime a été dépecée: c’est la part réservée a l’Aame du 
défunt. Elle viendra le prendre quand bon lui semblera. Ceci ne suffit pas a 
prouver que l’immolation est faite en honneur de l’4me désincarnée, car cette 
coutume est observé pour n’importe quelle béte que l’on tue, gibier ou animal 
domestique: il faut toujours réserver cette part minuscule, tout comme on le 
fait pour toute nourriture ou boisson. Interrogés par moi a ce sujet, les indigenes 
ne m’ont fourni aucune preuve. La seule explication qu’on m’a donnée est 
que cette pratique n’a d’autre motif que de faire montre de richesse. Par leur 
signification ces pratiques seraient donc a rapprocher de nos pompes funébres 
d’Europe. Elles seraient la fagon Nkundo de célébrer dignement la mort et 
Yenterrement de la personne aimée. Mais comme le morceau de foie est offert 
4 Pame du défunt qu’on veut honorer, il nous est permis de concevoir cette 
immolation comme un sacrifice. 

Nous avons vu plus haut de quelle facon et en quels termes l’organisa- 
teur de V’'immolation interpelle l’ame du défunt. Certains hommes ajoutent 
parfois des propos comme les suivants: «Voici ton homme qui te coupera ton 
bois de chauffage. Voici ta femme qui ira a la péche pour toi.» Mais ce sont la 
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des exceptions et ceux qui se les permettent sont considérés comme peu sérieux 
et hableurs. Toutefois, malgré ces désapprobations, pareilles expressions mon- 
trent Vidée existant a l’état latent dans l’esprit des indigenes. 

Les Nkundo sont convaincus que les ames des défunts (bekdli) tiennent 
beaucoup a ces immolations, surtout a la derniere. Pour les avoir négligées 
beaucoup de personnes sont dites avoir été molestées (Ongama) ou possédées 
(mbutsi). Les manes avertissent par des réves. Parfois aussi ils envoient leur 
message par le cri matinal du hibou (esukdlu) dans la bananeraie ou dans la 
forét derriére la case. Son cri est traduit: Wosol’etswélo: Arrange bien le 
départ du défunt; ou: Onjél’émpili: Apporte-moi un corps décapité. D’autres 
fois c’est une maladie que le nkanga (médecin-sorcier) déclare causée par l’ame 
mécontente du défunt. 


Ceci concorde avec l’affirmation des indigénes que l’immolation a Vikwei © 


set un bodndo = une imploration de la bienveillance du bokdli. Aucun autre 
nom n’est donné a ces immolations. 


VII° Proverbes. 

Pour terminer, citons quelques proverbes, sentences et dictons qui ne me 
semblent pas dépourvus d’intérét. 

1° Iwd ayale ng’dle lokendo, seki njdsangela ngdya la fafa besisé oye!: 
Si la mort était comme un voyage j’en raconterais les événements a pere et 
mere, hélas! 

2° Mboka étiwa wé Viwa, lokolo djokostike: yitola: La route que tu 
suis dans la mort, tes jambes ne te la barrent pas en disant: rentre chez toi! 

3° Botamba w’é6negd wémalake, wabunja bobkwa lompompo: L’arbre 
mort reste debout, celui qui est plein de verdure est abattu par le vent: Un 
homme faible et maladif peut vivre longtemps tandis que l’homme fort et 
vigoureux peut mourir subitement. 

4° Iwa nd’atdjé, iwand’andongo: La mort est dans les fruits du caout- 
choutier, la mort est dans les fruits bandongo. La mort peut nous trouver 
n’importe ou. 

5° Iwa ale nd’disilo: La mort est comme le sommeil; elle nous surprend 
a lVimproviste! 

6° Oomi nyama nd’amétsi; efelemela nd’édla: C’est la terre qui a tue 
la bete: bruit dans le ciel. La terre tue le cadavre pour le dévorer comme une 
piece de gibier; le corps pourrit en terre, entretemps le ciel, par le tonnerre, 
annonce l’arrivée de l’Ame la-haut. 

7° Bawaki badstj’élo: Les morts sont au bout de leurs peines. 

8° Oomi bonto é Njakomba; itoko yowéloleli: Cest Dieu qui a tué 
homme; la natte est rendue responsable (des méfaits de celui qui y a couche). 
N’impute pas la mort de cet homme aux n.alefices d’autrui; c'est Dieu qui I’a 
enlevé a la vie. 

9° Njakomba ale nd’okafoli: Dieu est un diviseur, c’est-a-dire: il sépare 
parents et amis par la mort. 
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Verdeutscht von FriepRICH WELLER. 


Die nachfolgenden zehn Erzahlungen beruhen auf handschriftlichen 
Texten in chinesischer Umgangssprache, welche mein Lehrer, Herr Tuna 
HSIANG-TSCHEN *, aus der Pekinger Volkstiberlieferung fiir mich niedergeschrie- 
ben hat. Sie gehéren samt und sonders in die Klasse der Asiaohuar **. Leider 
ist es zunachst nicht méglich, den chinesischen Wortlaut zusammen mit der 
Ubersetzung zu verdffentlichen, ich hoffe aber, daB es méglich sein wird, auch 
die Texte noch bekanntzugeben. Nach der Angabe meines Lehrers hat er den 
Wortlaut der Erzahlungen selbst festgelegt, die Stoffe der Erzahlungen aber 
teils seinem eigenen reichen Schatze an Erzahlungen entnommen, teils sie von 
anderen Pekinesen erzahlt bekommen. Alle Erzahlungen sind seiner Angabe 
nach in der Uberlieferung von Mund zu Mund auch heute noch in Peking 
lebendig und keinen literarischen Quellen entnommen !. 


1. Undankbarkeit. 


Nach der Erzahlung der Leute war im Osten von Peking eine Familie 
namens Hao. Bei den Eltern lebten fiinf Sdhne und zwei Tochter. Man hielt 
in der Familie einige hundert Acker Landes unter Kultur, und es war gar viel 
Dienstvolk angestellt. Auf dem Lande konnte man ihn als einen reichen Mann 
bezeichnen. Doch war er nicht nur ein reicher Mann, sondern auch ein tugend- 
samer Mensch. Der Alte war sehr gut von Gemiit, und darum stand er ihm 
hundertfach bei, wenn er ein armes Luder sah. Weil er ohne alles Verstandnis 
fiir Geiz war, er wirklich ein guter alter Mann war, der, ohne etwas auf seinen 
Reichtum zu geben, rechtlich war, so bezeichnete ihn jedermann als Hao 
den Guten. 

Eines Tages nun steckte sich dieser Hao der Gute, als er nach dem Essen 
nichts weiter zu tun hatte, Silberlinge ein und ging in die Stadt hinein, um 
ein bissel herumzuschlendern. Als er auf die StraBe gekommen war und ging 
und ging, hérte er plétzlich hinter sich jemanden sagen: ,,Tun Sie ein gutes 
Werk, alter Herr! Lassen Sie Mitleid walten mit mir, einem Bettler!“ (Das sagte 


* RiipENBERG, Chines.-deutsches Worterbuch, Hamburg 1924, Nrn. 5764, 
2421, 5418. 

** R. 2452, 2772, 4177. 

1 Aus derselben Sammlung habe ich bereits in Zeitschr. d. Deutschen Morgenl. 
Gés., N. F., Bd. XII (1934), 138—176, und in Zeitschr. f. Missionskunde u. Religions- 
wissenschaft XLIX (1934), 225—243, einige Stiicke in deutscher Ubersetzung ver- 
Offentlicht. 


744 FriepricH WELLER, 


er mit Bezug auf Geld). Da wandte Hao der Gute seinen Kopf, und wie er 
guckte, da war es ein Bettler von noch nicht zwanzig Jahren, der Geld haben 
wollte. Dann sah er, daB der Bettler ein zerschlissenes Gewand anhatte, ihm 
die Haare sehr lange vom Kopfe herabhingen, und das ganze Gesicht ein Dreck 
war. Am linken Arme hing ihm ein Topf aus gebranntem Ton, und in die 
rechte Hand hatte er einen Stock genommen. Er ging und sprach dabei zu 
gleicher Zeit: ,,Alter Herr! Tun Sie ein gutes Werk, spenden Sie mir ein Geld- 
stiick, ich méchte mir Bobo? zum Essen kaufen. Der Hunger grimmt mir 
wirklich schwer im Bauche.“‘ Da sprach der Alte: ,,Du, dieses Friichtchen von 
noch nicht zwanzig Jahren, Du bist dem Ansehen nach gerade in der héchsten 
Kraft Deiner Jahre! Weshalb betreibst Du da nicht ein bissel was Rechtes, son- 
dern laufst nur auf der StraBe hinter den Leuten her und bettelst um Geld?“ 
Darauf log der Bettler das Blaue vom Himmel runter und sprach: ,,Ich stamme 
nicht von hier. Meine Heimat ist iiber hundert Meilen von hier entfernt. Eigent- 
lich bin ich auch kein Bettler. Weil ich daheim keine Arbeit hatte, kam mir’s in 
den Sinn, hierher zu gehen, um etwas zu tun zu bekommen. Wider Erwarten 
fand ich keine Arbeit. Und was ich mir als Wegzehrung mitgenommen hatte, 
war nicht viel und ist restlos ausgegeben. Ich kann jetzt nicht einmal mehr nach 
Hause zuriickkehren. Deshalb bin ich als Landstreicher hierher gekommen 
und bettle.“ Als der Alte ihn angehért hatte, da fragte er ihn: ,,Wo bist Du denn 
unter solchen Umstanden geblieben?“ Da sagte der Bettler: ,,Als ich ankam, 
blieb ich im Gasthofe. Spater lieBen sie mich jedoch nicht mehr im Gasthofe 
bleiben, weil ich kein Geld mehr hatte. Jetzt nun bettle ich tagstiber auf der 
StraBe, abends suche ich einen Tempel und schlafe dann auf der Aufgangs- 
treppe.‘ Wie er so redete und redete, rannen seine Tranen ohne Aufhdren in 
einem fort. Da sprach der Alte: ,,Was hast Du denn noch von Deinen Leuten 
zu Hause?“ Darauf-sprach der Bettler: ,,AuBer meiner alten Mutter — sie ist 
uber achtzig Jahre alt — habe ich sonst niemanden mehr. Wie die alte Frau dran 
ist, weif ich jetzt auch nicht.“ Uberdem er das sprach, flossen die Tranen 
wieder. Was Wunder, daB der Alte sich da erbarmte, als er ihn das sagen 
horte. Er zog seine Hand zuriick unter das Oberkleid und nahm aus seiner 
Tasche einen Silberling heraus, wohl iiber zehn Unzen schwer, und sprach zu 
ihm: ,,[ch geb’ Dir diesen Silberling, nimm ihn hin! Bade Dich erst einmal, 
rasier Dir den Kopf und kaufe Dir einen Anzug! Das iibrigbleibende Geld ver- 
wende als Wegzehrung und kehr geschwind nach Haus zuriick!“ Der Bettler 
nahm den Silberling entgegen, machte gegen den Alten Kotou und ging darauf 
fort. Als der Alte einen halben Tag lang herumgeschlendert war, kehrte auch 
er nach Hause zuriick. Aber lassen wir ihn und reden weiter von diesem Bettler. 

Nachdem er den Silberling hatte, lieB er sich den Kopf rasieren, nahm ein 
Bad und wechselte seinen Anzug. Zwei Geldstiicke blieben ihm iibrig; die ver- 
pulverte er dann nach seinem Belieben. War doch, was er urspriinglich ge- 
sprochen hatte, alles falsch gewesen. Weil der Alte ein guter Mensch war, 
hatte er inm den Silberling gegeben, um ihm zu helfen. 


* Geback aus aufgedrehtem Teige mit verschiedener Fillung, am meisten ent- 
sprechen vielleicht unsere Maultaschen. 
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Unter ahnlichen Verhaltnissen nimmst Du diese Silberlinge und machst 
einen kleinen Handel auf. Nicht so er! Er verpulverte sie nach seinem Gut- 
diinken. Angesehen dies Geld rasch verpulvert war, ging er dann jemanden an, 
ihm einen Laden fiir Getreideprodukte zu suchen, um dort als Lehrling ein- 
zutreten. Als er ein Jahr gelernt hatte und der Geschaftsfiihrer sah, daB er sehr 
gut veranlagt und in der Erledigung seiner Geschafte auch ehrlich war, be- 
stimmte er ihn, im Laden als Schreiber zu helfen und die Konten iiber Aus- und 
Eingang zu fithren und was dergleichen war. Als einige weitere Jahre ver- 
gangen waren, iibertrug ihm der Geschaftsfiihrer, weil er alt an Jahren ge- 
worden war, die Fiihrung aller Angelegenheiten im Laden. Der Handel wart 
noch mehr ab, hatte er doch eine sehr gliickliche Hand im Handel, und der Ge- 
schaftsftthrer erhéhte ihm natiirlich sein Gehalt, Es waren noch keine paar 
Jahre vergangen, da hatte er tiber eintausend Unzen Silbers verdient und baute 
sich auf dem Lande ein Haus mit mehreren Raumen. Ferner nahm er sich eine 
Frau und man konnte ihn als leidlich wohlhabenden Mann bezeichnen. 

Eines Tages sprach er zum Geschaftsftihrer: ,,Ich bitte um zwei Tage 
Urlaub. Ich will auf Besuch heimgehen.“ Da sprach der Geschaftsfihrer: 
,ochén! Geh! Ruhe Dich zwei Tage aus und komme geschwind wieder zu- 
riick!“ Da sagte er: ,, Jawohl!‘‘ Er machte das Tier, welches sie in ihrem Laden 
hatten, fertig, sa8 auf und reiste dann ab. 

Als er unterwegs war, begegnete er unversehens Hao dem Guten. Nach 
dem, was recht und billig ist, zu reden, hatte er darauf rasch von seinem Tiere 
absteigen miissen, als er seinen Wohltater erblickte, und hingehen, um ihm seine 
Ehrerbietung zu erweisen. So ware es dann in Ordnung gewesen. Fiel ihm aber 
gar nicht ein! Der Mensch blieb auf dem Pferde und so legte er gegen den 
anderen die Hande zum GruBe vor seiner Brust zusammen. Und ohne vom 
Pferde gestiegen zu sein, ging er voritber. Wie Hao der Gute diese seine Art 
sah, da sprach er: ,,Vortrefflich! Du hast vergessen, daB Du, als Du erst 
betteltest, verhungert warst, hatte ich Dir keinen Silberling gegeben und Dich 
geheiBen heimzukehren. Ich muB schon annehmen, daB ich es bin, der Dich 
gerettet hat. Wenn ich auch nicht danach ausschaute, daB Du es mir vergelten 
solltest, hattest Du Dich doch ordentlich betragen sollen, wenn Du mich siehst. 
So muB ich schon annehmen, daB Du ein Mensch bist, der undankbar ist. Es 
wird Dir in Zukunft sicher nicht zum Guten ausschlagen.“ 

Der Alte war zu dieser Zeit aufs héchste empért, aber es war nichts 
weiter zu machen, als daB er nach Hause zuriickkehrte. Spaterhin brach plotz- 
lich im Hause jenes undankbaren Menschen ein Feuer aus und sein Haus 
brannte ab, daB auch nicht ein Ziegel blieb. Dieser Mensch sank wieder zum 
Bettler nieder und bettelte auf der StraBe. Damit ist die Geschichte aus. 


2. Die Pantoffelhelden. 


Es war einmal in einer Familie ein Mann und ein Weib, und wenn sie in 
ihrer Familie auch keine vermégenden Leute waren, so hatten sie doch ein 
biBchen Geld, mit dem sie gerade so durchkamen. Dieser Herr ging an keinem 
Tage irgendwohin aus, vielmehr blieb er daheim und richtete Gemtise und Essen 


746 FRIEDRICH WELLER, 


vor und was dergleichen war. Dann war noch was, und darin war er Spezialist. 
Doch was war das? Er lebte in Furcht vor seiner Frau. Wenn er seine Frau 
sah, dann war es gerade, als wenn eine Maus die Katze erblickt hatte, solcher- 
maRen war seine Furcht. Wenn er bei einer Sache etwas ein bissel nur falsch 
gemacht hatte, dann schalt ihn diese seine Frau entweder aus, oder es gab gleich 
eine Tracht Priigel. Um es mit einem Wort zu sagen: Kam es dem Herrn in 
den Sinn, auf die StraBe zu gehen, um sich die Beine etwas zu vertreten, sich 
einmal ein biBchen zu ergehen oder was dergleichen war, so muBte er das un- 
bedingt seiner Frau sagen. Erst wenn es seine Frau gebilligt hatte, sie also 
gesagt hatte: ,,Geh!“, erst daraufhin wagte er es zu gehen. Andernfalls durite 
er nicht daran denken, einen Schritt vor die Tir zu setzen. Weiter: Wenn er 
bei seinem Ausgange ein biBchen langer blieb, er sich verspatete mit der Heim- 
kehr, so ri® seine Frau den Mund auf und pfiff ihn an, hob die Hand und ver- 
drosch ihn dann. Die Ziigel wurden ihm von seiner Frau wirklich denkbar 
kurz gehalten. Abgesehen davon, da8 er das Essen vorrichtete, mute er jeden 
Tag noch waschen und spiilen. Schlankweg bis zu den schmutzigen Hosen und 
Striimpfen seiner Frau muBte er alles fiir sie zu waschen sich hergeben, War 
ein Anzug zerrissen, muBte er ihn auch flicken, seine Frau besorgte keinen Tag 
irgend etwas. War das Essen fertig, dann wollte sie essen, war der Tee fertig, 
dann wollte sie trinken. War sie einmal schlechter Laune, so umschwanzelte er 
sie auf hunderterlei Weise und fiirchtete den Zorn der Frau. 

Eines Tages hatte er seine Frau bedient, und als sie abgegessen, er ab- 
geraumt und tberall alles sauber in Ordnung gebracht hatte, da dachte er bei 
sich und sprach: ,,Den ganzen Tag iiber bin ich im Hause gewesen und mir ist 
so unlustig zumute. Drum will ich heute die Gelegenheit wahrnehmen, daB ein 
schoner Tag ist, und ein bissel auf die StraBe herumschlendern gehen.“ Darauf 
sagte er zu seiner Frau und sprach: ,,Ich geh einmal auf die StraBe.“ Gliick- 
licherweise war heute seine Frau wieder gut gestimmt und als sie hérte, daB 
er ausgehen wollte, sprach sie: ,,Nun gut! Geh! Komm aber ungesdumt wieder 
zuriick und bleib nicht drauBen bis tausend und wieder. zuriick!““ Er gab darauf 
ein Wértchen zur Antwort und sprach: ,, Ja!‘ Gerade als er gehen wollte, 
sprach seine Frau zu ihm: ,,Wenn Du zuriickkehrst, so bring gleichzeitig fiir 
mich ein bi®chen was zu essen mit.‘ Da fragte er sie und sprach: ,,Was willst 
Du essen?“ Da sprach seine Frau: ,,Kauf Du fiir mich zwei Pfund yugao 3 und 
ein Pfund dabobo +.“ Da sagte er: ,, Ja!“ 

Als er auf die StraBe gekommen war, schlenderte er einen halben Tag 
lang umher, und wie er so ging und ging, da hérte er plétzlich hinter sich ihn 
jemanden anrufen. Er sprach: ,,GroBer Alterer Bruder! Wohin soll’s denn 
gehen?“ Wie er den Kopf wandte, um einmal nachzugucken, da war es kein 
ihm Fernstehender, sondern, keine Frage, es war sein vertrauter Freund aus 
alten Tagen. Darauf sprach er: ,,Bruder! Was treibst Du hier?“ Da sagte 
jener: ,,Ich hab’ nichts weiter vor, ich schlendere miiBig umher. Wohin willst 
Dur Da sagte er: ,,Ich habe auch nichts weiter vor, ich bin ausgegangen 


3 Ein Backwerk aus Eierteig. 
4 Ein rundes Backwerk mit verschiedener Fiillung. 


Zehn Volkserzahlungen aus Peking. TAT 


umherzuschlendern.“ Da sprach jener Freund: ,,Das trifft sich ja ausgezeich- 
net, da wollen wir zwei zusammen gehen.‘ Wahrend sie darauf gingen und 
sich dabei unterhielten, da sagte jener Mann: ,,Ich habe letztlich sagen horen, 
da8 Du recht unter dem Zorne Deiner Frau zu leiden hattest. Deine Frau 
ziehe Dir die Ziigel recht an und lieBe Dich nicht ausgehen.“ Wie er das hdrte, 
sprach er: ,,Mach doch keine schlechten Witze! Wie kénnte meine Frau mir 
die Ziigel straff anziehen?“ Da sprach sein Freund: ,,Mach keine Flausen! 
Ich habe sagen héren, daB Du Dich vor Deiner Frau fiirchtest.“ Da sprach 
er: ,,Das heiBe ich aber albern reden! Wann ware ich von der Art gewesen?“ 
Wie die beiden Freunde weitergingen, plauderten sie weiter, und jener Freund 
sprach: ,,Was ich gesagt habe, trifft aufs Tiipfelchen zu. Morgen gehe ich 
Euch beide besuchen.“ Da sagte er: ,,Schén! Ich will es dann so einrichten, daB 
ich morgen daheim bin und Dich erwarte.“ Als die beiden einen halben Tag 
lang herumgeschlendert waren, trennten sie sich. 

Als der Herr nach Hause zuriickgekehrt war, er kaum zur Tir hinein 
war und seine Frau ihn erblickte, da war ihr Zorn groB und sie sprach: ,,Wes- 
halb bist Du einen halben Tag lang fortgeblieben? Ich habe Dich doch geheiBen, 
Dich mit der Riickkehr ein biBchen dazuzuhalten! Du bist vielleicht gut! Gehst 
Du einmal aus, so gehst Du einen halben Tag lang! Sieh mal, Du, wie spat 
es schon am Tage ist, gar schnell wird es finster sein. WuBtest Du nicht, daB 
ich essen wollte? Habe ich Dir nicht auch gesagt, Du solltest schnell zurtick- 
kommen, um das Essen herzurichten? Da8 Du mich hungern 1aBt, das geht 
nicht!“‘ Je mehr sie sprach, um so mehr geriet sie in die Wolle, und tberdem 
sie noch sprach, nahm sie einen Stecken und sprach: ,,Ich mu8 Dich wirklich 
wieder versohlen.“ Gerade als sie ihn schlagen wollte, da fiel der Herr auf seine 
Knie und sprach: ,,Héren Sie mich an! Eben als ich auf die StraBe ging, habe ich 
einen meiner vertrauten Freunde getroffen. Da wir uns ewig lange nicht gesehen 
hatten, unterhielten wir uns einen halben Tag lang, und deshalb bin ich etwas 
spater zuriickgekommen. Argern Sie sich nicht! Lassen Sie es mir dies eine Mal 
nach, spaterhin werde ich es nicht wieder wagen. Weiter méchte ich Ihnen noch 
sagen, daB dieser mein Freund morgen zu uns kommen wird. Ich flehe Sie an, 
morgen, im Beisein meines Freundes, mir aufzuwarten. Wenn ich Sie bitten 
werde, etwas ausfiihren zu gehen, so gehen Sie es ausfihren! Wenn mein 
Freund gegangen sein wird, hernach werde ich besorgen, was Sie mich 
besorgen heif®en werden.‘ Da sagte seine Frau: ,,Das gibt es nicht. Ich bin 
nicht in der Lage, Euch zu bedienen.“ Da sagte er: ,,Ganz recht! Verehrte 
Mutter! Dies eine Mal ist im Grunde doch kein Mal!“ Da blieb seiner Frau 
ob seiner flehenden Worte keine andere Méglichkeit mehr, als daB sie sagte: 
Na schén! Stehe Du auf!“ Als er aufgestanden war, ging es darauf in die 
Kiiche, das Abendessen herzurichten, und als seine Frau zu Abend gespeist 
hatte, da richtete er schnell den Kang her, und als er damit fertig war, 
schliefen iiber eine Weile die zwei ein. 

Am nachsten Tage kam dieser sein Freund in der Tat. Nachdem er ihn 
gebeten hatte einzutreten, na, da trumpfte er aber auf! Kaum daf er auf dem 
Stuhle saB, sagte er auch schon: ,,Komm! GieBe Tee auf!“ Als seine Frau das 
horte, da ward ihr Zorn dann grof und sie sprach bei sich: ,,Warte nur ab! 
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Sage ich jetzt auch nichts, sondern warte, bis Dein Freund gegangen ist, wir 
beide sprechen noch miteinander. DaB Du heute noch verdroschen wirst, das 
ist so sicher, wie das Amen hinter dem Paternoster.“ Dann stellte sie Teekanne 
und Teetassen auf den Tisch und zog sich zuriick. 

Als die beiden sich einen halben Tag lang unterhalten hatten und der 
Freund fortgegangen war, sprach sie darauf zu ihrem Ehemanne: ,,Du gibst 
doch zu, daB Du heute Hiebe verdienst, gibst zu, daB Du eine Strafe verdienst.“ 
Da sprach dieser Herr: ,,Wieso soll ich zugeben, eine Strafe verdient zu haben, 
wieso soll ich zugeben, Hiebe verdient zu haben?“ Da sprach seine Frau: ,,Du 
gibst zu, an Strafe zu verdienen, daB Du hinausgehst und in der Sonne kniest, 
und zwar eine Stunde lang, und fiir die Hiebe raumst Du ein, dafs Du die 
Bank herbeibringst, Dich daraufrichtest, ich Dich festbinde und Dir zwanzig 
iiberziehe.“ Wie der Herr daran dachte, daB beides nicht angenehm entgegen- 
zunehmen ware, da sprach er darauf: ,,Strafe mich nicht und verpriigle mich 
auch nicht! Vergib mir dies eine Mal und laB es gut sein!“ Da sagte seine 
Frau: ,,Das geht nicht an. Du hast mir heute allzu groBen VerdruB bereitet, 
Deine Frau hat ehedem noch keinen bedient. Rede nicht soviel, hole die Bank!“ 
Da hatte dieser Herr keine andere Méglichkeit weiter, als daB er die Bank 
holte und sich iiberlegte. Als er erwartete, daB er seine Dresche bekame, sprach 
seine Frau: ,,Drehe Dich rum! Lege Dich flach auf den Riicken!“‘ Da sprach 
er: ,,Haben Sie mich nicht geheiBen, mich iiberzulegen?“ Da sprach seine 
Frau: ,,Deine Frau beliebt nicht, Dir den Hintern zu versohlen.“ Es blieb ihm 
nichts weiter iibrig, als sich flach auf den Riicken zu legen, und seine Frau 
nahm Stricke und band ihn fest. 

Gerade als sie ihn versohlen wollte, kam jener Freund noch einmal 
zuriick. Da hie er seine Frau, geschwind sich zuriickziehen, er selbst stellte 
sich auf und sprach: ,,Weshalb bist Du noch einmal zuriickgekehrt?“ Da sagte 
sein Freund: ,,Ich dachte, wenn ich daheim ware, hatte ich doch Langeweile. 
Da ware es schon besser, wir zwei plauderten noch zusammen.“ Uberdem er 
das sagte, sah er hinter ihn und er sprach: ,,Was hat es denn fiir eine Be- 
wandtnis, daB Du eine Bank auf dem Riicken hast?“ Da sprach der Herr: 
»WaB Du eine Bank auf die Stirne gebunden hast, was hat es denn damit fiir 
eine Bewandtnis®? Na schén! Von uns zweien braucht einer dem anderen 
nichts zu sagen, wir sind alle beide Pantoffelhelden. Du hast auch den Zorn 
Deiner Frau zu spiiren gekriegt!“ 

Als die beiden Freunde sich einen halben Tag lang lustig gemacht hatten, 
ging darauf der Freund davon, und die Geschichte ist aus. 


3. Das Kinderbinden. 


; In einer Familie waren einmal ein Mann und eine Frau. Der Mann iibte 
jeden Tag drauBen seinen Handel aus, die Frau besorgte daheim den Haus- 
halt. Ihre bescheidene Lebensfiihrung war wirklich aufs beste bestellt, an 


® Der gute Mann hatte dasselbe erfahren wie sein Freund, als er heimgekommen 
war, und hat vergessen, sich die Bank abzubinden, als er zu seinem Freunde ging. 
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allem, was zum Essen, Trinken, Anziehen und Aufsetzen gehért, hatten sie 
keinen Mangel. Auch war diese Frau héchst tugendsam und gegen ihren 
eigenen Ehemann voll der gréBten Ehrerbietung. Da der Herr zu seiner eigenen 
Ehetrau auch restlos liebevoll war; lebten Mann und Frau in einer Eintracht, 
wie man sie sich schéner gar nicht denken konnte. Es war wirklich so, daB 
sie einander zartlich diebten. Nur eines war nicht nach Wunsch, Beide kamen 
an die Vierzig, und noch hatte die Frau keinem Sohne das Leben schenken 
k6nnen, noch auch einer Tochter. 

Eines Tages plauderten der Mann und die Frau miteinander und der Herr 
sagte: ,,Wie Du und ich taglich unser Teil Tage verbringen, ist wirklich nicht 
leicht, Unsere Vorfahren haben uns an Besitzgiitern auch nichts hinterlassen, 
in Wahrheit weder ein Hausel noch einen Streifen Landes. Vielmehr sind wir 
darauf angewiesen, durch meinen Handel unser Leben zu fristen. Doch wie- 
wohl wir nicht sehr vom Gliicke begiinstigt sind und auch nicht sehr angesehen, 
frieren wir jetzt nicht und hungern auch nicht. Ist dies auch sehr beschwer- 
lich, ernsten Kummer verursacht mir doch nur eines. Denke ich daran, daB 
Du und ich in Balde Vierziger sein werden — ich will schon gar nicht davon 
reden, daB wir keinen Sohn haben — doch weshalb haben wir nicht einmal 
‘eine Tochter? Das Sprichwort sagt: ,Ein Kind aufziehen schiitzt gegen das 
Alter.‘ Von einem Menschen, wie ich einer bin, wage ich schon zu sagen, daB 
er ein rechtschaffener Mensch ist, auch nicht der geringste Funken Falschheit 
ist in mir. Bin ich drauBen, dann gebe ich dem Hungernden zu essen. Wie- 
wohl zu sagen ist, daB wir im Winter warme, wattierte Kleider wegzugeben 
und im Sommer warme Suppen wegzugeben, daB wir diese beiden guten Hand- 
lungen zu tun nicht in der Lage sind, habe ich doch auch so nie etwas Schlechtes 
getan, Weshalb 148t mich denn dann der Himmelsvater eigentlich ohne Erben?“ 
Wie er so sprach und sprach, gerade so, als fiihlte er sich ungerecht behandelt, 
da sprach seine Frau: ,,Auch ich hoffte, ich wiirde einen Sohn aufziehen, um 
das Weihrauchopfer spaterer Generationen nicht abbrechen zu lassen. Doch 
habe ich keinen. Indessen, was ist da zu machen? Der Volksmund sagt: 
,Manchmal bekommt man zeitig einen Sohn, manchmal spat.‘ Ich rede Dir gut 
zu, sei in Deinem Herzen nicht betriibt, der hohe Himmel kann entschieden 
nicht dulden, daB Du und ich ohne Erben bleiben. Er wird uns in der Zukunft 
sicher einen geben. Wir wollen hernach den Himmelsvater bitten, daB er sich 
unser erbarme.“ Wie der Herr das gehért hatte, da sprach er: ,,So wollen wir 
dann den gottlichen Buddha bitten, es bleibt wirklich keine andere Méglichkeit 
mehr.“ Als der Mann sich mit seiner Frau einen halben Tag lang unterhalten 
hatte, ging am nachsten Tage der Herr wieder fort, seinen Handel auszutiben. 
Seine Frau wusch und arbeitete jeden Tag zu Hause, sie stand wirklich frith 
auf und ging spat schlafen, weil sie niemals eine miiRige Stunde hatte. Um 
mich kurz zu fassen: Von dem Tage an betete dies Ehepaar im Westtempel, 
wofern sie nicht im Osttempel Weihrauch verbrannten. Immer bezog es sich 
auf die Angelegenheit mit dem Sohne. Dachten sie doch, dann beizeiten einen 
Sohn zu bekommen, um, wenn sie in der Zukunft alt geworden waren, eine 
Stiitze zu haben, und weiter, wenn sie gestorben waren, auch jemanden zu 
haben, der sie begriibe. 
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Eines Tages war der Tag, an dem das Dungyiiémiao ® seine Pforten 
éfinete. Da ratschlagten der Mann und die Frau und gedachten, zur Halle 
der ,,Mutter der Kinder und Enkel® im Tempel zu gehen, eine Kerze Weih- 
rauch zu verbrennen, ein Geliibde abzulegen und die ,,Mutter“ zu bitten, ihnen 
einen Sohn zu schenken. Als sie das durchberaten hatten, gingen darauf Mann 
und Frau, und als sie in den Tempel gekommen waren, da sahen sie an der 
Halle der ,,.Mutter“ die Leute, welche Weihrauch verbrannten, wie eingekeilt 
stehen. Die groBere Halfte von ihnen bat um Kinder. Der Mann und seine 
Frau packten ihren Weihrauch aus, ziindeten ihn an und steckten ihn in das 
Weihrauchbecken. Darauf knieten sie auf die Erde nieder, machten Kotow und 
beteten einen halben Tag lang. Darauf standen sie auf, nahmen einen roten 
Faden und schlangen ihn um eines der Kinder in der Halle. (Sie sind aus 
Lehm gemacht.) Sie nahmen es an sich und gingen damit fort. (Das nennt man 
Kinderbinden.) 

Als sie es genommen hatten und nachdem sie heimgekommen waren, 
stellten sie das Kindlein in die Schlafstube und warteten, daB sie in der Zukunft 
einen Sohn bekamen. Wider Erwarten aber wurde diese seine Frau von da an, 
daB sie das Kind gebunden hatten, wirklich schwanger. Als die zehn Monate: 


der Schwangerschaft erfiillt waren, gebar sie ein strammes Biirschchen, welches. 


in glanzender Verfassung und hiibsch rundlich war. Mann und Frau waren 
auBer sich vor Freude. 

Am Tage, als ein Monat um war’, schlug man ein hohes Mattendach 
fiir ein Freudenfest auf, und alle Verwandten und Freunde kamen, ihnen Glick 
zu wunschen, Alle sagten sie: ,,Dies neugeborne Kind ist gesegnet. Ist es 
gro8 geworden, wird es sicher ein Beamter werden.‘‘ Ha! Als die anderen es 
so genugsam gepriesen hatten, und wie Vater und Mutter das hérten, da waren 
sie gar gehobener Stimmung, Man fiihrte an diesem Tage im Hause ein groBes 
Theaterstiick auf, und és ging iiber alle MaBen lebhaft zu. 

Als die Anstalten zum ersten Monatstage des Kindes zu Ende waren, 
gingen einige Tage spadter Vater und Mutter selbander in die Halle der 
Mutter“ im Dungyiidmiao, Weihrauch zu verbrennen, ihr Geliibde einzulésen 
und der ,,alten Mutter“ zu danken. Das Kindlein, welches sie ehedem gebunden 
hatten, gaben sie dorthin zuriick, wo es friiher gewesen war. Wir wollen nicht 
weiter davon reden. 

Nachdem der Vater und die Mutter ihr Geliibde eingelést hatten und 
unter ihrem Zusehen das Kind vier bis fiinf Monate alt geworden war, nahmen 
sie es auf den Arm und gingen hinaus, es der dortigen Nachbarschaft einmal 
zu zeigen. Jedermann, der es sah, hatte es lieb, und alle sagten: ,,Ein solch 
gliickhafter Sohn ist Euch geboren worden! Er wird es sicher zu etwas 
bringen.“ 

. Wie der Vater und die Mutter das hérten, da erhéhte das ihre zartliche 
Liebe zum Kinde aufs héchste. Von da an wurden ihnen spaterhin im Verlaufe 


: ot Das ist ein bertihmter Daoistentempel in der Ostvorstadt von Peking. Fiir ge- 
wohnlich ist nur ein Seitentor des Tempels gedffnet. Am 15. Januar chinesischer Zahlung 
werden aber zeitweilig alle drei Tore gedffnet. 


7 Dieser erste Monatstag im Leben eines Kindes wird von jeder Familie gefeiert. 
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drei Sohne geboren. Jeder einzelne wurde beriihmt. Der Mann und seine Frau 
lebten iiber achtzig Jahre und endeten an einer Krankheit, Damit ist die Ge- 
schichte aus. 


4. Das Bild, das sich in einen Menschen verwandelt. 


In einer Familie war einmal eine Frau selbander mit ihrem Sohne. Diese 
Frau war iiber sechzig Jahre alt. Bei ihr lebten nicht drei, nicht zwei Sohne, 
sondern eben nur dieser eine. Seitdem ihr Mann von hinnen gegangen war, 
ohne ihr Haus oder Land zu hinterlassen, waren sie dann darauf angewiesen, 
daB ihr Sohn taglich seinen StraBenhandel ausiibte. Sie hatten beide gerade 
genug, ihr Leben zu fristen, doch wenn es an die Zeit kam, daB es stiirmte, 
regnete und ihr Sohn nicht hinausgehen konnte, seinen Handel auszuiiben, 
dann muBten die beiden, es gerade herauszusagen, Hunger leiden. Es war 
wirklich, wie das Sprichwort sagt: ,,Einen Tag Brennholz hacken und es am 
selben Tage verbrennen 8.“ Doch war der Sohn gegen die alte Frau von 
rechtem, ehrerbietigem Gehorsam. Wollte seine Mutter etwas Kuchen essen, so 
behielt er bei sich im Gedachtnis, was er gehdrt hatte, und wenn er abends 
zuriickkehrte, brachte er es ihr unbedingt zum Essen mit. Man konnte ihn schon 
als einen ehrerbietigen Sohn bezeichnen. 

Eines Jahres brach die Cholera aus. In ihrer Gegend muBten von zehn 
Familien neun an dieser Krankheit sterben. Wider Erwarten fiihlte seine Mutter 
eines Tages plotzlich, als sie fertig gefriihstiickt hatte und sie beabsichtigte aus- 
zugehen, um etwas herumzuspazieren, daB sie etwas Kopfschmerzen hatte. Da 
sprach sie bei sich: ,,Wahrscheinlich habe ich eine SchweiBverhaltung. Schwitze 
ich ein bissel, dann ist es auf jeden Fall wieder gut. Ich muB mir noch Bewegung 
machen, daB der SchweiB ausbricht.“ Als sie das bei sich dachte, wurde es aber 
von Augenblick zu Augenblick schlimmer. Vor Schmerz konnte sie den Kopf 
nicht hochheben, vielmehr fiihlte sie sich im ganzen Kérper unbehaglich, es 
war ihr gerade, als wollten sich die Waden herumdrehen. Von Zeit zu Zeit 
wurde ihr schwindelig, es wahr ihr speitibel zumute. Ach! Die Frau war keiner 
Anstrengung fahig, sie lag ausgestreckt auf dem Kang und stohnte ach und 
weh. Immer wieder wAlzte sie sich hin und her. Weil sie die Zahl ihrer Lebens- 
jahre erreicht hatte und es mit ihrer Lebenskraft nicht zum besten stand, darum 
stand es so mit ihr. DaB ihr Sohn auch nicht daheim war, das war unter diesen 
Umstanden doch recht unangenehm. 

Als der Sohn nach Hause gekommen war und er sah, daf seine Mutter 
krank geworden war, da rief er: ,, Mutter, Mutter! Was ist mit Ihnen los?“ Als 
er dreimal, viermal gerufen hatte und seine Mutter tiberhaupt nichts sagte, 
holte er geschwind einen Arzt herbei, einmal nachzusehen. Der Arzt sagte: 
Diese Krankheit der Frau ist gefahrlich, es ist die Cholera. Ich schreibe ihr 
rasch ein Rezept, kaufe Du das in der Apotheke und gib es der Frau ein. 
Wenn Du eine Wirkung siehst, rufe mich morgen wieder. Wird es nicht besser, 
so brauchst Du mich nicht zu rufen, Mache dann fiir die Frau alles fix und 


8 Das Sprichwort bedeutet: Von der Hand in den Mund leben. 
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fertig 9!“ Als dieser Bursche das vernommen hatte, da war er aber auigeregt, 
und er sprach darauf zum Arzte: ,,Sie miissen einen Weg ausdenken, meine 
Mutter zu retten.“ Da sprach der Arzt: ,,Wenn es fiir mich einen Weg gibt, 
so setze ich gewiB meine Krafte ein, und es ist nicht notig, daB Du sie meiner 
Sorge anempfiehlst.“ Nach diesen Worten ging der Arzt dann fort. Lassen 
wir ihn! 

Als der Arzt gerade gegangen war — noch war er die Medizin nicht 
kaufen gegangen —, da sah er einmal hin, seine Mutter rihrte sich nicht. Da 
ging er zu ihr hin und befihlte einmal ihre Stirn. Sie war kalt. Als er lauschte, 
war auch kein Atem mehr da. Sie war ohne alle Frage gestorben. _Darauf 
weinte er laut, und nachdem.er einen halben Tag lang geweint hatte, weinte 
er darauf nicht mehr, und er sagte sich: ,,I[ch muB auf eine Méglichkeit denken, 
- wie ich meine Mutter beerdigen kann.“ Er lieB es sich durch den Kopf gehen, 
es in groBem Stile zu tun, doch es war kein Geld da. Es in kleinem Stile zu 
tun, da befiirchtete er, vor der Totenseele der Verstorbenen nicht zu bestehen. 
Was war zu tun? Er hatte keine Méglichkeit. Darauf borgte er sich in der 
Familie von Freunden und Verwandten ein paar Geldstiicke, kaufte einen Sarg, 
zog seiner Mutter die Sterbegewander an, suchte sich fiinf buddhistische 
Monche chinesischer Observanz 1°, sie lasen ein Satra. Drei Tage behielt er 
sie im Hause, dann fand das Leichenbegangnis statt. Als der Tag des Leichen- 
begangnisses gekommen war, nahm er eine Sargtrage, welche von acht Leuten 
getragen wird. Sie trugen den Sarg auf ihren Schultern zum Begrabnisplatz, 
darauf beerdigte er seine Mutter. Als die Beerdigung zu Ende war, kehrte er 
selbst darauf hangenden Kopfes in Trauerstimmung nach Hause zuriick. Als 
er nach Hause gekommen war und sich einmal umsah, da war niemand mehr 
da, nur er selbst war iibriggeblieben. Zu dieser Stunde war er aufs tiefste 
niedergeschlagen und er dachte, weshalb wohl seine Mutter, die so riistig 
gewesen war, krank werden und sterben muBte. Es war doch wirklich seltsam. 
Wie er darauf noch einmal nachdachte, da muBte es wohl so sein, daB sie die 
Zahl ihrer Lebensjahre erreicht hatte und sie sterben mute. Nachdem er 
darauf einen halben Tag in stumpfem Briiten zugebracht hatte, sprach er: 
,lch muB wieder auf meinen Handel hinausgehen, wie soll ich andernfalls 
leben?“ Um die Sache kurz zu machen — am nachsten Tage iibte er seinen 
Handel wieder aus wie vordem. Er ging immer frith fort und kehrte spat heim. 


Fines Tages, als er abends heimgekehrt war und gerade zur Tiir hinein- 
gegangen war, sah er den Tisch gedeckt mit eben fertiggewordenem Gemiise 
und Reis. Da sprach er bei sich: ,,Wer mag das fiir mich hier gedeckt haben? 
Nun gut! Ich will mich gar nicht darum kiimmern, wer das gewesen sei. Erst 
esse ich einmal! Ich bin auch wirklich hungrig.“ Damit setzte er sich auf den 


Kang und aB. Als er fertiggegessen hatte, wartete er eine Weile, dann legte 
er sich schlafen. 


® Mit diesem Ausdruck wird der Sohn verbliimt angewiesen, die Sterbegewander 
bereitzulegen, um sie seiner Mutter anzuziehen. 


10 hoschang. 
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Am nachsten Tage ging er wieder wie frither auf seinen Handel. Als er 
ihn den ganzen Tag lang ausgeiibt hatte, er abends heimkam und sich einmal 
umsah, da standen auf dem Tische wieder warmes Gemiise und warmer Reis auf- 
getragen. Darauf sprach er: ,,Wer mag das fiir mich getan haben? Hier auf 
dem Hofe habe ich keinen Nachbarn weiter.“ Er war in seinem Herzen sehr 
betroffen, doch auch als er einen halben Tag lang nachgedacht hatte, konnte 
er doch nicht herausbringen, wer es gewesen sei. Darauf aB er es wieder. 
Drei Tage lang war es in einem fort immer wieder so. An dem Tage sagte er: 
Heute will ich so tun, als ginge ich fort, will aber von drauBen heimlich 
gucken, wer es eigentlich ist.“ Darauf ging er hinaus, schloB die Tiir ab und 
stellte sich dann unter das Fenster. Nach kurzer Zeit hérte er dann in der 
Stube ein Gerausch. Da schob er sich am Fenster hoch, einmal hineinzugucken. 
Es war ohne alle Frage das Bild, welches an der Wand hing. Auf dem Bilde war 
eine schéne Frau gemalt. Wenn man iiber das Bild mit der schénen Frau etwas 
sagen soll, so war es ein Bild, welches seit ein hitbsch paar hundert Jahren 
in ihrer Familie war. Wie er hinsah, da kam die schéne Frau oben von dem 
Bilde herab, sie war ganz herrlich anzusehen, war wahrhaftig ein Madchen von 
schénem Aussehen. Da stieB er geschwind die Tir auf, ging hinein und packte 
es dann fest in seine Hande. Darauf sprach er: ,,Da brauche ich mich nicht 
zu wundern, daf Reis und Gemiise fix und fertig sind. Sicherlich bist Du es 
gewesen! Ich méchte Dich fragen, weshalb Du taglich ftir mich das Essen 
bereitest?“‘ Da sprach jenes schéne Madchen: ,,Weil ich sehe, daB Du allein 
bist. Hast Du einen Tag lang Deinen Handel ausgeiibt und bist zuriick- 
gekommen, so bist Du ganz ermiidet. Deshalb machte ich es fiir Dich fertig. 
Es wird Dir so erspart, es selber zu tun. Weiter méchte ich zuftigen: Da die 
Frau im Hause gestorben ist, ist niemand mehr da, Dir aufzuwarten. Deshalb 
bist Du, wie ich sehe, sehr zu bemitleiden. Daraufhin habe ich dir denn Reis 
und Gemiise fertiggemacht und bin herabgekommen.“ Wie er das gehért hatte, 
sprach er darauf: ,,So ist es also! Ich bin Dir sehr dankbar dafir. Weitere 
Worte sind nicht vonnéten, wir zwei Leute konnten Mann und Frau werden. 
Bist Du es willens?“ Da sprach die schéne Frau: ,,Das geht nicht! Du bist 
Mensch, ich bin Bild. Wie sollen wir Mann und Frau werden kénnen?“ Darauf 
sprach er: ,,Du brauchst gar nichts weiter zu reden, das ist jetzt abgemacht.“ 
Uberdem er das sagte, streckte er die Hand aus, nahm von der Wand die leere 
Fassung des Bildes herab und verbrannte sie im Feuer. Wie die schone Frau 
das gesehen hatte, da war halt nichts mehr zu machen, als daB sie ihm will- 
fahrte. Von da an waren sie Mann und Frau, und die Geschichte ist aus. 


5. Der Fuchsgeist. 
Es war einmal eine Familie, in welcher eine Wittfrau vier Tochter bei 


sich leben hatte. Der Milchname 1! des altesten Madchens hieB MENTSCHA- 


11 Dieser Milchname wird zum Feste des ersten Monatstages nach der Geburt 
einem Kinde gegeben. 
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GUAR 12, der Milchname des zweiten Madchens hie® LiAopDIAOR 13, der Milch- 
name des dritten Madchens hie® TiaopscHoucopa 14, der Milchname des 
vierten Madchens hie® HstaoscHaor 15. Die Frau war fiber sechzig Jahre alt 
und verbrachte zusammen mit ihren vier Téchtern ihre Tage. Sie verbrachten 
sie ohne alles Fehl. Die vier Madchen hérten alle auf die Worte der Frau 
und verursachten der Frau niemals den geringsten Arger. Jeden Tag taten die 
vier Schwestern nichts weiter als ihre hausliche Naharbeit, sie gingen nirgend- 
wohin aus. Heimlich unterhielt sich die dortige Nachbarschaft untereinander 
dariiber und sprach: ,,Sieh Dir mal die Leute an! Diese Frau ist doch trefflich. 
Mit ihren vier Téchtern verbringt sie ihre Tage, und sie gehen keinen Tag 
irgendwohin aus, sondern machen im Hause ihre Naharbeit. Die Madchen 
haben auch kein Verlangen nach Betrieb. Das sind wirklich Leute alten 
Schlages.“ Aber lassen wir das Gerede der anderen auf sich beruhen und reden 
wir nur von dieser Frau. 

Eines Tages sagte die Frau zu ihren Téchtern: ,,I[ch bin doch ewig nicht 
ausgegangen. Ich habe im Sinne, heute ins Haus Eurer GroBmutter 1° Eure 
GroBmutter besuchen zu gehen. Sie ist so betagt an Jahren — tber achtzig 
Jahre ist sie alt— und hat dann nur mich eine, so alte Tochter. Ich habe sagen 
héren, daB sie sich sehr nach mir sehnt, und ich gehe heute. Sehet ihr gut 
nach dem Hause! Hernach kaufe ich auf dem Wege fiir Eure Ohme ein paar 
Tértchen mit.“ Wie diese vier Madchen das gehort hatten, sprachen sie: ,, Wann 
kommen Sie wieder heim?“ Da sprach die Frau: ,,lch komme dann heute 
abend wieder heim.“ Da sagte das vierte Madchen: ,,Mama, ich will mit Ihnen 
gehen.“ Da sprach die Frau: ,,Brauchts nicht!“‘ Darauf sagte das vierte 
Madchen: ,,Sie sind so hochbetagt, und wenn Sie unterwegs sind, stiirzen Sie 
vielleicht oder stoBen sich, wie ware das gut? Ich begleite Sie, um Sie zu 
stiitzen.“’ Da sprach die Frau: ,,Das hat nichts auf sich. Die gliicklicherweise 
nur etlichen Meilen erachte ich auch nicht fiir sehr weit. Sehet Ihr also nach dem 
Hause, das langt. Doch stehet mir unter keinen Umstanden vor der Tiir!“ Da 
sagten die Madchen: ,, Jawohl! Wir wissen es. Sie brauchen es uns nicht einzu- 
scharfen, Doch wann brechen Sie auf?“ Da sprach die Frau: ,,Ich breche jetzt 
sogleich auf.“ Nach diesen Worten steckte sie Geld zu sich und brach nach 
drau8en auf. Die Madchen gaben der Frau das Geleite bis zum Tor und 
sprachen noch zu der Frau: ,,Gehen sie bedachtig und seien Sie ja recht vor- 
sichtig 17!“ Darauf sagte die Frau: ,,Gewi®. Geht Ihr hinein!“ Als die Mad- 
chen hineingegangen waren, schlossen die das StraBentor. 

Wir wollen nun nicht weiter von ihnen reden, vielmehr weiter von der 
Frau sprechen. Als sie auf die StraBe gekommen war und sie in einem Laden ihre 
Tortchen gekauft hatte, trug sie sie herabhangend in der Hand und ging dann 


™ Holzriegel, mit dem das Haustor verschlossen wird; er lauft waagrecht. Zu 
deutsch heiBt der Name also: Torriegel. 
13-Das ist der eiserne Haken, mit dem der Riegel am Tore festgemacht wird. 
* Handgriff des Handfegers. 
15 Pfeifchen. 
16 Es handelt sich um die GroBmutter miitterlicherseits. 
17 Gang und gabe Abschiedswendungen. 


= 


Zehn Volkserzahlungen aus Peking. 755 


fort. Wie sie ging und ging, fiihlte sich die Frau ein biBchen ermidet, und sie 
sprach bei sich: ,,Ich muB ein bissel ausruhen.“ Wie sie darauf den Kopf hob, 
da war vor ihren Augen ein Waldchen, und die Frau sprach: ,,Ich gehe hinein, 
mich eine Weile niederzusetzen, und dann gehe ich weiter.“ Als sie in das 
Waldchen hineingekommen war und sich einmal umsah, war drinnen noch eine 
alte Frau, die dort saB. Jene (andere) Frau erwies sich als recht freundlich 
und redete sie darauf an: ,,Setzen Sie sich hier nieder! Wohin sind Sie jetzt 
unterwegs?“ Die (erste) Frau sprach: ,,Sie ruhen sich hier aus?“ Da sprach 
jene (andere) Frau: ,,Ganz recht! Woher sind Sie gekommen?“ Darauf sagte 
die (erste) Frau: ,,[ch komme von daheim. Heute gehe ich zu der GroBmutter 
meiner Kinder. Uberdem ich hierher gegangen bin, wurde ich miide, und 
ich will mich etwas verschnaufen.“ Da sprach jene (andere) Frau: ,,Wo wohnen 
Sie denn?“ Darauf sagte die (erste) Frau: ,,Ich wohne also hier im Siiden, 
und wo wohnen Sie?“ Da sprach jene (andere) Frau: ,Nicht weit von hier. Ich 
wohne also hier hinter diesem Waldchen.“ Je nun, je mehr die beiden Frauen 
sprachen, um so mehr Gefallen fanden sie aneinander. Als sie einen halben Tag 
lang geplaudert hatten, sprach jene (andere) Frau: ,,Was haben Sie denn hier 
in Ihrem Einschlagtuche eingewickelt?“ Darauf sagte die erste Frau: A EBvist 
nichts Besonderes weiter. Ich habe fiir die GroBmutter meiner Kinder ein 
paar Tortchen eingekauft.“ Da sprach jene (andere) Frau: ,,Vortrefflich! So 
gehen Sie also in das Haus Ihrer Mutter. Wahrscheinlich werden Sie heute 
nicht nach Hause zuriickkehren kénnen.“ Darauf sagte die (erste) Frau: , ich 
komme zuriick. Ich habe daheim nur die paar Madchen gelassen, nach dem 
Hause zu sehen, und mir ist nicht leicht ums Herz. Nun gut! Ich habe mich 
auch ausgeruht, und es ist nicht mehr friih am Tage. Ich muB gehen. Ein 
andermal wollen wir wieder miteinander plaudern.“ Da sprach jene (andere) 
Frau: ,,Ist es Ihnen nicht recht, sich noch etwas auszuruhen?“ Da sagte die 
(erste) Frau: ,,kommt nicht in Frage!“ Uberdem sie das sagte, stand sie auf 
und wollte darauf fortgehen. Da sprach jene (andere) Frau: ,,Warten Sie 
noch ein Weilchen! Sehen Sie einmal, was hinter Ihnen ist!“ Eben als die Frau 
sich mit dem Kopfe umgewendet hatte zu gucken, kam jene (andere) Frau 
herbei, sperrte ihr Maul auf, packte den Hals der (ersten) Frau mit ihrem 
Maule und biB sie dann mit einem einzigen Bisse tot. Nachdem sie sie tot- 
gebissen hatte, fraB sie darauf die Frau auf. 

Als sie mit ihrem FraBe fertig war und sie sah, daB es dunkel geworden 
war, da erhob sie sich und kam darauf schnurstracks in das Haus der (ersten) 
Frau. Als sie das Haus dieser Frau erreicht hatte und ans Tor gekommen 
war, klopfte sie einmal mit der Hand ans Tor, Da héorte sie, daB drinnen 
jemand war, der fragte und sprach: ,,Wer ist es?“ Da sprach drauBen jene 
falsche Frau: ,,Ich 18. Macht die Ttir auf!“ Als die vier Madchen das Tor 
gedffnet hatten und sahen, daB es ihre Mutter war, sprachen sie darauf: 
Mama, Sie sind zuriickgekommen, ist unsere GroBmutter wohlaut?“ Da 
sprach jene falsche Frau: ,,Es geht ihr gut. Eure GroBmutter 1a8t fragen, wie 


18 Diese Antwort gibt in Peking jeder, der vor einem Haustor klopft und von 
drinnen nach seiner Person gefragt wird. 
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es Euch geht?“ Mit diesen Worten kam sie dann hinein. Da sagten die 
Madchen: ,,Sie werden heute aber miide sein! Haben Sie zu Abend gegessen ?“ 
Da sprach jene falsche Frau: ,,I[ch habe gegessen. Habt Ihr gegessen?“ Da 
sprachen die Madchen: ,,Wir haben gegessen und haben nur noch auf Sie 
gewartet. Gerade haben wir noch dessen gedacht, daB Sie zuriickkamen, und 
sprachen davon, weshalb Sie noch nicht zurtickgekommen seien. Es ware 
bereits dunkel. Wir waren wirklich besorgt. Zu dieser Zeit horten wir Sie ans 
Tor klopfen. Nun gut! Gehen sie auf den Kang sich ausruhen!“ Da sprach 
jene falsche Frau: ,,Gut! Ich bin doch sehr miide. Seid Ihr auch sehr mtide 
oder nicht?“ Da sprachen die vier Madchen aus einem Munde: ,,Wir sind 
auch miide.“ Darauf sagte jene falsche Frau: ,,Da Ihr jetzt mide seid, so 
wollen wir denn miteinander schlafen gehen!‘ Da sprachen die Méadchen: 
,ochon! “ 

Unter dieser Rede richteten sie den Kang her, und als sie damit fertig 
geworden waren, sprach das vierte Madchen, weil sie jung war an Jahren, 
noch ein Kind: ,,Mama, ich will mit Ihnen unter einer Decke schlafen!‘ Da 
sprach jene falsche Frau: ,,Gut!“ Um die Sache kurz zu machen, diese Frau 
ging dann mit ihren vier Madchen zusammen schlafen. Wahrend sie in der 
Nacht schliefen, streckte das vierte Madchen einmal ihr Bein aus, und sie hatte 
die Empfindung, als hatte die falsche Frau unter dem GesaB so etwas wie 
Haare 19. Darauf sprach sie: ,, Mama, was ist das hier mit Ihnen?“‘ Da sprach 
jene falsche Frau: ,,Deine GroBmutter gab mir ein Fell und empfahl mir an, 
ich sollte es auflegen, wenn ich schliefe. Sie fiirchtete, daB es unter mir kalt 
ware.“ Als dieses kleine Madchen dies geh6rt hatte, gab sie auch keine Achtung 
mehr darauf und schlief wieder wie vordem. 


Wieder tiber eine Weile wachten die anderen drei Madchen auf und sie 
horten einen Laut, als wenn jene falsche Frau etwas schmatzend aBe. Darauf 
sprachen sie: ,, Mama, was essen Sie?“ Sie sprach: ,,Eure GroBmutter gab mir 
ein paar Mohren zu essen und empfahl mir an, sie zu essen, wenn ich nicht 
schlafen kénnte, um den Husten zu beseitigen.© Wie die drei Madchen das 
horten, sprachen sie: ,,.Mama, geben Sie uns ein biBchen davon zu essen!“ 
Da sprach jene falsche Frau: ,,I[ch gebe es Euch nicht. Wozu wollt Ihr Kinder 
das essen?‘‘ Da sprachen jene drei Madchen: ,,Schon gut, Mama! Geben Sie 
uns ein klein wenig zu essen!“ Da sprach jene falsche Frau: ,,So will ich es 
Euch denn geben.“ Als die drei Madchen es entgegengenommen hatten und es 
untersuchten, da waren es keine Méhren, sondern ohne alle Frage Finger ihrer 
jungsten Schwester. Danach blieb den drei Madchen vor Schreck der Verstand 
stillstehen, doch wagten sie zu dieser Zeit nichts zu sagen. Danach sprachen 
sie langsam: ,,Die ist wahrscheinlich gar nicht unsere Mama, sondern aller 
Wahrscheinlichkeit nach ist sie ein weiblicher Damon. Unsere Mama ist wahr- 
scheinlich von ihr gefressen worden, und sie hat die Gestalt unserer Mama 
angenommen. Spaterhin wird sie auch uns noch fressen. Das ist eine bose Ge- 


19 Diese Haare — der Fuchsschwanz — verraten den Fuchsgeist, wie der Pferde- 
fuB den Teufel. 
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schichte! Wir miissen da eine Méglichkeit ausdenken, wie wir hinausgehen 
konnen.“ Da sagte das alteste Madchen: ,,Ich habe einen Plan! Hernach sage 
ich, ich wollte mein Wasser abschlagen; zweites Madchen, Du sagt, Du 
wolltest zu Stuhl gehen; und Du, drittes Madchen, Du sagst auch, Du wolltest 
zu Stubl gehen. Dann kénnen wir drei miteinander hinausgehen. Doch laBbt 
sie aber ja nicht wissen, daB wir das jetzt nur vorgeben.“ Da sprachen jene 
zwei Madchen: ,,Gut! So wollen wir es machen!“ 


Zu dieser Zeit war es nahe daran, hell zu werden. Um die Sache kurz 
zu machen, wie diese drei Madchen dann auf diese Weise sprachen, da sagte 
jene falsche Frau: ,,Geht hinaus!“ Als die drei Madchen in den Hof gekommen 
waren, war es hell geworden, und nun ratschlagte die alteste Schwester mit 
den beiden anderen zusammen und sprach: ,,Wir haben da in unserem Hofe 
einen Baum. Auf diesen Baum wollen wir steigen und sie durch Vorspiege- 
lungen verlocken hinaufzukominen.‘‘ Da sprach das zweite Madchen: ,,Wie 
sollen wir sie verlocken?“‘ Darauf sagte das alteste Madchen: ,,Erst steigen 
wir hinauf, dann sagen wir: ,Am Tore geht ein Hochzeitszug vorbei‘, und 
fordern sie auf, auch heraufzukommen und ihn sich anzusehen, Wir haben 
dort Strick und auch einen groBen Korb. Wir heifBen sie, sich in den Korb 
setzen, und wir, die wir auf dem Baume sind, ziehen sie hoch. Wenn wir sie 
halb hochgezogen haben, lassen wir auf einmal die Hande los und lassen sie 
sich zu Tode stiirzen.“ 


Als die drei Madchen mit Ratschlagen fertig waren, bereiteten sie die 
beiden Dinge unter dem Baume vor, und als dann die drei Madchen auf den 
Baum gestiegen waren, riefen sie darauf: ,,Mama, kommen Sie schnell heraus 
gucken! Am Tore ist ein Gewoge vieler Menschen.‘ Da sprach jene falsche 
Frau: ,,Was ist denn los?“ Da sagten die drei Schwestern: ,,Ein Hochzeits- 
zug.‘‘ Darauf sprach jene falsche Frau: ,,Wo ist er denn?“ Da sagten die drei 
Schwestern: ,,Er ist am Haustor.‘‘ Als sie herausgekommen war und sich 
einmal umguckte, sprach sie: ,,[ch kann ihn nicht sehen. Ihr seid oben, ich bin 
unten, wie soll ich ihn da sehen kénnen?“ Darauf sagten die drei Schwestern: 
,Kommen Sie auch herauf! Sie sehen ihn dann langs der Mauer.‘ Da sagte 
jene falsche Frau: ,,Wie soll ich denn hinaufkommen?‘ Darauf sprachen die 
drei Schwestern: ,,Setzen Sie sich in jenen Korb, wir ziehen Sie dann zusammen 
herauf.“ Da sprach jene falsche Frau: ,,Zieht Ihr aber langsam, daf ich nicht 
falle!“ Da sagten die Madchen: ,,Seien Sie wohlgemut! Wir kénnen Sie nicht 
hinunterfallen lassen.‘ Um die Sache rasch zu erzahlen, sie setzte sich in den 
Korb und die drei Schwestern zogen aus Leibeskraften. Als sie sie den halben 
Weg hochgezogen hatten, lieBen die drei Madchen auf einmal die Hande los 
und lieBen sie sich zu Tode sturzen. 

Als die drei Madchen oben vom Baume heruntergekommen waren und 
einmal nachsahen, da war es keine Frage, daf sie ein Fuchs war. Da ging 
den Madchen sogleich ein Licht auf, die Geschichte aber hat damit ihr Ende 


erreicht. 
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6. Ein Hund rettet seinen Herrn. 


In einer Familie war ein Mann mit seiner Frau. Sie hatten weder Sohne 
noch Tochter bei sich leben, sondern nur einen jiingeren Bruder des Mannes. 
Die drei Leute bestellten auf dem Lande einige Acker Feldes und hatten, wenn 
sie auch keine reichen Leute waren, doch genug, ihre Tage zu fristen. 

Dieser sein jiingerer Bruder nun war ein Idiot, er verstand auch rein 
gar nichts weiter zu tun, als jeden Tag zu essen und zu trinken. Weil sie in 
ihrem Hause einen Hund hielten und er an Gestalt feist und auch sch6n an- 
zusehen war, hing der Idiot mit aller Liebe an ihm. Jeden Tag, wenn er ge- 
frithstiickt hatte, spazierte er mit dem Hunde als ,,Hans auf allen Gassen“ 
umher. Wie seine Schwagerin diese seine Art und Weise sah, kam ihr selbst- 
verstandlich die Galle hoch und sie sprach in ihrem Herzen: ,,Wenn einer 
ein solch unniitzes Ding ist, was soll man da mit ihm machen? Es ist am besten, 
man l4Bt ihn beizeiten sterben. Aber auf welche Weise soll man das machen?“ 
Pl6étzlich kam ihr ein Gedanke und sie sprach: ,,Es ist am besten, ich bringe 
ihn um die Ecke.“‘ Darauf kaufte sie ein biBchen Gift und tat es ihm heimlich 
ins Essen. Ohne daB sie sich was dabei gedacht hatte, sah es dieser Hund, als 
sie es hineintat. Das Sprichwort sagt: ,,Der Mensch hat seine menschliche 
Rede, das Tier hat seine tierhafte Sprache.‘‘ Wie der Hund das gesehen hatte, 
wuBte er, daB man seinen Herrn umbringen wollte. Da war er aber in Auf- 
regung! Er wartete, bis zur Essenszeit die Schwagerin des Idioten ihn rief 
und sprach: ,,Idiot, essen!“, und der Idiot ja sagte. Gerade als er mit seinen 
beiden Handen den EBnapf hochgehoben hatte, und er das Essen in den Mund 
nehmen wollte, da kam dieser Hund herbei und stieB mit seiner Stirn einmal 
an seine Hand, so daB der Napf Essen durch seinen StoB auf die Erde fiel. 
Da sagte der Idiot: ,,Du Hund, mein alterer Bruder, weshalb 1aB8t du mich 
nicht essen?‘‘ Darauf bellte dieser Hund ihn dreimal an, doch da er ein Tier 
war, verstand er nicht zu sprechen. Er wollte dem Idioten sagen: ,,IB du nicht! 
Im Essen ist Gift. Ein Bissen, und du bist tot.‘ Der Idiot aber verstand ihn 
nicht. Als er sah, daB das Essen verschiittet und der Napf auch zerschmissen 
war, da sprach er bei sich: ,,Wie soll ich jetzt noch essen? Nun gut! Da esse 
ich eben nicht.“ Als er sich einen halben Tag lang geargert hatte, da war halt 
weiter nichts zu machen, als daB er darauf schlafen ging. 


Als am nachsten Tage seine Schwagerin sah, daB er nicht gestorben 
war, sprach sie in ihrem Herzen: ,,Weshalb ist der nicht gestorben?“ Sie war 
sehr betrubt dariiber und sprach darauf: ,,Da ich dich nicht gewaltsam um die 
Ecke bringen konnte, lasse ich dich Hungers sterben.“ Von dem Tage an rief 
sie ihn auch nicht mehr zum Essen, wenn das Essen fertig war. Alles in allem 
— er war ein Idiot und verlangte auch nicht zu essen. Wie frither ging er 
wieder mit dem Hunde als ,,Hans auf allen Gassen“ umher. Der Alltag sagt: 
,,Ganz gleich, weiche Gegend, es gibt iiberall gute Menschen.“ Bei den dortigen 
Nachbarn gab es iibriggebliebenes Essen, man nahm es und gab es ihm zu 
essen, so daf} er auch nicht Hungers starb. 


Als einige Tage vergangen waren, zog sich der Hund eine Krankheit zu 
und starb. Als der Idiot sah, daB der Hund gestorben war, vergoB er einen 
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Sirom Tranen und begrub darauf den Hund hinter ihrem Hause. Nachdem er 
den Hund begraben hatte, ging er wieder als ,,Hans auf allen Gassen“ umher. 
Ein paar Tage hatte es gedauert, da kam wider alles Erwarten an der Stelle, 
wo er den itund begraben hatte, ein Baum hervor. Zusehends wuchs der Baum 
empor, und es brauchte nicht die Zeit zweier Tage, da war es ein groBer Baum 
geworden. Und nicht nur ein groBer Baum war es geworden, sondern auf ihm 
hing baumelnd gar viel Geld herab. Wie er das gesehen hatte, da rupfte er es 
darauf herab und gab es danach nach seinem Belieben aus. 

Als seine Schwagerin sah, daB er Geld hatte und sie nicht wuBte, woher 
es war, da fragte sie ihn darauf und sprach: ,,Idiot, woher stammt dies Dein 
Celd?“ Da erzahlte er darauf von Anfang an in einem Zuge, was es fiir eine 
Bewandtnis damit hatte: wie der Hund gestorben war, er ihn begraben hatte, 
wie darauf ein Baum herausgekommen war und viel Geld auf ihm gehangen 
hatte. Als seine Schwagerin seine Rede zu Ende angehort hatte, ging sie am 
nachsten Tage auch, um abzurupfen. Als sie es sich aber einmal von unter dem 
Baume aus ansah, da war das, was herabhing, kein Geld, es waren nichts als 
Kotklumpen. Darauf erboste sich seine Schwagerin aufs allerheftigste, sie 
nahm dann eine Sage und sagte diesen Baum um. 

Als der Idiot von der StraBe zuriickgekehrt war und wie er sah, daB 
der Baum gefallt war, da sagte er auch nichts. Spaterhin nahm er die Aste 
des Baumes und brannte damit ein Feuer an. Zur Zeit, da er das Feuer an- 
brannte, nahm er die Feuerzange, und gerade als er die Asche im Feuerraume 
des Ofens durchstocherte, da stocherte er aus dem Inneren eine Bohne heraus. 
Die af er darauf. Als er sie gegessen hatte, lieB er einen streichen, und wie er 
einmal schnupperte, duftete er herrlich. Darauf ging er auf die StraBe aus- 
schreien und rief: ,,Dufti..., F... mit Duft! Wer ruft den Idioten, die 
Kleider einzuduften 2°?“ Als er ein paarmal ausgeschrien hatte, da rief ihn 
wirklich jemand und sprach: ,,Du, Duftf...verkaufer, komm mal her! Dufte 
Du bei uns ein!“ Da sagte er: ,,Jawohl!“ Der andere fragte ihn darauf und 
sprach: ,,Wieviel willst Du denn dafiir haben?“ Darauf sagte er: ,,Gebt mir 
soviel, als Ihr geben wollt.“ Da sprach der andere: ,,Schén! Wenn du gut ein- 
duftest, geben wir Dir dann ein paar Geldstiicke mehr.“ Darauf nahmen sie ihn 
mit hinein, der andere schlug die Truhe auf, er kroch hinein, hockte drinnen 
nieder und duftete mit seinen F... ein. Als er fertig eingeduftet hatte, kam 
er von drinnen heraus, und wie der andere einmal roch, da duftete es, wie man 
es sich herrlicher gar nicht denken kann, besser noch als Blumen duften. Der 
andere gab ihm gar viel Geld, er nahm es und kehrte damit nach Hause zurtick. 
Wie seine Schwagerin das sah, da sprach sie: ,,Idiot, woher stammt denn dies 
Geld?“ Da erzahlte er ihr einmal die Geschichte, wie er Duftf... verkauft 
hatte. Da sagte seine Schwagerin: ,,Morgen lasse ich Deinen alteren Bruder 
auch Duftf... verkaufen gehen.“ 

Am niachsten Morgen kaufte seine Schwagerin ein Pfund Bohnen, legte 
sie in den Topf und kochte sie. Dann gab sie sie seinem alteren Bruder zum 


20 Wenn die Kleider in die Kasten zum Aufbewahren gelegt werden, duften die 


Chinesen sie ein. 
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Essen. Nach dem Essen trank er ein bi®chen kaltes Wasser drauf und dann 
ging sein Alterer Bruder hinaus. Wie er auf die StraBe gekommen war und 
ausschrie, da rief auch ihn jemand und sprach: ,,Du, Duftf ... verkaufer, 
komm doch mal her! Da sagte er: ,,Jawohl!“ Darauf fragte ihn der andere 
und sprach: ,,Du verstehst einzuduften? Da sagte er: »Versteh ich!“ Der 
andere ging ebenfalls mit ihm hinein, schlug die Truhe auf, und er kroch 
dann hinein. Es dauerte einen halben Tag lang. Da horten die anderen in 
der Truhe einen Laut, gerade wie wenn jemand sch... Als die anderen die 
Truhe aufschlugen, um einmal nachzusehen, da hatte er den anderen die 
ganze Truhe vollgesch... Da lief es aber bei den anderen vielleicht tber! 
Sie zerrten ihn heraus und verabreichten ihm eine Tracht Priigel. Nachdem 
sie ihn verdroschen hatten, nahmen sie einen Maiskolben, von dem die Korner 
abgegessen waren, stopften ihm damit das Loch zu und sprachen: ,,Mach blof, 
da8 Du fortkommst!“ Ihm blieb weiter nichts brig, als nur nach Hause zu- 
riickzukriechen. 

Als er nach Hause kam, sah er seine Frau im Tore stehen. Da fragte 
ihn seine Frau: ,,Das Geld, welches Du verdient hast, muB viel sein! Seh ich 
doch, daB Du nach Hause gekrochen kommst. Die Hande haben sicher gar 
nicht gereicht, drum hast Du es auf Dich geladen und schleppst es wie ein Tier 
auf dem Ricken.“ Da sagte er: ,,Red mir ja nicht davon! Mir haben die an- 
deren die Hucke verdroschen. Zieh Du mir ’s schnell ’raus!‘‘ Da sagte seine 
Frau: ,,Was denn?“ Darauf sagte er: ,,Den Maiskolben, der mir das Loch ver- 
stopft.““ Als seine Frau mit ihrer Hand einmal zog und, als sie ihn herauszog, 
nicht aufpaBte, da gab es, pfft! einen Laut, und seine Frau hatte die ganze Be- 
scherung ings Gesicht gespritzt bekommen. Danach fragte sie ihn: ,,Wie ging 
denn das zu?“ Er aber erzahlte ihr darauf alles in einem Zuge von Anfang 
bis zu Ende. Darauf sagte seine Frau: ,,Na ja! Geh schnell hinein und zieh 
dir eine andere Hose an!“ SchluB. 


7. Der Damon, der das Leben stiehlt. 


Wenn Leute Sohne und Téchter haben, welche alleweil nicht am Leben 
bleiben, so sagen alle, ein Damon stehle ihr Leben. 

Ob diese Rede wahr sei oder falsch, das wei8 man zwar nicht. Dock 
nach dem, was die Leute erzahlen, war frither auf dem Lande in einem ge- 
wissen Dorfe eine Familie, in der ein Sohn bei Vater und Mutter lebte. Dieser 
Vater und die Mutter hatten auch keinen Besitz weiter, sie waren als Leute 
auf dem Lande darauf angewiesen, ein paar Acker Landes zu bebauen, ihre 
Tage zu fristen. Der Ehemann stand taglich mit Tagesgrauen auf, huckelte 
seine Kotkufe auf und ging auf die StraBe, Kot aufzulesen. Hatte er den Kot 
aufgelesen und war nach Hause zuriickgekehrt, setzte er die Kotkufe nieder 
und ging darauf das Land diingen. Die Ehefrau war im Hause auch nicht 
muBig. Sie sammelte Feuerholz, brannte das Feuer an, bereitete das Essen, 
trug Wasser mit der Schultertrage und besorgte die verschiedenartigen An- 
gelegenheiten. Sie war wirklich den ganzen Tag iiber bis zum Abend immer 
im Trab, sie hatte ewig keine Zeit zu rasten. Wenn man es sagen soll, so waren 
beide, Vater wie Mutter, gegen den Knaben voll cer zértlichsten Liebe. Waren 
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doch Vater und Mutter alle beide tiber vierzig Jahre alt und hatten nur so 
diesen einen Sohn. Zwar hatten sie friiher noch andere Séhne gehabt, doch sie 
waren alle gestorben, wenn sie drei bis vier Jahre alt geworden waren. Um es 
ohne Umschweife zu sagen, da nur dieser eine Sohn nicht gestorben war, waren 
Vater und Mutter fortwahrend in Angst und fiirchteten, daB dieser Sohn wie- 
der sterben wiirde. Es mit einem Worte zu sagen, war ihr Herz tagtaglich be- 
klommen. 

Ohne dafB sie es gewahr wurden, wuchs das Kind an sein drittes Jahr 
heran. Es war geistig geweckt, wie man es sich mehr gar nicht denken konnte, 
und alle Leute, welches es sahen, priesen es, und alle sagten sie: ,,Dies Kind 
ist nicht nur geistig geweckt, sondern auch hiibsch von Ansehen.‘‘ Wie Vater 
und Mutter das hérten, waren sie in ihrem Herzen natiirlich sehr erfreut. 

Eines Tages hatte dieser Herr seine Kufe auf den Riicken genommen 
gehabt und war wieder hinausgegangen, Kot aufzulesen. Als er seine Kufe 
voll aufgelesen hatte, hatte er sie aufgehuckelt und war damit nach Hause 
zuriickgekehrt. Weil die Kufe schwer gewesen war, war es ihm, als er unter- 
wegs ging, in den Sinn gekommen, sich ein Platzchen auszusuchen, wo er 
sich etwas ausruhen konnte. Nun ist auf dem Lande in jedem Dorfe ein kleiner 
Tempel. Als er darauf vor den kleinen Tempel gekommen war, hatte er seine 
Kotkufe niedergesetzt und sich danach auf der Treppe niedergelassen, welche 
zur Terrasse des Tempels emporfiihrte. Er hatte seine Pfeife herausgezogen, 
Tabak eingestopft und sie angeziindet. So hatte er dort gesessen und sie 
geraucht. 

Es war nicht viel Zeit vergangen gewesen, da hatte er drinnen jemanden 
reden héren. Darauf war er aufgestanden, hatte sich am Fenster hochgescho- 
ben und einmal hineingesehen. Keine Frage, es waren zwei Damonen gewesen, 
die sich dort unterhalten hatten. Er hatte dann den ersten kleinen Damon 
sagen héren: ,,Wie lange muf ich diesmal in meiner menschlichen Wieder- 
geburt bleiben, bis ich zuriickkehren kann?“ Da hatte der zweite Damon 
gesagt: ,,Zur Zeit, wenn Du in der Welt der Lebenden wirst drei Jahre alt 
geworden sein, wirst Du zuriickkehren.“ Da hatte der erste kleine Damon 
gesagt: ,,Auf welche Weise werde ich zuriickkehren?“ Darauf hatte der zweite 
kleine Damon gesagt: ,,Kommt es in dem und dem Monate an dem und dem 
Tage in der Nacht an die Zeit zwischen elf und eins, so werde ich mich in 
einen Skorpion verwandeln und Dich abholen. Wenn es an die Zeit gekommen 
sein wird, so werde ich in Deinem Schuh sein und auf Dich warten. Sprich 
Du zu jener Zeit, Du miiBtest einmal Dein Wasser lassen und laB Deine Mama 
in der Welt der Lebenden Dir Deine Schuhe anziehen. Ich, der ich in Deinem 
Schuh bin, steche Dich dann mit meinem Stachel, daB Du an meinem Stiche 
sterben wirst. Dann wirst Du zuriickkehren.‘‘ Wie der erste kleine Damon das 
gehért hatte, da hatte er gesagt: ,,So wollen wir es machen!“ Als die zwei 
mit ihrer Beratung waren fertig geworden, da war er in die WekH gekommen, 
in den SchoB einer Mutter eingegangen und war dann in der Familie des 
Kotsammlers wiedergeboren worden. 

Als damals der Kotsammler gehdrt hatte, daB sie ausgeredet hatten, hatte 
er sich in seinem Herzen gesagt: ,,Da braucht man sich nicht zu wundern, 


762 FRIEDRICH WELLER, 


daB jedes Kind stirbt, das ich bekomme. Das sind von Haus aus wiedergeborene 
Damonen. Jetzt weiB ich das aber.“ Darauf war er aufgestanden, hatte seine 
Kotkufe aufgehuckelt und war nach Hause gegangen. Ais er nach Hause 
gekommen war, hatte er nicht einmal gegen seine Frau davon gesprochen, und 
nachdem einige Tage voritber waren, hatte er auch noch nichts gesagt, doch 
in seinem Herzen vergaB er die Sache nicht, sondern dachte allezeit daran. 

Fines Tages war gerade der Tag, von welchem der kleine Damon ge- 
sprochen hatte. Als der Kotsammler tagsiiber sein Tagewerk ausgefiihrt hatte 
und es gegen den Abend gekommen war, da legte er sich aber nicht schlafen,. 
sondern beobachtete dies Kind. Als ihn seine Frau fragte: ,,Weshalb legst 
Du Dich noch nicht schlafen?“, da sagte er: ,,I[ch bin noch nicht miide. Schlafe 
Du nur!“ Nach diesen Worten dauerte es eine Weile, dann hérte er dies Kind 
sagen: ,,.Mama, ich will einmal mein Wasser lassen!‘ Seine Mutter aber horte 
es nicht, weil sie schlief. Er rief einen halben Tag lang, doch sie erwachte 
gleichwohl nicht. Da sprach sein Vater: ,,LaB Dein Wasser auf dem Kang!“ 
Da sprach dies Kind: ,,Mit nichten! Ich will auf die Erde herunter.“ Darauf 
sagte sein Vater: ,,Ich laB Dich nicht auf die Erde herunter.“ Darauf sagte 
dieses Kind: ,,[ch muB auf die Erde herunter!“‘ Da sagte sein Vater: ,,Es ist 
am besten, ich halte Dich ab.“ Da sagte dies Kind: ,,Brauchts nicht!‘ Als 
sein Vater mit gesenktem Kopfe einmal hinsah, da sah er wirklich, daB im 
Schuh dieses Kindes ein Skorpion war. Darauf hob er die Sohle seines Schuhes. 
auf und stieB sie mit aller Kraft in den Schuh dieses Kindes hinein, so daB er 
den Skorpion damit totschlug. Da sagte dies Kind auch nichts mehr davon, 
daB es sein Wasser lassen wollte. 

Zu dieser Zeit wachte auch seine Mutter auf und fragte, was los ware. 
Darauf erzahlte sein Vater in einem Zuge von Anfang bis zu Ende, wie er 
friiher einmal Kot auflesen gegangen war, sich zum Ausruhen auf der Tempel- 
terrasse niedergesetzt hatte, weil er miide geworden war, als er unterwegs 
gegangen war, wie er da gehort hatte, was die beiden kleinen Damonen ge- 
sprochen hatten. Wie seine Frau das gehért hatte, da ging ihr ein Licht auf. 
Dies ihr Kind aber blieb von da an am Leben, und die Geschichte ist aus. 


8. Der Menschenbar verheiratet sich. 

Es war eine Familie, in welcher die Frau einen Sohn und eine Tochter 
bei sich leben hatte. Selbdritt mit ihren beiden Kindern verbrachte die Frau 
ihre Tage, der Sohn ging taglich auf den Handel hinaus und das Madchen 
fulhrte jeden Tag im Hause die Naharbeiten aus. Die Frau hatte ihren Sohn 
und ihre Tochter erzogen, wie es nicht besser hatte sein kénnen. Wiewohl sie 
in der Familie nicht tibermaBig mit Gliicksgiitern gesegnet waren, froren sie 
doch auch nicht und hungerten auch nicht. Sie hatten einen Tag genug, um 
sich sattzuessen, und wenn es kalt wurde, sich warm anzuziehen. Man konnte 
sie als Leute bezeichnen, die im Leben durchkamen. 

Eines Tages ging das Madchen auf den Abort. Da erblickte sie zwei 
Schmetterlinge, welche im Aborte, einer oben, einer unten, einander gegeniiber 
flogen, gerade so, als wollten sie sich schlagen. Das Madchen beobachtete sie- 
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Nachdem sie ihr Geschaftchen verrichtet hatte, stand sie auf und wollte sie 
fangen. Als sie darauf die beiden Schmetterlinge haschte, da flogen sie fort. 
Ohne an was zu denken, haschte sie sie die Kreuz und Quer und entfernte 
sich dabei immer weiter weg. Das Madchen war ganz geistesabwesend. Sie 
wuBte weder Osten, Westen, Siiden noch Norden. So kam sie hinter den beiden 
Schmetterlingen her in ein gar hohes und gar grofes Gebirge hinein, und wie 
sie wieder hinsah, da waren die beiden Schmetterlinge nicht mehr da. Da 
uberkam aber dann das Madchen ein groBer Schrecken und sie sprach: ,,Wo 
ist das hier?“ Nicht ein einziger Mensch war da, und sie faBte die Absicht 
heimzukehren. Sie entsann sich aber des Weges nicht, nicht, von welcher 
Gegend sie hergekommen war. Gerade als sie nun hier ganz aufer aller 
Fassung war, da sah sie plétzlich aus dem Bergesinneren einen sowohl hohen 
wie groBen Menschenbaren herauskommen. Wie das Madchen ihn erblickte, 
da war sie aufs héchste erschrocken und sie sprach bei sich: ,,Der wird mich 
hernach unbedingt fressen.‘‘ In kurzer Zeit sah sie den Menschenbaren vor 
sich hingekommen, und er sprach zu dem Madchen: ,,Du brauchst Dich nicht 
zu furchten! Ich bin Dein Mann. Wir zwei Leute sollen uns verheiraten, und 
heute ist ein gliickbringender Tag. Folge mir schnell in die Hohle hinein, wir 
wollen Hochzeit feiern!“ Wie das Madchen das hdrte, da schlotterte sie einen 
halben Tag lang vor Furcht. Sie dachte daran, fortlaufen zu wollen, doch 
konnte sie nicht fortlaufen. Es blieb nichts weiter iibrig, als daB sie im Gefolge 
des Menschenbaren hineinging! Als sie in die Héhle gekommen war und sie 
einmal guckte, da sah sie tiberhaupt nichts, es war stockrabenfinster. Als sie 
eine Weile gegangen waren, wurde es wieder hell. Dann hérte sie den 
Menschenbaren sagen: ,,Wir sind angekommen.“ Um die Sache kurz zu 
machen, da wurde das Madchen zu der Zeit die Frau des Menschenbaren. 

Einstweilen wollen wir nicht weiter von ihnen reden, sondern wollen uns 
zurtickwenden und wieder von der Mutter in der Familie des Madchens reden. 
Als eine lange Zeit vergangen war, seitdem das Madchen auf den Abort 
gegangen war, sprach die Frau: ,,Wie kommt denn das, daB sie auf den Abort 
gegangen und noch nicht wieder zuriickgekommen ist? Ich muff doch einmal 
nachsehen gehen.“ Als sie auf den Abort gekommen war und einmal nachsah, 
da war das Madchen nicht dort. Da war aber dann die Frau in Aufregung! 
An jedem Orte suchte sie sie darauf einmal, doch sie fand sie nirgends. Es 
war nichts weiter zu machen als nur zu warten, bis ihr Sohn zuriickgekehrt 
war, daB sie es ihm wiederholte. Als der Sohn von seinem Handel zurtick- 
gekehrt war, sprach die Frau zu ihm iiber diese Angelegenheit, und wie ihr 
Sohn das hérte, da war auch er besorgt. Er ging auf der Stelle hinaus, aber 
wo er auch in der Nachbarschaft suchte, sie war wieder nicht da. Um es mit 
einem Worte zu sagen: von diesem Tage an suchten sie alle Tage. Die Frau 
weinte schlieBlich jeden Tag, weil sie ihre Tochter verloren hatte. Das heiBt, 
man suchte sie auch nicht nur einen Tag lang, sondern beinahe uber ein 
Jahr lang. 

Eines Tages ging ihr Sohn hinaus, seinen Handel auszuiiben. Er ging 
die Kreuz und die Quer und kam dabei in ein Gebirge hinein. Da sah er auBer- 
halb einer Berghohle eine Frau stehen, und wie er sie aus der Ferne betrachtete, 
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da sah sie gerade aus wie seine jiingere Schwester. Daraut ging er geschwind 
hin, einmal nachzusehen; es stand auBer aller Frage, daB es seine jungere 
Schwester war. Darauf sprach er: ,,Meine jiingere Schwester! Wie bist Du 
hierher gekommen?“ Wie seine jiingere Schwester zusah, da war es ihr alterer 
Bruder, und sie sprach: ,,Hier ist nicht der Ort, uns datiiber zu unterhalten. 
Komm in die Héhle herein!“ Er sprach darauf: ,,Wie.soll ich hineingehen?“ 
Da sagte das Madchen: ,,I[ch gehe mit dir hinein.“ Als sie hineingekommen 
waren, da erzahlte inm das Madchen in einem Zuge von Anfang bis zu Ende, 
wie sie, von den Schmetterlingen verlockt, hierhergekommen war. Darauf sagte 
sie: ay jetzt ist der Menschenbar ausgegangen. Uber eine Weile wird er dann 
S arkvobricud Gerade als sie hier sprachen, hérten sie dann draufen den 
Laut von FuBtritten, und das Madchen sprach: ,,Aller Wahrscheinlichkeit 
nach ist er zuriickgekommen.“ Da sagte ihr alterer Bruder: ,,Das ist aber eine 
bése Geschichte! Wo soll ich mich verstecken?“ Da sagte das Madchen: ,,Das 
hat nichts weiter auf sich, ich rede mit inm.“ Nach nicht langer Zeit sah er 
dann einen groBen Menschenbaren hereinkommen. Er brummte zwischen den 
Zahnen: ,,Es riecht nach einem fremden Menschen.‘ Da sagte das Madchen: 
Es ist kein AuBenstehender, der Ohm der Kinder, mein Bruder, ist ge- 
kommen.“ Weil dies Madchen vor mehr als einem Jahre in die Hohle gekommen 
war, hatte es schon kleine Menschenbaren gegeben, daher kam also diese Art 
Anrede. 

Wie dieser Menschenbar das gehort hatte, sprach er: ,,Nun Dein Bruder, 
ihr Ohm, gekommen ist, will ich auf die StraBe gehen, ein biBchen Wein ein- 
zuholen und etwas Gemiise zu kaufen. Jetzt muB ich zusammen mit meinem 
alteren Bruder einmal trinken!“‘ Uberdem er das sprach, nahm er den Wein- 
krug, und dann ging er Wein einholen. Da er fortgegangen ist, wollen wir 
nicht weiter von ihm reden, sondern wieder von diesem Geschwisterpaar 
sprechen. Seine jiingere Schwester sprach: ,,Jetzt miissen wir fliehen!““ Da 
sagte ihr alterer Bruder: ,,Bring Du schnell Deine Sachen in Ordnung, damit 
wir zwei fortkommen!“ Als sie ihn zu Ende angehért hatte, ging sie in die 
Stube, machte sogleich alles an Kammen und Spiegeln fertig, und was sie 
sonst an verschiedenartigen Dingen hatte, das biindelte sie in zwei groBe Ein- 
schlagtiicher ein. Als sie alles fertiggemacht hatte, sprach sie: ,,Wir wollen 
die Gelegenheit wahrnehmen, daB er noch nicht zuriickgekehrt ist, und uns 
zu zweit davonmachen!“ Um die Sache kurz zuemachen: Der altere Bruder 
ging selbander mit seiner jiingeren Schwester zur Hohle hinaus, und dann 
machten sie sich auf den Heimweg, 

Wie sie so gingen und gingen, da hérten sie hinter sich eine Stimme 
sprechen. Wie sie einmal riickwartsgeguckt hatten, da sprach der Altere 
Bruder; ,,Das ist eine vertrackte Geschichte! Der Menschenbar verfolgt uns.“ 

Wie war das aber gekommen? Nachdem sie fortgegangen waren, war 
der Menschenbar vom Einkaufe zuriickgekommen, und wie er sich umgesehen 
hatte, da war seine Frau nicht mehr da gewesen. Darauf hatte er die kleinen 
Baren getragt und gesagt: ,,Eure Mutter?“ Da hatten die kleinen Baren 
gesagt: ,,Unsere Mutter ist mit unserem Ohm davongegangen.“ Wie der 
Menschenbar das gehort hatte, da hatte er die kleinen Baren rasch an die 
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Hand genommen und sie dann verfolgt. Als er sie itber eine Meile vertolgt 
hatte und seine Augen erkannt hatten, daB er sie bald witrde eingeholt haben, 
da hatte er dann gerufen: ,,Stehen bleiben, Ihr!“ Wie sie gehdrt hatten, dab 
der Menschenbar sie stehenbleiben gehei®en hatte, da hatte des Mdadchens 
alterer Bruder gesagt: ,,Er ist uns auf den Fersen. Das ist aber eine vertrackte 
Geschichte!“ 

Darauf sagte nun das Madchen: ,,Das ist nicht schlimm!“ Sie griff mit 
der Hand zuriick, nahm einen Kamm heraus und warf ihn hinter sich. Der 
verwandelte sich dann in einen Dornenzaun. Wie der Menschenbar sah, daB 
vor ihm ein Dornenzaun war, suchte er sich langsam einen Weg aus und 
verfolgte sie weiter. Als ihre Augen sahen, daB er sie bald wiirde wieder ein- 
geholt haben, da nahm das Madchen einen Spiegel heraus, und sie warf ihn 
wieder hinter sich. Er verwandelte sich in eine Wasserflache. Danach hatte 
aber der Menschenbar keine Méglichkeit mehr, er konnte nicht hiniibergehen. 
Er konnte nur mit seinen kleinen Baren zuriickkehren. Lassen wir ihn und 
reden wir weiter von diesem Bruder und seiner jiingeren Schwester. 

Als sie nach Hause gekommen waren und ihre Mutter die Tochter 
erblickte, da freute sie sich auf der einen Seite, doch war sie auch betriibt. 
Erfreut war sie, da8 Mutter und Tochter vereint waren, betriibt war sie 
dartiber, daB die Tochter iiber ein Jahr verloren war. Als sie jetzt ihr Gesicht 
wieder erblickte, weinte sie darauf einen Strom Tranen, und damit wollen wir 
es genug sein lassen. 


9. Der Schrecken des Menschenbaren. 


Alle Leute sagen, das Schrecklichste, was es gabe, das seien die wilden 
Tiere in den Bergen. Was die anderen wilden Tiere angeht, so brauchen wir 
zuvorderst nicht davon zu reden, was es an Wolf, Tiger und dergleichen 
anderen Tierarten bis zum Leoparden gibt, denen kann man allen auf die eine 
oder andere Art entgegentreten. Nur gibt es noch eine Art wilder Tiere, die 
ist iiber alles MaB schrecklich. Ein solches Ding fiirchtet weder den Schnitt 
eines Messers noch fiirchtet es den Stich eines Speeres. Seine Gestalt gleicht 
der des Menschen, es ist hoch sowohl wie groB und ist auf dem ganzen Korper 
voll schwarzer Haare. Doch versteht es nicht zu sprechen. Geht es einen Weg, 
so geht es aufrecht. Wenn Sie im Gebirge sind und ihm begegnen sollten, 
dann schlagen Sie es sich aus dem Kopfe, durch die Flucht Ihr Leben zu 
retten. Darum wird dieses Ding Menschenbar genannt. Ist doch die Wesens- 
art dieses Dinges der des Menschen gleichartig. 

Wenn er einen Menschen erblickt, lacht er Sie zunachst von gar weit her 
an. Unter fortwahrendem Lachen kommt er vor den Menschen hin. Mit seinen 
beiden Vorderpfoten umklammert er die beiden Unterarme des Menschen. Sieh 
Du ihn lachen! Er lacht stoBweise, dann lacht er wie ein Irrer, dann ist es 
gerade, als ob er schliefe. Ist er nach einer Weile aufgewacht, dann friBt er 
aber den Menschen auch nicht, sondern mit seiner Zunge leckt er am Gesichte 
des Menschen. Wenn man es sagen soll, so ist seine Zunge gar gefahrlich. 
Und weshalb? Weil oben darauf nichts wie Dornen sind, noch scharfer als wie 
ein Messer. Da ist nun jemand, der einwirft: ,,.Wenn er da nun so wie ein 
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Irrer lacht. kann man denn da nicht ausreiBen?“ Diese Frage ist ja ganz 
berechtigt. Doch seine beiden Vorderpfoten sind gleichwie die Hande von 
Menschen. Ausgestreckt sind sie so groB wie kleine Kehrichtschaufeln. Hat 
er einmal die Handgelenke eines Menschen umspannt, so ist vor allem einmal 
seine Kraft groB. Wie man auch zerrt, man kann sie gleichwohl nicht heraus- 
ziehen. Man kann nur darauf warten, da8 man, ist er fertig mit dem Lecken, 
tot ist. Da ist also Matthai am letzten. 

Doch es gibt auch da eine Méglichkeit, seiner habhaft zu werden. Nach 
dem, was andere, Jagersleute, sagen, mu8 man, will man seiner habhaft 
werden, zundchst zwei Bambusréhren zurechtmachen, zu gegebener Zeit ihn 
im Gebirge erwarten und nach ihm ausschauen. Wenn er gekommen ist, 
braucht man auch nicht zu warten, bis er einen verfolgt. Man geht ihm dann 
vielmehr entgegen. Zuvor steckt man die beiden Bambusréhren als Hilsen 
iiber seine Unterarme. Nachdem man die beiden Hiilsen iibergesteckt hat, 
streckt man ihm dann beide Arme hin. Hat er sie umspannt, dann muB8 er 
lachen. Man 1aBt es so weit kommen, daB er wie ein Irrer lacht, dann zieht 
man sachte beide Hande wieder heraus, die iibriggebliebenen, Bambusrohren 
halt er weiter umklammert. Danach aber nimmt man seine Flinte, zielt und 
driickt gegen den weiBen Flecken vorn auf seiner Brust ab. Man kann aber 
auch mit der Spitze eines Messers hineinstechen. Nach dem Stiche versteckt 
man sich dann geschwind und wartet, bis er aufgewacht ist. Sowie er sieht, 
da8 in seinem Leibe ein Loch hineingeschlagen ist, zieht er dann aus diesem 
Loche heraus. Er geht fort und zieht dabei heraus, und nachdem er seine 
Gedarme, Magen, Herz, Leber, Lunge, seine samtlichen fiinf Eingeweide 
herausgezogen hat, ist er sicher argerlich, weil niemand da ist. Wenn man 
sieht, daB er argerlich geworden ist, winkt man ihm vor seinen Augen. Natiir- 
lich verfolgt er einen, und iiberdem er einen verfolgt, reiBt er das Gras unter 
seinen Fufen aus und stopf es in das Loch in seinem Bauche hinein. Er stopft 
und stopft. Ist der Bauch voll davon, legt er sich dann auf den Riicken nieder, 
weil er sich verblutet hat. Darauf stirbt er dann. Man geht nun zu ihm hin, 
und es bleibt dann nichts mehr dariiber zu sagen, auf welche Weise man ihn. 


bekommt. So wie oben ausgefiihrt, steht es mit dem Menschenbaren. Die 
Erzahlung ist zu Ende. 


10. Ein Affe raubt ein Madchen. 

Es war einmal eine Familie, in der ein Sohn und eine Tochter bei ihren 
Eltern lebten. Der Ehemann fiihrte drauBen seinen Handel aus und kehrte 
das ganze Jahr iiber nicht nach Hause zuriick. Kehrte er unterweilen nach 
Hause zuriick, so blieb er ein paar Tage und ging darauf wieder fort. Daheim 
blieben von ihnen nur Mutter und Sohn und seine altere Schwester zuriick. 
Zu dritt verbrachten sie zusammen ihre Tage. Das Madchen kam an die 
Zwanzig. Von Gestalt war sie beriickend schén wie der Yii-Stein und gleich der 
Blume. Wer sie sah, der pries sie, und es war niemand da, der etwas Garstiges 
sagte. Ging sie doch wirklich auch nicht einen Tag zum Haupttore hinaus, 
noch durchschritt sie das zweite Tor 21. Vielmehr fiihrte sie daheim die haus- 


21 Das nachste Tor hinter dem StraBentore. 
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lichen Naharbeiten aus. Diese Frau ging ebenfalls keinen einzigen Tag irgend- 
wohin aus, sondern besorgte jeden Tag den Haushalt. Der Sohn war eben 
drei Jahre 2? alt geworden, und aufer zu spielen verstand er iiberhaupt nichts. 

Eines Tages gegen Abend schlief das Kind nicht, als es zur Schlafenszeit 
gekommen war, weil es nicht miide war. Es weinte bloB, und unbeschadet 
wie seine Mutter ihm gut zuredete, richtete sie doch nichts aus, es blieb un- 
tuhig. Zu dieser Zeit 1aBt das die Erwachsenen wirklich argerlich werden. 
Weil die Erwachsenen sich den ganzen Tag iitber abgerackert haben, wollen 
sie am Abend naturgemaB beizeiten ihre Ruhe haben. Da indessen das Kind 
in einemfort weinte, war nichts weiter zu machen, als nur ihm gut zuzureden, 
und sie sprach: ,,Sei nicht so unruhig! Morgen kaufe ich Dir ein Spielzeug, 
kaufe Dir ein Platzchen 2% zu essen. Morgen wird Dich Dein GroBvater wieder 
abholen, ins Haus der GroBmutter zu gehen.“ Einen halben Tag lang redete 
sie ihm gut zu, tatschelte ihn gleichzeitig, doch hatte sie sich verrechnet, wenn 
sie annahm, er werde schlafen. Die ganze Nacht war keine Rede davon. 

Am nachsten Tage stand man auf und ging wie friiher seiner Beschaf- 
tigung nach. Spaterhin hérte man am Haustore einen Zwirnverkaufer vorbei- 
gehen, und das Madchen sprach: ,,Mama! Ich habe keinen Zwirn mehr. Gehen 
Sie hinaus und kaufen Sie mir ein bi®chen!“ Da sprach ihre Mutter: ,,Kaufe 
Du selbst welchen!“ Da antwortete das Madchen und sprach: ,,Jawohl!“ 
Darauf ging sie selber hinaus, und als sie den Zwirn eingekauft hatte, kam 
sie herein und fihrte wieder ihre Naharbeiten aus. 

Gegen den Nachmittag horte man dann jemanden am Haustore klopfen. 
Darauf fragte man: ,,Wer ist da?“, und der draufen war sagte: ,,I[ch.“ Als 
man die Tiire 6ffnete und einmal nachsah, war wirklich dieses Kindes Grof- 
vater gekommen und, von dem Alten gelenkt, stand ein Wagen vor dem Tore. 
Als die Mutter des kleinen Kindes sah, daB ihr Vater gekommen war, sprach 
sie darauf: ,,Wie geht es Ihnen? Gestern gedachten wir noch dessen, da Sie 
kommen wiirden. Gliicklicherweise sind Sie dann heute gekommen. Bitte, 
kommen Sie doch herein!‘ Nachdem der Alte hineingegangen war, sprach er 
zur Mutter des kleinen Kindes: ,,I[ch bin Euch abholen gekommen. Macht alles 
fertig, in meiner Familie ein paar Tage zuzubringen!“ Da sprach die Mutter 
des kleinen Kindes: ,,Das geht nicht! Ihr Schwiegersohn ist nicht daheim, es 
ware niemand daheim, nach dem Hause zu sehen.“ Da sagte der Alte: ,,Das 
hat doch nichts weiter auf sich! Legt das SchloB ans Tor, dann ist alles in 
Ordnung! LaB Dir sagen, daB Deine Mama diese paar Tage uber wieder 
lebhaft an Euch gedacht hat.“ Da sagte die Mutter des kleinen Kindes: ,.Ich 
kann schlechterdings nicht fortgehen. Doch wollen wir es so machen! Deine 
Enkelin gedenkt auch ihrer GroBmutter. Es ist am besten, ich lasse sie gehen. 
Ich und mein Sohn, wir warten, bis Ihr Schwiegersohn zuriickgekehrt ist, dann 
wollen auch wir gehen!“ Da sprach der Alte: ,,Auch gut! So lasse ich denn 
zuvorderst das Madchen mit mir gehen. Sind ein paar Tage vergangen, so 
hole ich Euch, Mutter und Sohn, noch ab.‘ Darauf sagte die Mutter des kleinen 


22 Nach unserer Rechnung also zwei Jahre. 
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Kindes: ,,Abgemacht!“ Nach diesen Worten kammte sich das Madchen so- 
gleich, wusch sich ihr Gesicht, und in gar kurzer Zeit hatte sie sich fertig ange- 
zogen und sprach: ,,GroBvater, wir konnen gehen!“ Da sprach der Alte: 
,Jawohl!“ Darauf sagte er zu dem Madchen: Hast Du noch etwas mitzu- 
nehmen?“ Darauf sagte das Madchen: ,,Nein!“, und dieser Alte sprach: ,,So 
wollen wir denn gehen!“ Als sie so weit waren, daB sie fortgingen, gab der Alte 
dem kleinen Kinde noch zwei Geldstiicke, und danach sprach er zu seiner 
Mutter: ,,Auf Wiedersehen in ein paar Tagen!“ Die Mutter und ihr Sohn 
geleiteten sie zum Haupttore hinaus und sahen zu, wie das Madchen auf den 
Wagen stieg. Dann gingen Mutter und Sohn ins Haus hinein. Lassen wir sie, 
reden wir vielmehr von dem Madchen, welches auf dem Wagen saB, und dem 
Alten, der ihn lenkte. 

Als die Abenddimmerung einfiel und sie noch immer nicht sah, daB sie 
ans Haus ihrer GroBmutter kamen, da bekam es das Madchen aber mit der Angst 
zu tun. Es wurde von Augenblick zu Augenblick dunkler, und als es dann 
an der Zeit war, da man die Lampe nimmt, da fragte dann das Madchen und 
sprach: ,,GroBvater, wie kommt es denn, da8 wir noch nicht angekommen 
sind?“ Da sagte der Alte: ,,Bald sind wir da.“ Als sie wieder einen halben 
Tag lang gefahren waren, da sah sie, daB® vor ihnen ein groBes Gebirge war. 
Da erschrak das Madchen aber aufs heftigste und unaufhorlich pochte es 
wild in ihrem Herzen. Darauf sagte sie: ,,Dieser Ort ist aber sehr verlassen. 
Auch nicht ein einziger Mensch ist da. Wir wollen schnell machen, daB wir 
fortkommen!“ Darauf sagte der Alte gar nichts. Da das Madchen wirklich 
aufgeregt war, sprach sie: ,,GroBvater, wo ist denn eigentlich Ihr Haus?“ Da 
sagte der Alte: ,,Es ist also in diesem Berge.“ Da sagte das Madchen: ,,Soviel 
ich mich besinne, wohnen Sie doch nicht im Gebirge. Ich bin ja frither mit 
meiner Mama in Ihr Haus gegangen. Wie kénnen Sie sagen, es sei im Ge- 
birge?‘‘ Da sagte der Alte: ,,I[ch bin unlangst umgezogen, und ich bin hierher 
umgezogen.‘* Wie das Madchen das hérte, da hatte sie dann keinen Argwohn. 
Als sie in das Gebirge hineingekommen waren und sie sich einmal umguckte, 
da war auch nicht eine einzige menschliche Behausung da, es war die reine 
Bergwildnis. Als sie gingen und gingen, hielt plétzlich der Wagen an. Dann 
horte sie diesen Alten sagen: ,,Wir sind angekommen. Steige vom Wagen 
herab!“ Als das Madchen vom Wagen herabgestiegen war und sie sich einmal 
umsah, da war kein Haus da, nur eine Hohle erblickte sie unten am FuBe des 
Berges. Darauf war dem Madchen aber, als miiB®te ihr das Blut im Herzen 
stocken, und sie sprach danach: ,,Wo sind wir denn hier?“ Sie hatte gerade 
diesen Satz heraus, und wie sie noch einmal sorgfaltig hinsah, da war das, 
was vor ihr stand, nicht der Graukopf, sondern ein groBer Ringelschwanzaffe. 
Und als sie darauf weiter hinsah, da war auch der Wagen nicht mehr da. 
Dann hérte sie den groBen Ringelschwanzaffen sagen: ,, Madchen, Du brauchst 
keine Angst zu haben! Ich will Dir sagen, daB eines Tages Dein jiingerer 
Bruder in der Nacht weinte. Deine Mutter redete ihm da gut zu und sprach: 
,In ein paar Tagen kommt Dein Grofvater Dich abholen.‘ Das habe ich, der 
ich drauBen war, gehort. Am nachsten Tage kamst Du auch heraus, Zwirn 
zu kaufen. Da sah ich, da® Du an Gestalt wirklich schon gewachsen warst. 
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Aus diesem Grunde verwandelte ich mich in die Gestalt Deines Gro®vaters 
und gab vor, Euch abzuholen. Ich wuBte ganz sicher, daB Deine Mutter das 
Haus nicht verlassen konnte und sicherlich Dich heiBen wiirde, mit mir zu 
gehen. Nun gut! Ich habe nichts weiter zu sagen. Geh Du mit mir in die 
Hohle hinein! Wir beide wollen Mann und Frau werden. Ich liebe Dich auf- 
richtig.“ Wie das Madchen das hérte, da blieb ihr nichts weiter iibrig. Als 
sie gesehen hatte, daB er seine eigentliche Gestalt offenbart hatte und sprechen 
kennte, da hatte sie zwar erwogen zu fliehen, doch hatte sie nicht fliehen 
konnen. War doch ringsum alles Gebirge. Und noch eines: sie wuBte ja auch 
nicht, wo ihr Haus war. So konnte sie nur mit ihm hineingehen wollen, und 
sie sprach darauf mit vor Furcht schlotternden Zahnen: ,,Wie sollen wir hinein- 
gehen?“ Da sagte dieser Affe: ,,Folge mir nach!“ Um die Sache kurz zu 
machen, sie gingen darauf hinein. Wie die beiden aber, nachdem sie hinein- 
gegangen waren, ihre Hochzeit feierten, dariiber brauchen wir des einzelnen 
nicht zu reden. Kehren wir zuriick und reden wieder von der Mutter daheim. 

Seitdem sie im Gefolge jenes Alten weggegangen war, da dachte sie in 
ihrem Herzen, er wiirde sicher nach einigen Tagen zuriickkommen, um sie 
abzuholen. Wider alles Erwarten kam er auch nicht, als sie zehn und etliche 
Tage gewartet hatte. Dann war aber die Frau gar gedriickter Stimmung, und 
sie beabsichtigte, sie wollte in ihr elterliches Haus einmal nachsehen gehen. 
Aber es war unméglich. War doch wieder niemand da, der hatte nach dem 
Hause sehen kénnen. Danach dachte sie sich einen Ausweg aus, und sie bat 
einen Nachbarn von nebenan, sich einmal im Hause der GroBmutter des 
Madchens erkundigen zu gehen. Als er dorthin gekommen war und sich einmal 
erkundigte, war sie nach ihren Aussagen nicht gekommen. Uberdem sagten 
sie: .,Von uns ist auch niemand nach dem Hause des Madchens gegangen.“ 
Da sagte der Nachbar: ,,Ich habe sagen horen, daf Euer hiesiger alter Herr 
hingegangen ist.“ Wie die Leute im Hause der Grofmutter des Madchens 
das gehért hatten, da sagten sie: ,,Unser alter Herr ist ewig nicht zur Ture 
hinausgekommen. Wie kann man da sagen, es sei unser alter Herr gewesen? 
Diese Sache stellt sich doch als recht eigenartig heraus.‘‘ Danach sprachen 
sie zu diesem Nachbarn: ,,Kehren Sie geschwind zuriick und sagen Sie ihrer 
Mutter, sie solle geschwind nach ihr suchen! Wir senden hier auch Leute aus, 
zu suchen. Es muB ein Schnapphahn sein, der sie entfiihrt hat.‘‘ Als dieser 
Nachbar das zu Ende angehdért hatte, sprach er darauf: ,,So will ich denn 
geschwind zuriickkehren!“ Darauf sagten die Leute im Hause der Grofmutter 
des Madchens: ,,Das ist recht.“ Weiter sagten sie: ,,Sie kehren zuruck, Wir 
fordern Sie nicht auf, hereinzukommen und sich niederzusetzen. Haben Sie 
recht vielen Dank!‘ Da sprach dieser Nachbar: ,,Das ist nicht der Rede wert!" 
Geschwind kam er zuriick, suchte die Mutter des Madchens auf, und wie er 
zu ihr davon sprach, daB das Madchen nicht in das Haus ihrer GroBmutter 
gegangen ware, da weinte aber ihre Mutter. Unter Tranen sprach sie und 
sagte: ,,Da ich nur diese eine Tochter habe und sie jetzt verschollen ist, kann 
ich auch nicht weiterleben.“ Da sagte dieser Nachbar: ,,Regen Sie sich nicht 
auf! Denken Sie lieber auf eine Méglichkeit, das Madchen zu suchen. Das ist 
wichtiger. Wenn Sie die ganze Zeit nur weinen, werden Sie hernach vom 
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Weinen noch krank. Das ware hochst iibel getan.“ Als er ihr einen halben 
Tag lang zugeredet hatte, da hielt es die Frau fur richtig, nicht mehr zu 
weinen, und sie sprach darauf: ,,Ich darf Sie bemiihen, statt meiner einmal zu 
suchen!“ Darauf sagte dieser Nachbar: ,,Ganz gewiB helfe ich Ihnen.“ Um 
die Sache kurz zu machen: Von diesem Tage an suchte man jeden Tag. In 
jedwedes Haus von Verwandten und Freunden, sei es innerhalb der Stadt oder 
auBerhalb, kam man suchen, aber von dem Madchen war nicht die Spur eines 
Schattens da. Uber ein Jahr lang hatte man gesucht und sie doch noch nicht 
gefunden. 

Eines Tages, wie er so die Kreuz und die Quer suchte, kam er auf seiner 
Suche in ein Gebirge hinein. Da sah er aus einer Berghohle eine Frau heraus- 
kommen. Wie dieser ihr Nachbar sie einmal ansah, da deuchte es ihn, es ware 
dieses Madchen. Darauf ging er vor sie hin und sprach: ,,Madchen! Wieso 
bist Du hier? Kehre geschwind mit mir zuriick! Deine Mutter sehnt sich nach - 
Dir und Tag fiir Tag weint sie bloB. Ihre Augen werden vor Weinen bald 
erblinden.‘‘ Wie das Madchen einmal zusah, da war es der Onkel Nachbar 
nebenan von ihrem Hause, der zweite jiingere Bruder ihres Vaters. Darauf 
sprach sie: ,,Onkel, kehr Du geschwind zuriick und laB meine Mutter 
kommen!‘‘ Da sagte dieser Nachbar: ,,;Weshalb gehst Du nicht fort?“ Da 
sagte das Madchen: ,,Das geht nicht. Der alte Affe ist in der Hohle drin. 
Weil ich vor tiber einem Jahre hierhergekommen bin, sind auch kleine Affen 
geboren worden. Wenn ich so weggehe, daB er es sieht, so hat das so seine 
Schwierigkeiten. Da niemand da ist, sich um die kleinen Affen zu kiimmern, 
gibt er sicher seine Einwilligung nicht. Morgen miissen wir einen Weg aus- 
denken, dafi er es nicht zu wissen bekommt. Dann kann ich es bewerkstelligen 
fortzugehen. Andernfalls komme ich unmoglich fort.‘ Wie dieser Nachbar das 
gehort hatte, da war nun halt weiter nichts zu machen, als nur so zu ver- 
fahren. Alles in allem, sie hatte da ihre Bleibe. So kurz die Zeit gewesen war, 
schon hérten sie den alten Affen rufen: ,,Mutter meiner Kinder, still die 
Jungen!“‘ Wie das Madchen das hérte, sprach sie: ,,Er ruft mich. Kehren Sie 
schnell zuriick! Lassen Sie meine Mutter morgen unter allen’ Umstanden 
kommen!“ Nach diesen Worten ging sie dann in die Hohle hinein. Lassen wir 
sie und reden wir wieder von diesem Nachbarn. 

Als er nach Hause zurtickgekehrt war, und wie er einmal mit der Mutter 
des Madchens sprach, da war die Frau aufs hochste erfreut, und am nachsten 
Tage ging sie dann. Als sie an den Eingang der Hohle gekommen war und 
sie einmal rief, da kam das Madchen heraus. Wie Mutter und Tochter sich 
sahen, da gab es Schrecken und Freude. Die Freude bestand darin, da® Mutter 
und Tochter sich sahen, der Schrecken darin, daB die Frau den ganzen Kérper 
des Madchens mit Haaren bewachsen sah. 

Zu dieser Zeit lud das Madchen die Frau ein, einzutreten. Darauf er- 
zahlte das Madchen in einem Zuge ihre friihere Geschichte von Anfang bis 
zu Ende. Danach sprach sie: ,,Heute ist er gerade ausgegangen, iiber eine 
Weile wird er zuriickkommen. Wenn wir zwei, Du, Mutter, und ich, fort- 
kommen wollen, so miissen wir unbedingt einen Weg ausdenken, da8 er es 
nicht zu sehen bekommt.“’ Da sagte die Frau: ,,Nehmen wir in diesem Augen- 
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blicke die Gelegenheit wahr, daB er noch nicht zuriickgekommen ist, und gehen 
wir fort. Was meinst Du dazu?“ Da sagte das Madchen: Wenn wir unter- 
wegs gehen und ihm begegnen, so kommt keiner von uns mit dem Leben davon, 
sondern wir werden ganz sicher von ihm umgebracht. Da sagte die Frau: 
Wie sollen wir es da anfangen?“ Darauf sagte das Mdadchen: Wenn er 
hernach zuriickgekommen -ist, sagen Sie, Sie wollten seine Augen behandeln. 
Dann kommen wir fort.“ Da sagte die Frau: ,,Was verwenden wir dazu?“ 
Daraui sprach das Madchen: ;,Wir verwenden fliissigen Leim dazu. Sie sagen 
dann zu ihm: ,Was ist denn mit Ihren Augen los?‘ Darauf wird er sicher 
sagen: ,Sie triefen.‘ Danach sagen Sie weiter: ,Ich streiche Ihnen ein biBchen 
Medizin auf, dann heilt das wieder.‘ Wenn Sie sie aber aufgetragen haben, 
lassen Sie ihn an einem Platze in der Sonne eine Stunde lang knien und ver- 
bieten ihm, die Augen aufzureiBen. Wahrend jener Zeit machen wir beide, 
Mutter und Tochter, uns dann davon. Weil seine Augen von dem fliissigen 
Leim fest zugeklebt werden, darum wollen wir uns dieses Planes bedienen.“ 
Wie die Frau das gehért hatte, sagte sie: ,,So wollen wir es machen!“ Als die 
beiden, Mutter und Tochter, mit ihrer Beratung fertig waren, da hdrte sie 
gerade zu dieser Zeit drauBen eine Stimme sprechen. Sie sagte: ,,Es riecht 
nach einem fremden Menschen.‘ Darauf sagte das Madchen: ,,Es ist kein 
AuBenstehender. Die GroBmutter der Kinder ist gekommen. Stelle Dich 
einmal vor!“ Da sagte der alte Affe: ,,Schén! Ich stelle mich einmal vor.“ 
Wie die Frau ihn sah, da fiirchtete sie sich natiirlich. Doch es war nichts zu 
wollen. Um nicht viel Worte zu machen: Zu der Zeit, da die Vorstellung 
vorbei war, sagte der alte Affe: ,,Sie haben doch noch nicht gegessen? Wir 
wollen miteinander essen!“ Da sagte die Frau: ,,Das hat keine Eile! Weshalb 
sehe ich denn diese [hre Augen in einem fort zwinkern?“ Darauf sagte der 
alte Affe: ,,Das ist nun halt einmal so.“ Da sagte die Frau: ,,Ich will sie Ihnen 
behandeln!“ Darauf sagte der alte Affe: ,,Gut! Ich nehme Ihre Mithe mit Dank 
an.“ Da behandelte ihm dann die Frau seine Augen einmal auf diese Art 
und Weise. 

Einstweilen wollen wir nicht weiter von ihm reden, sondern wollen von 
der Mutter und ihrer Tochter sprechen. Ohne einen Ton zu reden, stahlen sie 
sich auf leisen Sohlen davon, ohne mit den Handen anzustofen. Als sie nach 
Hause gekommen waren, sagte das Madchen: ,,Hernach kommt er ganz sicher 
mich suchen.’ Da sagte die Frau: ,,Das hat nichts zu bedeuten. Vor unserem 
Haustore befindet sich ein Miihlstein, den erhitzen wir hernach zur Glut. 
Wenn der alte Affe wird gekommen sein, werden wir das StraBentor fest ver- 
schlossen halten. Er kommt dann sicher nicht herein. Er muB am Tore klopfen. 
Unbeschadet wie er EinlaB begehrt, bleiben wir beide mucksmauschenstill. 
Wenn er sich miidegeklopft hat am Tore, setzt er sich einmal auf jenem Muhl- 
steine nieder. Von ihm verbrannt, rennt er dann fort.‘‘ Da sagte das Madchen: 
yochén!“ 

Doch von ihnen reden wir jetzt nicht weiter, sondern wir wenden uns 
zuriick und sprechen wieder von dem alten Affen. Seitdem man ihm den 
fliissigen Leim aufgetragen hatte, kniete er danach an einem Platze in der 
Sonne eine reichliche Stunde. Da er auch niemanden sprechen hérte, wurde 
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er argerlich, und er sprach darauf: ,,.Mutter der Kinder! Ich will aufstehent 
Diese meine beiden Beine tun mir vom Knien weh.“ Als er einen halben Tag 
lang gerufen hatte und gleichwohl niemand da war, der etwas gesagt hatte, 
wurde er argerlich. Er ri8 die Augen auf, und wie er einmal um sich sah, 
war niemand da. Darauf fragte er die kleinen Affen und sprach: ,,Eure 
Mutter?“ Da sagten die kleinen Affen: ,,Sie ist mit unserer GroBmutter fort- 
gegangen.‘ Wie der alte Affe das horte, stand er sogleich auf, nahm die kleinen 
Affen an die Hand und kam dann nach dem Hause des Madchens. Als er 
an das Haustor gekommen war, und wie er sah, daB das Tor ganz fest ver- 
schlossen war, da rief er darauf: ,,Mutter meiner Kinder! Weshalb kiimmerst 
Du Dich nicht um Deine Affenjungen?“ Als er einen halben Tag lang gerufen 
hatte und niemand etwas sagte, wurde er miide, und er gedachte darauf, sich 
einmal auf den Miihlstein niederzusetzen. Gerade hatte er sich gesetzt, da 
tsch! ein Laut! Im Nu war er aufgestanden, nahm die kleinen Affen an die 
Hand und floh dann davon. Damit ist die Geschichte aus. 
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Alpenlandische Volksmusik im Lichte musik- 
ethnologischer Forschung. 


Von WoLrFGANG SICHARDT, Jena. 


Wohl kein zweites Gebiet der vergleichenden Musikwissenschaft hat sich 
bislang der musikgeschichtlichen und kulturhistorischen Erhellung in solchem 
MaBe entzogen wie die vokale und instrumentale Volksmusik der Alpenlander. 
Nicht nur der landlaufigen unkritischen Auffassung gelten Melodiegebilde 
wie Jodler, Juchzer, Alpsegen, Viehlockruf, Kuhreigen und Alphornweise 
als reine ,,Naturprodukte“, sondern auch namhafte Vertreter der volkskund- 
lichen und musikethnologischen Forschung waren geneigt, in diesem Musikgut 
eine Summe von ,,geschichtslosen“ Niederschlagen zu erblicken. Der Jodler 
als ténende Naturstimmung, die Alplerweise als musikalisches Echo der Ge- 
birgslandschaft: so etwa lautete die standig wiederkehrende Grundauffassung. 


Es bedeutete keinen grundsatzlichen Erkenntnisfortschritt, wenn man, 
wie es vielfach geschah, die hervorstechendsten Eigenheiten alpenlandischen 
Musizierens —- so etwa den durchschnittlich weiten Umfang, den Gebrauch 
groRer Tonschritte, das Falsettieren und den raschbewegten Registerumschlag 
des Jodlers — auf das Vorbild gewisser Instrumente — vor allem Alphorn und 
Schalmei — zuriickzufiihren bestrebt war. Ohne die Méglichkeit und partielle 
Bedeutsamkeit von Instrumentalvorbildern fiir die volksmaBige Gesangsmusik 
grundsatzlich abzuweisen, bleibt doch von vornherein zu sagen, daf die Fulle 
der alpenlandischen Gattungs- und Landschaftsstile sich jeder einspurigen und 
mechanistischen Erklarungsweise entzieht. 

Verweilen wir einen Augenblick bei den handgreiflichsten der einschla- 
gigen Beispiele, bei den Alphornweisen. Wer an dieses Melodiegut mit 
der Erwartung herantritt, einen allgemein-verbindlichen, aus dem ,,Wesen“ des 
Instruments geborenen ,,Rindentrompetenstil zu finden, sieht sich griindlich 
getauscht. Obwohl das Tonmaterial als solches — die Naturtonreihe — einiger- 
maBen feststeht (oder besser gesagt: als feststehend herkémmlicherweise aus- 
gegeben wird), erwecken die Melodien nichts weniger als den Eindruck gleich- 
férmiger Materialgezeugtheit. Allein in der Schweiz gewahrt man verschiedene 
Landschaftsstile und unterschiedliche historische Schichten. Die heute in der 
Ostschweiz sozusagen ,,gemeiniiblichen“ Alphornweisen sind keineswegs altes 
Gut, sondern weiter nichts als Abklatsch aus dem Melodiekreis der deutschen 
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Romantik. Schon der bei den Rindentrompeten neuerer Herstellung vorherr- 
schende dunkelweiche ,,Hornklang“ entstammt — als Klangideal — dem Be- 
reiche Weper-Lortzina’scher , Hornromantik“. Nicht minder bezeichnend sind 
die Melodieumfinge. Fast nur die tiefere, die ,,Prinzipallage“ des Instruments 
gelangt zur Anwendung, und besonders die tiefe Terz, die bei alten Melodien 
iiberhaupt zu fehlen scheint, tritt bevorzugt in Erscheinung. Neben der er- 
hohten Quart — dem ,,Alphorn-/a‘ — findet sich auch das vertiefte Intervall: 
der herrschenden harmonikalen Durmelodik entsprechend. 

Schon hierin spiegelt sich die grundlegende Erfahrung, daf die indivi- 
duell-geschichtliche Lage des musizierenden Menschen (bzw. seiner geschicht- 
lich verwurzelten Gruppe) weit tieferen Anteil an der Stilbildung hat als das 
natiirliche oder auch iiberlieferungsmaBig ,,gegebene“ Instrumentenmaterial. 


Aufzeichnungen des 18. und 19. Jahrhunderts zeigen uns einen 4lteren, 
heute fast ausgestorbenen Typ schweizerischer Alphornmelodik, der freilich 
schon damals deutlich regionale und vor allem nationale Differenzierung auf- 
weist. So erkennt man sogleich Alphornweisen der Westschweiz an ihrer 
tetrachordalen Struktur, Engraumigkeit und Abwartsfithrung des Melodie- 
zuges, wahrend deutsche etwa Terzstruktur, weitausgreifende Bewegungsform 
und Aufstiegstendenz hervorkehren. Unlangst fand ich im Muotatal (Zentral- 
schweiz) noch Melodien alterer Pragung, ahnlich etwa den im vorigen Jahr- 
hundert von SzapRowsky! aufgezeichneten. Dehnt man den Betrachtungs- 
kreis noch weiter aus, so findet man auBerhalb des Alpengebietes eine Fille 
von unterschiedlichen Rindentrompetenmelodien in Rumanien, in der Ukraine, 
in Finnland und bei zahlreichen eurasischen Hirtenstammen. Fast allerwarts 
pragt sich der Grundstil, der die vokale Musikiibung der Stamme und 
Volker tragt, auch in den Instrumentalweisen charakteristisch aus. 


Rumdnische Alphornweise: 


(Bartok, Volksmusik der Rumanen vom Maramures. In: Sammelb. f. vergl. Musikwiss., 
Bd. 4, Nr. 193.) 
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Sprossend-vegetatives Melos, in drei in sich gerundeten Phasen wachsend (mutter- 
rechtliche Unterschichtung!). Eine Konsonanz-,,Sphare“ (g? e? c2 gt) umhiillt den me- 
lodischen FluB. Sehr gebundener Vortrag: ,,Legatostil.“ Schwebende Erfiillung des Ge- 
samt-Tonraumes, eigentiimlich ,,offener Schluf. 


' H. Szaprowsky, Die Musik und die tonerzeugenden Instrumente der Alpen- 
hewohner; Jahrbuch des Schweizer Alpenklubs, Jg. IV, Bern 1868, S. 275 ff. 
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Alphornweise aus Muotatal (Schweiz): 


In sehr gemessener Bewegungsform schreitet die Melodie nach einer sozusagen 
,unverbindlichen“, sich raumlich wie zeitlich ,,orientierenden“ Einleitungsphrase stetig die 
einzelnen Raumzonen wie den Gesamtraum aus. Herauspointierung des Tetrachord- 
geriistes: {2 —c?— g!. GleichmaBig gehaltener, statuarischer Vortrag. 


Und nicht nur auf Melos und Klang, sondern auch auf die Bauweise 
des Instrumentes selbst erstrecken sich die jeweils stilbildenden Grundkrafte. 
Die Urgestalt der Rindentrompete ist zweifellos jene (bis zu vier Meter lange) 
,OroBform“, die heute noch z. B. bei karpathischen Gebirgsvolkern anzu- 
treffen ist. Die Herstellung: Aushéhlung. eines der Lange nach halbierten 
Baumstammes, Aneinanderfiigen und Zusammenhalten der Teile durch Rin- 
den-, Bastumwicklung oder ahnliches ist bereits unter Verwendung steinzeit- 
licher Werkzeuge denkbar. Heute treffen wir in den zahlreichen Verbreitungs- 
gebieten der Rindentrompete die verschiedensten ,GroBformen“, wie auch 
kleinere, gestreckte oder gewundene Typen an. Es wird einleuchten, da die 
Bauform einerseits und die mégliche Tonskala wie auch der Klang anderseits 
in funktionaler Beziehung stehen. Fraglos wird weit mehr der intendierte Me- 
lodie- und Klangstil, hingegen sehr viel weniger eine aus dem bloBen Werk- 
stoff hervorgegangene Veranderung oder Vervollkommnung der Bauweise auf 
das Wechselverhaltnis bestimmend einwirken. 

Nicht sehr viel anders steht es, grundsatzlich betrachtet, um das Jodeln 
und die angrenzenden Gattungen, wie Juchzer, Viehlockruf, Kuhreigen. Zwar 
ist nicht zu leugnen, daB hier allerwarts Kulturgut hohen Alters. sich verbirgt, 
aber der Nachweis im strengen Sinne 1aft sich erst durch historisch- 
stilkritische Sichtung erbringen. Ohne Frage erstreckt sich eine 
»singart wie das alpenlandische Jodeln — nur um eine solche, nicht um 
einen konkret faBbaren Melodiestil handelt es sich — auf eine betrachtliche 
Stufen- und Schichtenfolge geschichtlicher (und vorgeschichtlicher) Musik- 
stile..Der musikhistorisch geschulte Betrachter erkennt beinahe auf den ersten 
Blick, daB die ,,gemeiniibliche“, heute iiber fast die ganze Breite der deutschen 
Schweiz und betrachtliche Teile der dsterreichischen Alpen sich erstreckende 
Art des Jodelns in melodi estilistischer Hinsicht eine ganz junge, 
bestenfalls 100 bis 150 Jahre alte Schicht darstellt. Die harmonikal gesattigte, 
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auf Tonika, Dominantsept- (Nonen-) Akkord und Subdominante beruhende 
Melodicbildung mit ihrer Zweitaktsymmetrie, ihrer Achttaktperiode usw. ent- 
springt letztlich aus dem Wurzelbereiche der abendlandischen, insonderheit 
deutsch-ésterreichischen Kunstmusik des 18. und 19. Jahrhunderts. 

Damit nicht genug: hinter dieser jiingsten, durch Liedertafelwesen und 
Ableger der stadtischen Tanzmusik machtig geforderten Stilschicht erdffnet 
sich eine ganze Reihe von Alteren Beziehungen zwischen Kunstmusik und 
volkslaufiger Musikiibung. Sehr deutlich zeichnet sich ein Kreis von B ar ock- 
jodlern ab, der vor allem durch generalbaBmaBige Stilelemente gekenn- 
zeichnet ist. Der geschichtliche Weg fiihrte wohl, soviel sich bis jetzt sehen 
1aBt, hauptsachlich iiber die Instrumentalgattungen hinweg, wobei das Menuett 
als ein Grund- und Ausgangstyp, der Landler als vermittelnde Zwischenstute 
gelten dart. 

Wenden wir den Blick noch weiter zuriick in die Vergangenheit, so 
zeigen sich, namentlich in den mehrstimmigen Jodlern des 6sterreichischen 
Alpengebietes, deutliche Spuren der vokalen Kunstmusik der Renais- 
sance. Techniken und Formen wie Quodlibet, Kanon, Aufbau des Satzes von 
der Mittelstimme (Tenortechnik) sind Hinweise auf solche altere, im 15. und 
16. Jahrhundert wohl zuerst sich anbahnenden Zusammenhange. 

Noch altere, bislang nur spurenhaft aufweisbare Stilschichten des 
Jodlers zu erkunden, war eine der Hauptaufgaben der Schweizer Forschungs- 
reise, die ich im Sommer 1936 im Auftrag des Jenaer Musikwissen- 
schattlichen Seminars unternahm. (Zur Aufnahme diente das Mag- 
netophon, ein neues magnetelektrisches Gerat der A EG, das damit zugleich 
seine erste Erprobung im Dienste der Musikethnologie fand.) Im Appenzeller 
Land tand ich vereinzelt Melodien der vermuteten Altschicht, aber als eine 
wahre Fundgrube archaischer Melodik erwies sich das abgelegene, vom breiten 
Strome der Liedertafelei und des Fremdenverkehtrs noch wenig beriihrte 
Muotatal. Bereits die Appenzeller Melodien archaischer Pragung wurden 
von den Einheimischen selbst als altertiimlich (,,urchig“) empfunden. Wah- 
rend meiner Aufnahmetatigkeit in Lungern hérte ich verschiedentlich von dem 
seltsamen Jodeldialekt des Muotatals. Man konnte ihn nicht recht beschreiben, 
aber soviel ging klar aus den Schilderungen-hervor, da8 es sich melodisch wie 
klanglich um etwas durchaus Eigenartiges, von den gemeiniiblichen Schweizer 
Jodlern Abweichendes handeln muBte. In dieser Erwartung sah ich mich bei 
den Aufnahmen nicht getauscht. Ich fand nur verhaltnismaBig wenig neues 
Melodiegut, verhaltrismaBig viel Barockmelodik und als gewinnbringendste 
Ausbeute schlieBlich eine betrachtliche Zahl von Melodien héchsten Alters. 
Unzweitelhaft handelt es sich bei diesem Altstil um eine vorgregorianische, 
also in vorchristlicher Zeit wurzelnde Schicht. Um die Seltenheit dieses Fun- 
des richtig zu wiirdigen, muB man wissen, daB die iiberwiegende Mehrzahl 
der uns uberlieferten abendlandischen Volksmelodien alterer Pragung aus dem 
reichen Quell des gregorianischen Vorbildes schépfen. Nur ganz selten und 
an wenigen Stellen tritt pragregorianisches Gut zutage, so etwa in der be- 
kannten Pentatonik der Inselkelten, ‘die nach den Forschungsergebnissen 
W. Daxckrri’s auf eine mutterrechtliche Vorgeschichtskultur zurtckverweist, 
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und in den eigenartigen ,,Fa-Melodien“ des hohen Nordens (Norwegen, Is- 
Jand). Ahnliche Leiter- und Tonalitatsformen (beruhend auf der diatonischen 
Reihe mit der Tonika-Finalis 7 und mit ausgepragter Verwendung des Trito- 
nusschrittes) treten nun in einem Teil der genannten archaischen Jodler aus 
Appenzell und Muotatal uns entgegen. Mit dem lydischen Kirchenton kénnen 
‘sie nach Ausweis ihrer besonderen Struktur nicht in Verbindung gebracht wer- 
den, daft erdffnet sich ein engerer Zusammenhang mit dem bereits bekannten 
,Alphorn-ja“. Doch wird man, wie schon angedeutet, die stilbestimmende Be- 
deutung des instrumentalen Vorbildes nicht tiberschatzen diirfen, denn es fin- 
den sich noch andere Leitern und Tonalitatsformen, die unabhangig vom ,,Alp- 
horn-ja“ und nicht minder deutlich vorgregorianischen Ursprung andeuten. 
Als sinnfalliges Beispiel diene eine Melodie im Re-Modus, die zwar rein leiter- 
maBig betrachtet als ,,dorisch gelten kénnte, ihrer ganzen Bewegungsform 
und Kadenzierung nach jedoch mit der Haupttonart des gregorianischen Stil- 
kreises nicht das mindeste gemeinsam hat. 


Beispiel Solojodler. Muotatal. 
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Die Melodie schreitet den Raum umspannend und ausmessend aus. Die SchluB- 
forme! des? ast des? es! bekraftigt nochmals besonders eindringlich die Beherrschung des 
gesamten Tonbereiches. Tetrachordale Struktur. Sehr gespannt und gehalten und unter 
Bevorzugung helier, gescharfter Vokale (d, i) wird der Jodler vorgetragen. 


Eine Fiille von Einzelziigen struktureller und vortragsmaBiger Art be- 
kraftigt diesen Eindruck. Von den bekannten Jodlertypen harmonikaler Me- 
lodiestruktur unterscheidet sich der Altstil des Muotatals aufs schartfste. Die 
groBen Sprungintervalle, namentlich Sexten und Septimen, haben hier keine 
harmoniegezeugte, sondern eine lineare Funktion. Der Tonraum erscheint wie 
ausgemessen und in hohem MaBe distanzmaRig charakterisiert. Die Quart 
gewinnt als Melodieschritt, das Tetrachord als Melodierahmen besondere Be- 
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deutung. Von unverkennbarer Eigenart sind Tonbildung und’ Singart. Fast 
punktformig, kaum durch Portamento verbunden, reihen sich die Einzeltone 
aneinander. Die Tongebung selbst ist klein und fest, von eigentiimlich schal- 
meiartiger Scharfe und Gespanntheit. In der Vokalisation iiberwiegt der gleich- 
falls schalmeihaft gefarbte d-Klang. Sehr bezeichnend ist das rasch absteigende 
SchluBglissando oder Portamento. Dieselbe Manier kehrt auch bei den alteren 
Jodlern im Appenzell wieder, doch erscheint sie in den Gesangen des Muota- 
tals noch scharfer ausgepragt. Man kénnte sie etwa mit dem Abschnappen von 
Orgelbalgen vergleichen, denen die Luft ausgeht. Die nachste musikethnolog- 
sche Parallele ist zweifellos das sehr ahnlich geartete SchluBglissando der 
Kaukasusstamme, auf das R. Lacu ? hinwies. 

Eine lohnende Aufgabe der kulturhistorischen Musikforschung wird es 
sein, die Erscheinung des Jodelns nicht nur in ihren alpenlandischen Formen, 
sondern in vergleichender Betrachtung aus ihrer Vereinzelung zu lésen und 
in die groBen kulturhistorischen Zusammenhange einzu- 
beiten, denen sie fraglos angehdért. Einen entscheidenden VorstoB8 in dieser 
Richtung unternahm W. Dancxert, als er in seinen Untersuchungen uber 
, Musikwissenschaft und Kulturkreislehre auf jodlerartige Stilelemente in der 
polnischen, italienischen, rumanischen und kaukasischen Volksmusik hinwies 
und all diese Erscheinungen mit einem Kultur- und Volkersubstrat mitte l- 
14ndischen Ursprungs in Zusammenhang brachte. Noch weiterreichende 
Zusammenhange eréffnen sich, wenn man die auBereuropaischen Entsprechun- 
gen bertcksichtigt. Alles scheint darauf hinzudeuten, daB die letzte Wurzel 
des Jodelstils und jodlerartigen Singens in einer vorgeschichtlichen Mutter- 
rechtskultur zu suchen ist. 

Diese kulturhistorischen Beziehungen waren hier nur anzudeuten. Ihre 
nahere Ausfithrung und Begriindung mu spaterer Forschung iiberlassen 
bleiben. 

Wenn wir unser Blickfeld abermals auf das Alpengebiet eingrenzen, so 
bleibt zunachst noch die auffallige Tatsache zu verzeichnen, daB das Jodeln 
in seinen heute greifbaren Formen sich fast ausschlieBlich auf die alpenlandi- 
schen Gebiete deutscher Sprache und germanischen Volkstums 
beschrankt. Ein nahezu allgemeingiiltiger Grundzug dieses ,,germanischen“ 
Jodelns ist der expansive Melodieaufbau von der Tiefe nach der Héhe, das 
emporstrebende, ausweitungsbediirftige Melos sehr groBen Umfanges. Stets 
verbindet es sich mit Rhythmusformen, die gleichfalls das Expansionsprinzip 
stark betonen. Zur typischen Vortragsweise dieses gemeindeutschen Jodelstils 
gehort unabweislich die starke zeitliche Dehnung der ausdrucktragenden 
Gipfeltone. Mit dieser Vortragsart mag auch wiederum der expansive Grund- 
zug des ostalpenlandischen Falsetts zusammenhangen. Auch die stark an- 


steigende Intonation scheint den meisten Jodelstilen der Deutschschweiz ge- 
meinsam zu sein. 


* Ronert Lacu, Gesange russischer Kriegsgefangener, vorlaufiger Bericht; 
Sitzungsber. der Kais. Akad. der Wissenschaft in Wien, phil.-hist. KI., 183. Bd., 4. Abh., 
Wien 1917. Se 27. 
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Mit diesen Feststellungen ist natiirlich tiber die Ursprungsfrage 
nichts ausgesagt. Sicherlich ist das alpenlandische Jodeln als solches Alter als 
die germanische Besiedlung der Ostalpengebiete. Was uns heute als Jodeln 
entgegeritritt, ist ein ausgesprochen deutscher Melodiedialekt, der nur in 
Einzelziigen noch Hinweise auf seine pragermanischen Wurzeln bietet. 

In gewissen Grenzstrichen iiberschreitet allerdings der Jodler die deut- 
schen Sprachgrenzen. Eine der dringlichsten Aufgaben meiner Forschungs- 
reise bestand darin, diesen Grenziibertritten nachzuspiiren und den hierbei zu 
erwartenden Gestalt- und Vortragswandel im Schallbilde festzuhalten. 

Nur sehr wenig Stoff bot in dieser Hinsicht das ratoromanische 
Gebiet. In Mathon fand ich zwar eine Menge ratoromanischer Lieder deut- 
schen Ursprungs mit mannigfachen bezeichnenden Abwandlungen, Kontami- 
nationen, aber nur ganz wenige Jodellieder, die offenbar in allerjiingster Zeit 
erst eingefiihrt worden sind, denn im Gegensatz zu den vorgenannten Liedern 
sang man sie noch auf deutsche Texte. Klang und Rhythmik erinnerten in ihrer 
Geléstheit teils an franzésisches, teils an italienisches Singen. 

Gesangsformen von ausgepriagterer nationaler Figenart fand ich in 
einigen Grenzgebieten der Westschweiz. Hier mischen sich Elemenie 
der deutschen bzw. der ostschweizerischen Liedertafel in sehr eigenartiger 
Weise mit Grundziigen des franzésischen Chanson. Man singt hauptsachlich 
mehrstimmig, die Melodien sind durchaus jiingeren und jiingsten Ursprungs 
und der Jodler erscheint nur als Anhang oder SchluBbestatigung der Chan- 
sons. Der Klang ist klar, etwas nasal und scharf; besonders fallt das ganz 
diinne, jeder Expansionswirkung entbehrende Falsett der westschweizerischen 
Sanger auf. Bruststimme, Mittelregister und hohe Fistel wirken durchaus ge- 
trennt, zonenartig begrenzt, so daB man sich versucht fiihlen kénnte, hier von 
einer abgemessenen Stufenordnung der Klangfarben und Klangraume zu spre- 
chen. Sicherlich handelt es sich hierbei um Ziige, die letzthin im allgemeinen 
Klangempfinden der franzésischen Musikkultur begriindet liegen. 

Alle diese klangstilistischen Merkmale, die uns so wesentliche Aut- 
schliisse tiber landschaftliche wie nationale Musikstile erteilen, lassen die 
auBerordentlich hohe Bedeutung, die dem Klangbild im Bereiche musik- 
ethnologischer Untersuchungen zukommt, erkennen. Man wird sich dartiber 
im klaren sein miissen: das bloBe Tongerist, wie es im Notenbild sich um- 
reiBen 1aBt, erfahrt seine wahrhafte Verlebendigung erst im klingenden Voll- 
zug. In vielen kleinen und doch so bedeutsamen Einzelziigen der Vortrags- 
weise zeichnen sich hier oft Stileigenheiten ab, die gewaltige Zeitspannen und 
tiefgreifende kulturelle Uberschichtungen zu iiberdauern imstande sind, wah- 
rend das Tonmaterial selbst in weit starkerem Mafe der Uberformung oder 
sogar volligem Gestaltwandel preisgegeben ist. So diirfen die in der Schweiz 
gesammelten Magnetophon-Aufnahmen letztlich auch als ein Beitrag zur Kla- 
rung dieser Grundfrage der musikethnologischen Forschung angesehen werden. 


—<—<—— <P —— 
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Some phases of Chippewa material culture. 
By Sister M. Inez Hricer, O.S.B., St. Mary’s Academy, Altoona, Wisconsin. 


The following account of the tanning of hides and the making of birch 
bark receptacles is part of an ethnological study made among the Chippewa 
of the Red Lake Reservation of Minnesota, the L’Anse Reservation of 
Michigan, and the Lac Courte Orielle, Lac du Flambeau, and La Pointe 
reservations of Wisconsin, in the summers of 1932, 1933, and 1935. 


Tanning hides. 

Cleaning the flesl side of a deer hide is the first process in tanning. 
The flesher is made by chiseling the narrow end of a moose tibia, about six 
inches from the knee joint, to a slanting edge, which is then serrated. The 
knee-joint end is loosely tied by a strip of buckskin to the wrist of the right 
arm and gripped so that the palm of the hand faces the hide and the little 
finger is next to the serrated part. The strokes are away from the body. 

Blood stains are washed from the hide which is then soaked in clear 
water for three days and nights. It is wrung vigorously. A rope is passed 
through the hole left by the head, and fastened to the branch of a tree. The hide 
is held taut by the left hand, and the right hand is used to scrape the hair 
from the hide, moving first right and then left of the median head-to-tail line. 
Strokes are away from the body. 

The hide is soaked over night in a solution of water in which the brain 
of some large animal has been boiled. A tablespoonful of soda may be added. 
If brain is not available, a raw egg is beaten and dissolved in a pail of 
lukewarm water. The soaked hide is wrung out by holding the head end in 
the right hand and tightly winding the hide about the right hand, wrist, 
and arm. 

The unfolded hide is then hung over a rod and rolled from both sides 
toward head-to-tail line. The rolled hide is placed around the trunk of a tree, 
protected from the roughness of the bark by a folded towel snugly fitted about 
the tree. The ends of the hide are carefully unrolled, one end placed over the 
other about a hand’s length, after which they are rolled together, thus securely 
fastening one into the other. A stout, smooth, round stick is placed into the 
overlapped ends and the hide is twisted tightly against the tree, first to right, 
then to left. 

The unrolled hide is now placed over a “horse”, a contrivance made by 
nailing one end of a smooth six-foot log to the vertex of two boards, the 
other end resting on the ground. Both sides of the hide are scraped with short 
strokes away from the body, the worker standing at the raised end of the horse, 
to remove any hair, flesh, or liquid that‘may have escaped previous treatment. 
The scraper is made by inserting a five-inch blade into a piece of oak, nineteen 
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inches long, with seven-inch handles on both ends. When the hide has been 
stretched in all directions, it is pierced with holes, about three inches apart, 
along the entire edge. Fiber from the inner bark of the basswood tree fastens 
the hide to the stretcher. The fiber is passed through a hole and over the rod. 
This is continued in clockwise manner along the poles of the stretcher until 
the hide is tautly fastened to it. | 

The stretcher is made by nailing two horizontal rods ten inches from 
the ground and nine inches from the ends of two vertical rods, thus forming 
a framework seventy-two by fifty-four inches. To this the hide is fastened. 

The hair side of the hide is now scraped in all directions, with strokes 
toward the worker, by means of a chisel-like iron implement eleven inches long 
whose flat edge, one and one-half inches wide, is bent at nearly a right angle 
to the handle. The left hand guides the implement and the right, with weight 
of the body placed upon it, exerts the pressure. This treatment, which requires 
from two to three hours, stretches the hide and.necessitates adjustment of the 
rope from time to time; for the hide must be kept taut upon the frame. After 
this treatment it is dry, smooth and soft. When the hide is removed from the 
stretcher, it is folded so as to form a head-to-tail line. The edges, beginning 
with the head end and continuing to nearly the tail end, are pinned together 
with clothes-pins, thus forming an almost airtight compartment. Formerly the 
edges were sewed together with basswood fiber. The head end of the hide is 
tied to the branch of a tree, and the tail end encircles a pail of smudge, or 
rests over a hole in the ground in which a smudge has been made. The 
smudge is made from birch bark tightly packed with cones of Norway or 
white pine. The color of the hide will be less satisfactory if cones of the 
Jack pine are used. Vigilance must be exercised while the hide is being smoked, 
for flame may scorch it. Pine punk or crushed cedar bark sometimes replace 
the cones, for they are less inflammable. 

When one side of the hide has been sufficiently smoked, the reverse 
side is treated similarly. Smoking gives color to the hide and preserves it 
from moths. Should the hide be accidently scorched or insufficiently softened 
by the first treatment, the entire process trom brain-soaking to smoking must 
be repeated. Moose hides are tanned in the same manner as deer hides. 

Tanned deer and moose hides are used in making moccasins, jackets 
and gloves for men, women, and children, tobacco pouches, money bags, tool 
kits, headbands, bracelets, ceremonial dance outfits, straps on cradleboards, 
wood carriers, implements, the network of snowshoes. 

Bear hides, tanned only on the fleshy side, are used for bed coverings, 
mattresses, and floor mats. 

Rabbit skins are thoroughly soaked with wet salt, soda, and soap on the 
fleshy side; then gently rubbed and scraped. The hair is not removed. Blankets 
are made by sewing the skins together, edge to edge. The furry side is used 
next to the body. Caps, neck scarfs, and wrappings for ankles and feet are 
worn with fur inside. 

The Field Museum of Natural History exhibits a Chippewa coat, hood, 
and mittens made of rabbit skins. A descriptive label states: “The skins were 
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cut into long strips while fresh and loosely twisted, forming a thick fur cord. 
These cords were then loosely woven together. A similar technique was used 
in the manufacture of robes.” Robes are made also by sewing together full- 
length braids, each braid consisting of four three-inch strands of skin. A robe 
of this type is nearly two inches thick and about six feet square. 


Making birch bark receptalces. 


Chippewa women gather birch bark from the time the leaves of the 
birch tree are completely unfolded until the end of July. During this time the 
bark is most easily peeled. The outer bark only is removed. An incision is 
made downward on the tree from a point as high as the woman can reach, 
with the tip of a knife clutched in the hand so that the blade extends beyond 
the little finger. In removing the bark both hands are used, the person moving 
clockwise around the tree. Trees are usually felled and stripped when large 
pieces of bark are needed, such as are used in making canoes. Bark which is 
not to be used immediately, is rolled or folded into packets, and stored. Non- 
watertight receptacles cut out of the bark and sewed with basswood fiber. These 
serve as sewing baskets, makuk’s (trapezodial-shaped receptacles) for storing 
maple sugar and for gathering berries, and trays for winnowing wild rice. 

A watertight receptacle is made by quickly passing both sides of one 
end of a rectangular piece of birch bark several times over a small fire and 
promptly folding this end into two folds which meet. The folds and side are 
simultaneously pierced with an awl and fastened together with basswood fiber. 
The opposite side is then heated, folded, and tied in the same manner. 

Birch bark can be bent into any shape after being heated. Awls used in 
former days were made from the bone of a large animal, preferably moose; 
today, they are of iron and are factory-made. The basswood fiber, before being 
used, is dampened by being passed between the lips several times, rolled 
between the first finger and tumb, and hardened over the fire. 

The inner bark of the basswood tree which is used in making fiber, is 
removed from the tree, torn into long strips while wet, folded into small 
bundles about the length of the hand, and boiled. The fibers are dried and 
pulled apart into various widths, the size depending upon the use which 
is to be made of them. Fibers of the same width are tied into small bundles, 
and stored. Watertight birch bark receptacles are mended with the resin of 
spruce trees. Sap gathers and hardens in gashes made in the trees. A year 
or two later the resin is removed, whittled, placed into meshed bags of fine 
basswood fiber, and boiled in water. The pitch comes to the top, is immediately 
removed — tor long boiling makes it brittlke— and is stored in birch bark 
dishes. When needed for mending purposes, it is heated. The non-usable 
material, such as dirt and bark, remain in the basswood fiber bag. Watertight 
receptacles are used today primarily for gathering maple sap. During the 
winter months a woman may make as many as a thousand for this purpose. 
The size of the dishes varies, the average-size being about eighteen inches 
in length and nine inches in width. 


———- 
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Rassendiagnose der Juden und ihrer Vorfahren. 


Von S. WE LLIscH, Wien. 


1. Hebraer, Israeliten und Juden. 


Kanaan, das heutige Palastina, war vor dem ersten Auftreten der He- 
braer um das Jahr 2000 v. Chr. hauptsachlich von Stammen der Amoriter, 
Hethiter, Mitanni und Kuschiten bewohnt. Die vor undenklichen Zeiten ver- 
mutlich aus Kleinasien iiber Amurru, westlich von Babylonien in das Land 
gekommenen Amoriter bildeten einen in geschichtlicher Zeit semitischen 
Sprachstamm orientaliden Ursprungs mit starkem nordischen und armeniden 
Einschlag. Die aus Kleinasien iiber Syrien eingewanderten Hethiter, die 
dem indogermanischen Sprachstamm angehorten, waren von iiberwiegend ar- 
menidem Gebliite mit orientaliden, nordischen, mediterranen, hamitiden und 
turaniden Beimengungen. Ungefahr dieselben Rassenkomponenten wiesen die 
aus dem Nordosten Mesopotamiens iiber Syrien nach Palastina gezogenen, 
mit den Hethitern stamm- und sprachverwandten Mitanni auf. Die aus 
Agypten heriibergekommenen, vornehmlich in Stdpalastina angesiedelten 
Kuschiten waren ein vorwiegend hamitides, mit erheblichen orientalo- 
mediterranen und negriden Elementen durchsetztes Rassengemisch. 

Die biologischen Erben dieser kanaanitischen Vélkerschaften waren die 
Hebrder. Nach Angaben der Bibel gehen die altesten Nachrichten tiber die 
Hebraer oder ,,/brim‘, d. h. ,,die Leute vom anderen Flu®ufer“, zurtick auf 
jene stark vorwiegend orientalide Gruppe von semitischen Nomaden, die, jahr- 
hundertelang im Gebiete zwischen Babylonien und Agypten umherziehend, aus 
den aramaischen Landern jenseits des Euphrat um die Zeit 1700 v. Chr. vom 
nérdlichen Mesopotamien her iiber Syrien nach Kanaan eindrang und sich da- 
selbst niederlieB. Den Kern dieser aus mehreren hebraischen Stammen zu- 
sammengesetzten Volksgruppe bildeten die Israeliten. 

Die im Laufe der Zeiten mit den rassenverwandten Stammen der he- 
braischen Moabiter, Ammoniter, Edomiter, Midianiter und Keniter aufgenom- 
menen Blutsverwandtschaften vermochten keine wesentlichen Veranderungen 
in der Rassenzusammensetzung der Israeliten herbeizufiihren. Durch Vermi- 
schung mit den zwar rassisch ahnlichen kanaanitischen Ureinwohnern bzw. 
mit den ihnen geschichtlich nachfolgenden Phéniziern, Jebusitern, Hiwitern, 
Gibeonitern sowie mit den auBerhalb der hebraischen Stammesgruppe stehen- 
den, aber rassisch den Hebraern ziemlich nahen Vélkerschaften, wie den 
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Aramaern, Asdodiern u. a. kam es aber schlieBlich zu einem iiberwiegend 
orientaliden Volkergemisch mit starker Durchdringung armeno-hamitider und 
maBigen Einschlagen nordischer, mediterraner, turanider und negrider Bei- 
mengungen, also zu einem Vélkergemisch, das zur Zeit unmittelbar vor der 
Reichstrennung in den siidlichen jiidaischen Staat und den nérdlichen ephraimi- 
tischen Herrschaftsbereich oder das Zehnstammeland, bereits anders rassisch 
zusammengesetzt war, wie die Hebraer zur Zeit ihrer Wanderungen. 

Die spateren Juden entfernten sich noch weiter von ihrem Urtypus, 
so da® man in der Rassenkunde die drei Entwicklungsstufen: Hebraer, Is- 
raeliten und Juden gesondert zu betrachten hat. Den geschichtlichen Tat- 
sachen entsprechend werden wir also, abgesehen von den Althebraern, den 
hundertprozentigen Orientaliden der wahrscheinlich arabischen Urheimat, 
unterscheiden: 

Die Hebrder, von den geschichtlichen Anfangen bis zum Auftreten 
Jakobs mit dem Beinamen ,,Israel“ um das Jahr 1600 v. Chr. 

Die Israeliten, von Jakob, als dem unmittelbaren Stammeshaupte 
des Volkes Israel, bis zum Untergange des Zehnstammereiches um das Jahr 
700 v. Chr. 

Die Juden, die seit dem Untergange des ephraimitischen Nordreiches 
verbliebenen Stamme und Stammesteile. 

Fur das Gesamtvolk wird im Alten Testament die Bezeichnung_,,Is- 
raeliten‘’ gebraucht. Im Neuen Testamente wurde, da man nach der Zersté- 
rung des Zehnstammereiches die Ephraimiten fiir verlorengegangen ansah, der 
Name ,, Juden“ auf das tibriggebliebene Gesamtvolk ausgedehnt. Die vermeint- 
lich verschollenen Ephraimiten, herkémmlicherweise als ,,Israeliten‘’ bezeich- 
net, sind teils in der Judenheit aufgegangen, teils als Sekten erhalten ge- 
blieben. 

In den folgenden Ausfiihrungen wird der Versuch gemacht, die rassen- 
diagnostischen Verhaltnisse der Juden und ihrer Vorfahren annahernd abzu- 
schatzen und ihre rassischen Merkmale an einigen Beispielen aus den anthro- 
pologischen und serologischen Analysen von Vélkern mit gleichen Rassen- 
komponenten einigermaBen zu erschlieBen. Didaktisch ist es zweckmaBig, mit 
dem Merkmal der Blutgruppen zu beginnen. 


2. Vermutliche Rassenzusammensetzung. 


Die Blutgruppenverhaltnisse bei den alten Hebraern und Israeliten aus 
dem gegebenen Untersuchungsmaterial ihrer jiidischen Nachkommenschaft in 
aller Strenge riickbestimmen zu wollen, ware ein vergebliches Bemiihen. Denn 
ebensowenig, wie man aus einzelnen Stiicken eines fossilen Organismus dessen 
Urform mit Sicherheit zusammenstellen kann, 148t sich aus gegebenen Blut- 
gruppenzahlen gegenwartig vorhandener Volksteile iiber die Blutgruppenver- 
teilung im Urtypus derselben eine zuverlassige Aussage machen. Wir wollen 
dennoch wenigstens versuchen, einen Weg anzudeuten, der zu ihrer Vorstel- 


lung fuhren kénnte, wenn hierzu auch stark hypothetische Schatzungen 
notig sind. 
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Wir wissen aus den itbereinstimmenden Erkenntnissen der Forscher ver- 
Schiedener Wissensgebiete, aus welchen Volksstimmen die Israeliten des Alten 
Testamentes zusammengesetzt sein muBten, welche Rassenkomponenten in 
ihnen die Hauptbestandteile bildeten und welche blo8 als Beimischungen in 
Betracht kommen. Mit Berufung auf die im vorigen Abschnitte gegebene Dar- 
Stellung sei angenommen, daB die Israeliten aus den in der Tabelle 1 an- 
gefiihrten Volksstammen mit den vorangesetzten prozentischen Anteilen ent- 
Standen seien und daB die einzelnen Volksstamme die darin in Hundertteilen 
angegebenen Rassenzusammensetzungen aufwiesen, wobei von einer besonderen 
Einrechnung der mongoliden Spuren in diesem frithen Entwicklungsstadium 
als fir unsere Zwecke zu belanglos Abstand genommen wurde. Danach ging 
aus dem alten Hebraertum mit orientalidem Grundstock nebst hamitiden und 


Tabelle 1. Rassenanteile in Prozenten. 


Volks- Orien- | Arme- | Hami- | Altnor- | Medi- Tura- Ne- 
anteil Volk talide nide tide dische | terrane | nide gride 
in °/, Or Ar H N* M T Ne 
er ae era 
60 Hebraer 85 5 10 — — _— = 
15 Amoriter 60 20 — 20 — oa — 
15 Hethiter 20 55 5 10 5 5 — 
5 Mitanni 20 od 5 10 5 5 — 
5 Kuschiten 20 — 40 — 20 — 20 
100 | Israeliten | 65 | 17 | 9 5 2 | 1 | 1 | 


armeniden Zusatzen ein Volk hervor, das zur Zeit der Kénige David und Sa- 
lomo (1000 bis 900 v. Chr.) mit groBer Wahrscheinlichkeit aus Orientaliden, 
Armeniden, Hamitiden, Altnordischen, Mediterranen, Turaniden und Negriden 
zusammengesetzt war. In Hundertsatzen ausgedriickt, lauten die Rassen- 
formeln: 

Tc rale LlieD aCha ee Ole hs Al, 

tue Cie IStacitCite.. teh gah ete Vou. NE, 


Unter Zugrundelegung dieser Rassenzusammensetzung und mit Be- 
nitzung der Blutgruppenformeln der einzelnen Rassenkomponenten lassen 
sich Riickschltisse ziehen auf die méglicherweise bestandene Blutgruppenver- 
teilung der alten Hebraer und Israeliten. 


3. Theoretische Blutgruppenverteilung. 


In der Zeitschrift fiir Rassenphysiologie (Bd. 9, S.37 ff.) wurden fur 
die europadischen Hauptrassen und einige aufBereuropaische, in Europa als 
Einschlage sich bemerkbar machende Rassen die in der Tabelle 2 zusammen 
gestellten Haufigkeiten r, p, g der Blutgruppengene O, A, B abgeleitet. Ihnen 
angefiigt sind die Werte der von J. A. JULIEN untersuchten 973 Ituri-Neger, 
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Tabelle 2. Genzahlen der Rassen. 


Altnordische N* 82°21 15°97 1°82 
Fennonordische WN” T1:52 20°77 171 
Nordische N 66°14 28°45 541 
Mediterrane M 64:14 31°66 4:20 
Alpine A 64°92 22:18 12°90 
Dinarische D 65°10 30°10 4°80 
Osteuropide O 53°16 31°82 15°02 
Turanide T 58°34 9°05 32°61 
Armenide Ar 37°45 61:13 1°42 
Orientalide Or 95°73 3°40 0°87 
Hamitide igi 49°17 18°73 32°10 
Lappide Ib 56°33 37°28 6:39 
Sibiride Ss lps) 12! 15°88 30°39 
Negride Ne 62°98 21°43 15°59 


einem pygmid-sudaniden, bantuiden und nilotiden Gemisch von verschiedenen 
Negerstammen im nordlichen Belgisch-Kongo als Vertreter der hier in Be- 
tracht kommenden Negerkomponente. 

Werden die Genzahlen der Tabelle 2 mit den entsprechenden Rassenan- 
teilen der Tabelle 1 multipliziert und dann zugehorig addiert, so erhalt man 
nachstehende hundertsatzige Blutgenenformeln: 


r p q 
Tite Cien eODT Aer eR LG Sa a? 
fiir die Israeliten .. . . .. 79°62: 16°03 :4°35 


Vergleicht man damit die Genzahlen der bisher untersuchten Judengruppen, 
wie sie in der Liste von STEFFAN-WELLIsCH, betreffend ,,die geographische Ver- 
teilung der Blutgruppen“ gesammelt erscheinen, so treten 


r Pp q | Listen-Nr. 
die ephraimitischen Samariter mit. . . . 7836: 1416:748 462 a 
und die jiidischen Jemeniten mit . . . . 7483:1543:9°74 | 490 a 


noch am nachsten an die alten Israeliten heran. Sie diirfen tatsachlich insofern 
als die altesten Vertreter der jiidischen Vorfahren angesehen werden, als sie 
nach den Aufnahmen der Anthropologen von allen Judengruppen und Sekten 
das Hebrdertum noch am reinsten bewahrt haben. So betrachtet WEIHSENBERG 
(1909) die jemenitischen Juden als ,,die wahrsten Abkémmlinge der alten 
Hebraer“; nach Feist (1925) ist es am wahrscheinlichsten, daB die jemeniti- 
schen Juden den semitischen Typus des jiidischen Volkes am meisten fort- 
setzten“, und GUNTHER (1930) findet, ,,daB die Juden im Jemen die Rassen- 
zusammensetzung des alten Hebraertums besser erhalten haben, als die ein- 
heimischen Juden des heutigen Palastinas und Syriens“. Aber auch die Sa- 
mariter in Nablus, nach Mirses (1923) die ,,echtesten Palastinenser“ und laut 
SzPIDBAUM (1927) ein ,,lebendiges Denkmal der biblischen Zeit“, stellen trotz 
ihrer nach dem Faile von Samaria stattgefundenen Vermischung mit assyri- 
schen, babylonischen und aramdischen Ansiedlern, wie schon HUXLEY (1911) 
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erwahnt hat, eine das Hebraertum ziemlich rein erhaltene Sekte der Israeliten 
dar. Die Samariter selbst nennen sich ,,Beni Israel“, d. h. Séhne Israels, und 
behaupten, die einzigen reinen Nachkommen der ehemaligen Hebraer zu sein. 

Entsprechend ihrem altertiimlichen Geprage bewahren die Samariter 
heute noch, wie sich aus unseren Betrachtungen herausgestellt hat, die serolo- 
gische Verfassung der Israeliten etwa zur Zeit der Zerstérung ihres Reiches 
um die Zeit 700 v. Chr. und die Jemeniten den Zustand ihrer Vorvater nach 
dem ganzlichen Niederbruche des Judenstaates zu Anfang unserer Zeitrech- 
nung. Demnach gebiihrt den Samaritern unter allen Judengruppen und 
israelitischen Sekten in bezug auf Urspriinglichkeit serologisch der erste Rang. 
Die jemenitischen Juden stehen erst an zweiter Stelle. Immerhin haben sie 
trotz ihrer ortlich weiten und zeitlich langen Entfernung vom Mutterlande das 
hebraisch-israelitische Geprage in hohem Grade bewahrt, und zwar dank des 
geringen Unterschiedes ihrer neuen rassenverwandten Umgebung in Stidwest- 
arabien. Vergleicht man namlich die Blutgenenverhaltnisse der jemenitischen 
Juden 74’8 : 15°4 :9°8 mit den entsprechenden Zahlen der jemenitischen Ara- 
ber 746:189:65, die gleichfalls in jahrtausendlanger Abgeschlossenheit 
ihren urspriinglichen Rassencharakter ziemlich rein erhalten konnten, so geben 
sich beide Vélkerschaften serologisch als nahe Blutsverwandte zu erkennen. 
Es ist daher begreiflich, daB die jemenitischen Araber die Juden ihres Landes 
fiir judaisierte Stammesbriider halten. In Wirklichkeit sind sie aber echte Ju- 
den, die nach dem Untergange ihres Reiches nach Siidarabien flichteten und 
daselbst eine Bevélkerung antrafen, die mit ihnen viele Ahnlichkeit aufwies 
und, in groBer Zahl zum mosaischen Glauben iibertretend, eine Blutsverwandt- 
schaft aufnahm. 

Um in ahnlicher Weise wie die Israeliten auch die Juden rassensero- 
logisch zu zergliedern, miissen wir vorerst noch das fernere Schicksal des 
jiidischen Volkes verfolgen und iiber die von ihm eingeschlagenen Wege, ihre 
Auslaufer und Verzweigungen eine fliichtige Ubersicht geben. Denn fur die 
rassische Zusammensetzung der Juden sind die Wanderbewegungen dieses in 
der Zerstreuung mit vielen Rassen und Vélkern in Berihrung gekommenen 
Volkes von groBer Bedeutung. 


4. Die Juden in der Zerstreuung. 

Jahrhundertelang bewahrten die Israeliten nach vollzogener Vermischung 
mit den Kanaanitern und ihren Nachbarn und spaterhin auch die Juden dank 
der von dem Priester Esra im Jahre 444 v. Chr. gegen die Mischehen er- 
lassenen Gesetze und die zugleich angeordnete Entfernung aller fremdlandi- 
schen Frauen samt ihren Kindern aus den jiidischen Familien fast unverandert 
ihre rassische Natur. Seit diesen eugenisch bedeutungsvollen Mafinahmen 
bildeten die palastinischen Juden lange Zeit eine in sich geschlossene, durch 
keine fremdbliitigen Zumischungen merklich veranderte Blutsgemeinschatt, 
so daB man fiiglich behaupten kann, da8 alle innerhalb Palastinas statt- 
gefundenen Ereignisse es kaum vermochten, die Rassenzusammensetzung der 
Juden dieser Zeit von der der Israeliten erheblich zu verandern. 

Belangreichere Verschiebungen in den Mischungsverhaltnissen der 
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Rassenbestandteile des jiidischen Volkes konnten sich erst bemerkbar machen, 
als nach dem Ubergange der Hegemonie im Orient von Babylonien an Persien 
und weiterhin wahrend und nach der Ubernahme der griechischen. Herrschait 
zuerst kleinere Ansiedlungen auBerhalb Palastinas, dann aber nach dem voll- 
standigen Zusammenbruch der letzten Reste im Mutterlande die ,,jiidische 
Diaspora“ immer weiter um sich griff, und zwar einerseits gegen Siiden und 
Westen nach Arabien, Nordafrika, Griechenland, Italien und Spanien, ander- 
seits gegen Norden und Osten nach Innerasien ,,bis in die entlegensten Winkel 
des Pontus“, der Nordkiiste des Schwarzen Meeres und der Halbinsel Krim. 
Schon zu Beginn unserer Zeitrechnung hatte die jiidische Zerstreuung einer 
solchen Umfang angenommen, da8 der griechische Geograph Straso berichten 
konnte: ,,Die Juden haben sich bereits so weit verbreitet, daB man nicht leicht 
einen Ort der bewohnten Erde finden kénne, der nicht von diesem Geschlechte 
besiedelt und bentitzt werde.“ 

Um das 11. Jahrhundert beherbergt Westeuropa, an erster Stelle das 
maurische Spanien, aber auch Siidfrankreich und Deutschland, den gréBten 
Teil des jiidischen Volkes. Aus kleinen Siedlungen wurden gréBere, wohl- 
eingerichtete Gemeinden, welchen immer neue Scharen aus Asien und Afrika 
zustrémten. Gleichzeitig erstarkte die éstliche Diaspora durch Zuziige aus 
dem Byzantinischen Reiche und aus Persien nach dem siidlichen RuBland und 
nach Polen. Es gewannen in SiidruBland die jiidischen Siedlungen durch die 
zum Judentum tibergetretenen Chasaren- und Kosakenstamme neuen Zuwachs 
und mtindeten in Polen die Abwanderungsstréme aus den durch die Kreuz- 
zuge beunruhigten Judengemeinden Westeuropas. Insbesondere waren es die 
Juden Deutschlands, die in groBen Scharen nach Osten auswanderten und 
namentlich Polen zu ihrem neuen Wohnsitz erwahlten. Solche riicklaufige 
Wanderungen von West nach Ost zogen sich bis in das 13. Jahrhundert hin 
und fanden in den folgenden zwei Jahrhunderten durch die Judenausweisun- 
gen aus den westeuropdischen Landern ihre Fortsetzung. Die aus Spanien 
und Portugal vertriebenen Juden wandten sich hauptsachlich nach der Tiirkei, 
Palastina und Nordafrika, wo sie neue Zufluchtsstatten fanden. 

Fs bildeten sich schlieBlich zwei Kerngebiete heraus, wo die Juden 
langere Zeit geduldet wurden und festen FuB fassen konnten: In Osteuropa, 
wo die deutsch-polnischen Juden sich niederlieBen, und in der Tiirkei, wo die 
spanisch-portugiesischen Juden sich enger zusammenschlossen. Die ersteren 
haben neben ihrem biologischen Erbgut infolge von Vermischungen mit sla- 
wischen, tatarischen und finnisch-ugrischen Stammen Innerasiens osteuropide,. 
turanide, alpine und mongolide Beimengungen dazubekommen, die letzteren 
haben auf ihren Wanderungen langs den Kiisten von Nordafrika und Sid- 
europa, nach Arabien und Persien ihrem Erbgut mediterrane, hamitide, tura- 
nide und negride Zusatze einbezogen. Jahrhundertelange Absonderung dieser 
beiden Gruppen lieB schlieBlich die zwei aus verschieden zusammengesetzten 
Rassenmischungen bestehenden Haupttypen unter den Juden, die Aschke- 
nasim und dieSephardim, entstehen. Diese beiden Typen unterscheiden 


sich nicht nur in anthropologischen Einzelheiten, sie sind auch serologisch 
voneinander verschieden. 
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5. Aschkenasim und Sephardim. 


Um zunachst die serologischen Gegensitze ziffernmaBig zu erweisen, 
mogen im Versuchswege die Blutgruppenverhaltnisse der beiden Haupttypen 
des Judentums unter bestimmten glaubwirdigen Voraussetzungen aus jenen 
der Ost- und Siidjuden ermittelt werden. Wahlt man als bezeichnende Ver- 
treter der Ostjuden die Juden in SowjetruBland, Polen, Deutschland, Holland 
und Nordamerika, als rassische Reprasentanten der Stidjuden die jemeniti- 
schen Juden in Siidwestarabien und die Samariter in Palastina, so ergibt die 
einfache Mittelung der Haufigkeiten ihrer Blutgruppengene nach der im 
» Handbuch der Blutgruppenkunde“ von STEFFAN zusammengestellten Vélker- 
liste uber ,,die geographische Verteilung der Blutgruppen“ 


r Pp q 
TEMemeSt(cen fm ree Noeemereny My Pers an? et Gas 
Piece: Sircdlgutien 2 a ie ee al G60 ke (. 70S OT 
Bezeichnet man die unbekannten Genzahlen 
der: Aschkenasim—mit-»-se-seq2 3 ok hp XG 
die der Sephardim mit MED lh Se i 


und wird angenommen, dafB die heutigen Ostjuden zu 90 Prozent aus Aschke- 
nasim, zu 10 Prozent aus Sephardim, die Siidjuden dagegen umgekehrt aus 
10 Prozent Aschkenasim und 90 Prozent Sephardim bestehen, so berechnen 
sich die Genzahlen x, y mit Bentitzung der oben angefiihrten Zahlenwerte fiir 
die Ost- und Stidjuden aus folgenden Gleichungen: 


0:9Ix ee OG, S=16.k23 0-1 x, +'0°9 y= 76°60 
OD Os) y= 2713 Ol x, + 0:9 y, = 14:79 
O90 xg O°) yo 11°64 Olx, +09 yo= 861 
Durch Verbindung je zweier nebeneinander liegender Gleichungen mit 
je zwei Unbekannten erhalt man 2 ; 
PatLvUle: NeCKenASHn ee ee sd 2o.0l L202, 
STR Sas Fes SS 6 IR pes a Eis WN NS SA Mat Oe 


Befunde von so grofer rassen- und volkerkundlicher Bedeutung bediirfen 
notwendig einer beweisenden Uberpriifung auf einem von dem ersteren un- 
abhangigen Wege. Zu diesem Behufe ziehen wir die aus den oben angestellten 
entwicklungsgeschichtlichen Uberlegungen zwangslaufig hervorgehenden 
Rassenformeln zu Rate, welche nach reiflicher Abwagung der Verhaltnisse wie 
folgt lauten: 

huge Aschkenasim Ar, Or,, O71 ,, \A,, H,N. M, Ss 
fiir die Sephardim Or,, H,, M,, Ar; T; Ne, 


Sie wurden in Erwagung der im Laufe der Zeiten eingetretenen Rassen- 
wandlungen aufgestellt. Die Aschkenasim biiBten infolge Vermehrung des 
armeniden und turaniden Blutes sowie Neuaufnahme von osteuropiden, alpinen 
und sibiriden Elementen viel vom orientaliden Grundstock der Israeliten ein 
und verloren den geringen Einschlag an Negriden zur Ganze. Das alt- 
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nordische Blut erfuhr durch die spateren Vermischungen eine mittelalterliche 
und neuzeitliche Auffrischung. Dagegen erlitten die Sephardim bei ausgiebiger 
Zunahme des mediterranen und hamitiden Bestandes einen starken Verlust an 
dem armeniden nebst einer schwadcheren EinbuBe an dem orientaliden Geftge, 
wahrend sie den nordischen Einschlag ganzlich verloren. 

Werden die Genzahlen der in den Rassenformeln zum Ausdruck 
kommenden Rassenkomponenten mit den nach Mafgabe ihrer durch die FuB- 
zahlen angezeigten Anteilen multipliziert und sodann entsprechend addiert, so 
ergeben sich folgende Blutgenenformeln: 


Fr Pp q 
fur diesAschkenasim® * 1". “9! . YSZ 828 Sie 222 
far die~Septardim 4)".") At ah “7824 Sao mo a8 


Verglichen mit den zuerst erhaltenen Werten, zeigen sich nur unbedeu- 


tende Unterschiede im durchschnittlichen Betrage von + 0°13 Prozent bzw. 
+ 0°19 Prozent, womit die Glaubwiirdigkeit der Befunde gewissermaBen ge- 
wahrleistet erscheint. 


Die Berechnungen ergaben . . fiir die Aschkenasim: | fiir die Sephardim: 
Aus den Ost- und Stidjuden:. . 59°31: 23°67 712°024 78'52:1325¢ 3128 
Mus-den@hassemormeiy 2 SOQ 25 SP 9222 | 1824 1S S37 Ss 
Bisqam Mitel oo ny. 5020 Ie.b0 1212 | 1838) tt 10 ee as 


Von den in Tel-Awiw von R. YounovitcH (1933) durchgefihrten Unter- 
suchungen stimmen die Aschkenasim (58°3 : 28°1 : 13°8) mit dem theoretischen 
Befund leidlich gut tberein, was bei den Sephardim (58'8 : 231 : 18°1) nicht 
der Fall ist und sich damit erklaren lieBe, daB die in Tel-Awiw als ,,Sephar- 
dim“ diagnostizierten Sitdjuden mehr aschkenasisches Blut besitzen, als oben 
im Durchschnitt angenommen wurde. 


6. Blutgruppen. 


Zahlt man von den 16 Millionen der gesamten heute vorhandenen Juden- 
heit 15 Millionen zu den Ostjuden und 1 Million zu den Siidjuden, und wird 
das Mischungsverhaltnis zwischen den Aschkenasim und Sephardim wie im 
Kapitel 5 bei den Ostjuden 9:1, bei den Siidjuden 1:9 angenommen, so 
gibt es 

unter den Ostjuden 15 & 0°1 = 1,500.000 Sephardim 
unter den Siidjuden 1X 0°9— 900.000 
zusammen also” — 4)... ee OUOUU 


” 


” 


d. i. 15 Prozent der gesamten Judenheit, welches Ergebnis die Mitte zwischen 
den Annahmen von GUNTHER (10 Prozent Sephardim, S. 191) und PassarRGE 
(20 Prozent Sephardim, S.97) darstellt. Wird also das Judentum zu 85 Pro- 
zent Aschkenasim und 15 Prozent Sephardim angenommen, so ergibt sich fiir 
die heutigen Juden aus den im Kapitel 5 erhaltenen Mittelwerten die mittlere 
Blutgenenformel: 


Rp pe= 62" LO 20Gb ehS4 
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und damit aus den Ansatzen O = r?, A = 2rp + p?, B = 2rq + q?, AB = 2pq 
die mittlere Blutgruppenformel: 
OA RAR == 38:5) 30'O) 1557-361. 
Die zehngliedrige Rassenformel der Juden lautet dann: 


Ore, Aros O15:3 T 19-3 H., Ags M3. N 5-4 Sa7 Ne.5 


Die Tabelle 3 bringt die Blutgenen- und Blutgruppenformeln der Juden 
und ihrer Vorfahren, welch letztere mit den Werten der Tabellen 1 und 2 in 
ahnlicher Weise behandelt wurden wie die Hebraer und Israeliten. Wie aus 
dieser Tabelle zu ersehen ist, haben sich in Ubereinstimmung mit den anthro- 
pologischen Befunden die Aschkenasim von den Israeliten auch serologisch 
viel weiter entfernt als die Sephardim, welche von diesen nur wenig abweichen. 


Tabelle 3. Blutgruppen und Genzahien. 


Genzahlen Blutgruppen 
| Volk ee es ae | ee ee ee ee 


q O | A | B | AB 
Hebraer 88:2 78 40 778 144 a2, 0°6 
Israeliten 796 160 44 63'4 28'0 ie, 14 
Juden 62:2 263 11°5 38°6 39°6 157 61 
Aschkenasim 59°3 28°6 121 SIS 42:1 15°7 69 
Sephardim 78:4 13°4 82 615 22'8 13°5 22 
Amoriter 81°4 174 1:2 66'2 31°4 2:0 04 
Hethiter 56°5 38°9 4°6 31°9 591 54 36 
Mitanni 56°5 38:9 46 31°9 59'1 54 3'6 
Kuschiten 64:2 188 170 412 PAPA 24°7 64 | 


Die Rassenzusammensetzung der Juden und ihrer beiden Haupttypen 
stellt sich im Vergleich mit den Israeliten entsprechend den Rassenformeln 
tabellarisch wie folgt: 


Tabelle 4. Rassenanteile in Hundertsatzen. 


Israeliten |Aschkenasim| Sephardim 


Altnordische N* == 
Nordische N 34 
Mediterrane M 38 
Alpine A 85 
Osteuropide O — 153 
Turanide If 3 12°3 
Armenide Ar 5 22:0 
Orientalide Or 58 240 
Hamitide H 18 87 
Sibiride Ss r 1 i 
Negride Ne 2 03 
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7. Korperhéhen und Haarfarben. 


Wie die Genzahlen der Blutgruppen, so kénnen auch die meisten anthro- 
pologischen Merkmale mit ihren skalenmaBigen Abstufungen zu Rassen- 
bestimmungen und Vélkerbeschreibungen herangezogen werden. Von diesem 
Gedanken geleitet, wurden in der ,,Zeitschrift fiir Rassenkunde“ (1937, Bano: 
S.144 und 288) fiir die europaischen Hauptrassen und einige auBer- 
europaische Rassen die rassenanalytischen Formeln in betretf der K6érperhohen 
des erwachsenen Mannes und der Haarfarben aufgestellt. Sie sind in der 
Tabelle 5 nebst den Naherungswerten der Negriden in Hundertsatzen zu- 


Tabelle 5. Kérperhéhen und Haarfarben der Rassen. 


Korperhohe Haarfarbe 


mittel ‘lei mittel 
ja Pte 


Altnordische 
Fennonordische 
Nordische 
Mediterrane 
Alpine 
Dinarische 
Osteuropide 
Turanide 
Armenide 
Orientalide 
Hamitide 
Lappide 
Sibiride 
Negride 


sammengestellt. Darin sind die Anteile an den mittleren K6rperhohen ,,groB‘= 
1°85 m, ,,mittel“ = 165 m, ,,klein“ = 1°45 m in Prozenten, ‘der Index’ als 
Durchschnitt der mittleren Korperhéhen in Metern angegeben. In der zweiten 
Abteilung dieser Tabelle erscheinen die Anteile an den mittleren Haarfarben- 
tonen ,,hell = 15°, , mittel“ = 50°, ,,dunkel‘‘ = 85° in Gradeinheiten der in 
100 Grade eingeteilten Tonstarkenskala vom hellsten WeiBblond = 0 Grad bis 
zum tiefsten Blauschwarz = 100 Grad aufgenommen. Der Index daselbst stellt 
den Pigmentierungsgrad im Durchschnitt dar. 

Nachstehend wurden die Rassenformeln dazu beniitzt, die méglicherweise 
bestandenen Korperhohen- und Haarfarbenverhaltnisse der Juden und ihrer 
Ahnen rechnerisch zu erschlieBen. Geht man namlich mit den Werten der 
Tabelle 5 in die rassenanalytischen Formeln der Tabellen 1 und 4 ein, so erhalt 
man die in der Tabelle 6 zusammengestellten Verhaltnisse. Die schon bei Be- 
sprechung der Blutgruppen gemachte Bemerkung, daB die Sephardim den 
Isracliten blutartlich viel naher stehen als die Aschkenasim, trifft auch in allen 
linzelheiten der Korperhéhen und Haarfarben zu. 
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Tabelle 6. Kérperhéhen und Haarfarben der Juden und ihrer Vortahren. 


K6érperhohe Haarfarbe 


dunkel 
Gash: 


mittel 
Pie 


klein 
Cais 


mittel 


o Index 
faa 


Hebraer 
Israeliten 
Juden 
Aschkenasim 
Sephardim 
Amoriter 
Hethiter 
Mitanni 
Kuschiten 


794 S. WELLISCH. 

In der beigegebenen Abbildung sind die Hebraer H, Sephardim S, 
Israeliten J, Juden / und Aschkenasim A in dem Rassendreieck in bezug auf 
die Blutgruppen durch leere Kreise, beziiglich der Haarfarben durch volle 
Kreise und hinsichtlich der Kérperhéhen durch kleine Ringelchen nach dem in 
friiheren Arbeiten wiederholt geschilderten Verfahren dargestellt und ent- 
sprechend in gleicher Reihenfolge durch Linienziige miteinander verbunden. 
In allen drei Anordnungen stehen die Aschkenasim knapp neben den Juden, 
die Sephardim in naher Nachbarschaft der Israeliten und Hebraer. 


——— >< —_ 
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Totemismus und Zweiklassensystem 
bei den Sioux-Indianern. 


Von Dr. JosEr HAECKEL. 
(SchluB.) 


B. Zweiklassensystem. 


1. Die Stellung der Zweiklassen im Stammesverbande; ihr Verhaltnis zu den 
Totemclans. 

Bei den Stammen der Thegiha- und Tciwere-Sioux kommt auch den 
Zweiklassen oder Phratrien im Stammesleben die gréBte Bedeutung zu. Wie 
beim Totemismus, so bilden auch in bezug auf das Zweiklassensystem die 
Thegiha eine Einheit; die Zweiklassen sind in ihrer religiédsen, symbolischen 
und soziologischen Bedeutung und auch in ihrer 4auBeren Auspragung bei den 
Omaha, Ponka, Osage und Kansas miteinander identisch. Bei bestimmten 
feierlichen Gelegenheiten treten sie nach auBen hin sichtbar in der Anordnung 
der Totemclans im Lager- oder Stammeskreis (huthuga), dessen beide Halften 
sie darstellen, zutage 444. Etwas abweichend von der Thegiha-Gruppe, aber 
auch untereinander verschieden, sind hierin die Stamme der Tciwere-Gruppe. 
Die Phratrien der Winnebago stimmen in vielen Ziigen mit denen der Omaha 
und Verwandten ‘iiberein. Von den wenig bekannten Oto und Missouri fand 
ich keine Angaben iiber Zweiklassen. Die Iowa wieder scheinen in bezug auf 
ihr Zweiklassensystem unter den Sioux stark aus der Rolle zu fallen. Bei 
ihnen sind es eigentlich zwei Totemclans — Bar und Biiffel —, welche, wie 
wir noch sehen werden, in ihrer ganz spezifischen Wirksamkeit eine Art Zwei- 
klassenteilung bewirken 445. Doch scheint eine gewisse Parallele hiezu bei den 
Osage zu bestehen, bei denen ebenfalls zwei Clans, namlich die beiden Frieden- 
clans Tsizhu Washtage und Ponka Washtage, wenn auch nicht in dieser Aus- 
pragung wie bei den Iowa, fur die Stammeshalften stehen 44°. 

Wie schon bei Besprechung des Totemismus ausgefithrt wurde, er- 
scheinen die Totemclans gleichmaBig oder ungleichmaBig auf die Zweiklassen 
aufgeteilt, weswegen wir von Phratrien sprechen. Es hat den Anschein, als 
ob die gleichmaBige Aufteilung der Clans auf die Zweiklassen eine spatere 
Sache darstellt. Es konnte auch schon gezeigt werden (im Kapitel tiber Totem- 


444 ForTcHEer-LA FLESCHE, S. 141. Von der zu dieser Gruppe gehorenden Quappa 
fand ich, abgesehen von der Angabe des Vorhandenseins der Zweiklassen, sonst keine 
weiteren Mitteilungen dariiber, doch werden wir uns die Phratrien dieses Stammes 4hnlich 
geartet denken kénnen, wie bei den anderen Thegiha. 

445 SxinNER, IV, S. 200. 

446 Dorsey, III, S. 234; La Fiescue, Il, S' 545 67P. 
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clangruppen), daB besonders deutlich bei den Osage, in Andeutungen aber 
auch bei anderen Sioux-Stammen, im Zweiklassensystem ein Dreiergruppen- 
system enthalten ist. Das Verhaltnis der zwei Phratrien zu den Totemclans 
und den Clangruppen, wie es in der zeremonialen Stammesordnung, dem 
Lagerkreis, zum Ausdruck kommt, zeigt sich deutlich in den schon mehrfach 
erwahnten Clanlisten der verschiedenen Autoren. 

Wie stark die Klassenzugehérigkeit im BewuBtsein der Leute verankert 
ist, kommt auch darin zum Ausdruck, dab schon die Knaben die Demarkations- 
linie zwischen den Stammeshalften im Lagerkreis genau beobachten. Wenn 
z. B. bei den Omaha ein Knabe von der einen Phratrie zu der anderen hin- 
iibergehen wollte, kam es immer zu Raufereien der Knaben beider Phratrien. 
Wahrend aber die Erwachsenen die Jungen sonst bestraften, wenn sie sich 
schlugen, so sahen sie die Schlagereien in diesem Falle gern, weil dadurch 
der Jugend die Phratrienzugehérigkeit deutlich zur Kenntnis gebracht 
wurde 447, 

Bei den Thegiha-Stammen ist die Stellung der beiden Klassen innerhalb 
des Stammes klar zu erkennen — der Stamm selbst zerfallt in zwei Halften, 
eben die beiden Klassen — bei den Winnebago hingegen ist dariiber nichts 
Sicheres zu sagen. Nach den Berichten von alten Leuten war jedes Dorf in 
zwei HAalften geteilt, und zwar durch eine Linie, die von Stidosten nach Nord- 
westen verlief. Andere alte Gewahrsmanner leugnen aber (nach Rapin) diese 
Angaben 448. Was die Lokalisierung der beiden Klassen betrifft, so kommt 
dieselbe bei den Thegiha-Sioux (wie fiir die Clans) im Lagerkreis zur Geltung, 
ist also als eine zeremoniell-symbolische Lokalisierung anzusprechen. Der- 
artiges scheint bei den Winnebago nicht vorzukommen. Rapin berichtet nur, 
daB bei einem Kriegszug jede Klasse zwei Feuerplatze hat, deren (symbolische) 
Lokalisierung durch die Richtung bestimmt ist, in der der Marsch erfolgt 449. 


2. Benennen der Zweiklassen. 

Bei den Stammen der Thegiha-Sioux zeigt sich die Merkwirdigkeit, daB 
die Phratrien durchwegs keine eigenen Namen haben, sondern da sie nach 
bestimmten Clans, im Grunde genommen mit -archaischen, rituellen Termini 
bezeichnet werden, die teilweise als Namen der Totemclangruppen fungiert zu 
haben scheinen. Dieser Umstand ist auch deswegen von Bedeutung, da hie- 
durch ein Licht auf das zeitliche Verhaltnis der in Frage stehenden sozialen 
Finheiten geworfen werden kann. Den Totemclangruppen scheint, trotz der 
wichtigen Rolle, welche die Zweiklassen spielen, friiher eine groBere Bedeu- 
tung beigemessen worden zu sein, so daB sie auch den Phratrien ihre Namen 
gaben. Die Zweiklassen der Omaha heifSen Hongashenu (in dieser Phratrie 
ist ein Honga-Clan) und Inshtathunda (in dieser Phratrie ist ein gleichnamiger 
Clan 45°), die der Ponka: Tshiju und Wajaje, die der Kansas: Ishtunga und 
Yata (dieser Name hat anscheinend keine Entsprechung als Clan- bzw. als 


447 FLETCHER-LA FLEScHE, S. 198. 
448 Rapin, S. 189. 
449 Rapin, S. 189. 
450 FLETCHER-LA FLescHéy $) 141. 
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Clangruppenname), die der Osage: Tsizhu und Honga (hier geht die Be- 
zeichnung der beiden Klassen am deutlichsten auf ein anscheinend iiteres 
Dreigruppensystem — Honga, Tsizhu und Wazhazhe — zuruck, das ja inner- 
halb der Phratrien noch ziemlich unverhiillt aufscheint 45"). Die Bedeutung 
der angegebenen Phratriennamen wurde bereits in dem Kapitel tiber die Clan- 
namen besprochen. Die Bedeutung fiir ,,Yata‘‘ der Kansas scheint aber nicht 
mehr bekannt zu sein. 

Wahrend die Zweiklassen der lowa unbekannt zu sein scheinen, haben 
die beiden Phratrien der Winnebago wieder eigene Namen, nimlich: Wangeregi 


herera ,,Die, welche oben sind“ und Manegi herera Die, welche auf der Erde 
panic? 452: 


3. Religids-symbolische Bedeutung der beiden Klassen. 


Gerade unter dieser Riicksicht zeigt sich bei den Thegiha die enge Ver- 
bindung zwischen dem Lagerkreis und den beiden Stammeshalften, ist doch 
der Stammeskreis das Mittel zur symbolischen Fixierung nicht nur der Totem- 
clans, sondern auch der Zweiklassen. Die Zweiteilung des Stammes, die eben 
in den beiden Phratrien zum Ausdruck kommt, ist tief verwurzelt mit den 
religidsen Vorstellungen der Thegiha-Sioux und mit dem bei ihnen stark im 
Schwange stehenden Symbolismus der vier Weltgegenden. Neben der Glaubens- 
vorstellung von Wakonda, der alles durchdringenden Lebenskraft, ist das Zu- 
sammenwirken des mannlichen und weiblichen Prinzipes, das im Kosmos in 
Himmel (Vater) und Erde (Mutter), Sonne-Tag (mannlich) und Mond-Nacht 
(weiblich) zum Ausdruck kommt, in der Religion der in Frage stehenden 
Sioux grundlegend. Die Verbindung der beiden Krafte ist nach dem Glauben 
der Indianer notwendig, um das Fortdauern des Lebens zu gewahrleisten. 
Diese Weltordnung wurde von Wakonda angeordnet und um dieselbe im Be- 
wuBtsein der Menschen lebendig zu halten, wurde sie, wie die Omaha sagen, 
in den religidsen Riten und in der sozialen Ordnung, in den Zweiklassen, 
symbolisiert. Der Stamm der Omaha zerfallt daher in die Himmelsleute., 
die IJnshtathunda-Klasse, und in die Erdleute-, die Hongashenu- 
Klasse 453, Dasselbe gilt auch von den Osage; bei ihnen vertritt die Tsizhu- 
Phratrie den Himmel, die Honga-Phratrie die Erde 4+. Eine ahnliche Zu- 
teilung ist bei den anderen Thegiha-Stammen zu vermuten. Das Zusammen- 
wirken der beiden Klassen in den verschiedenen Stammeszeremonien soll das 
Wirken der beiden kosmischen Einheiten Himmel und Erde und des mann- 
lichen und weiblichen Prinzipes magisch wirksam machen. Die 
Omaha sagen: die Menschen entstanden aus Verbindung von Himmel und 


451/Dorsey, Ill) S. 228,)230f." 233 f:; La Freseue, II, S. 52 f. 

452 Rapin, S, 185. 

433 Fl ETCHER-LA FLEscue, S. 134f. Himmel und Erde vertraten wohl die beiden 
Prinzipien, wurden aber nicht direkt anthropomorphisiert, wie es FLETCHER betont 
(a. a. O., S. 601). Vgl. auch die Zweiteilung der Zeremonie des heiligen Zedernpfahles 
bei den Omaha in Riten, die mit dem Manne, und in Riten, die mit der Frau verbunden 
Ssinde(a.iasO.S: 243). 

454 La Fiescue, Il, S. 48. 
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Erde, daher sei deren symbolische Verbindung in der Stammesorganisation fur 
die Existenz des Stammes unerlaBlich, denn nur auf diese Weise konne das 
Leben immer weitergehen 455. Das soll nach Aussagen der Indianer, um es 
jetzt schon anzudeuten, auch die Ursache der Exogamie in den beiden 
Klassen sein. 

Von der Hongashenu-Klasse (Erd-Phratrie) der Omaha heiBt es, daB 
die Riten der hiezugehérigen Clans Beziehung zur physischen Wohlfahrt des 
Stammes haben (Riten fiir Biiffeljagd, Maisbau, Wind und Regen) und daB 
diese Phratrie ferner irgendwie mit der Regierungsgewalt (Rat der Sieben) 
verbunden ist. Die Ratsversammlung wird z. B. von den Honga einberufen. 
Die Clanriten der Inshtathunda-Klasse (Himmels-Phratrie) sind wieder in Be- 
ziehung gesetzt mit der Schépfung und der himmlischen Autoritat. Ohne das 
Mitwirken der Himmels-Phratrie hatten die Tatigkeiten der Erd-Phratrie bzw. 
ihrer Clans keine Wirkung. Die Himmelsleute gaben den Riten der Erdleute 
erst die iibernatiirliche Sanktion ,and made them effective not only over the 
animals and the fruits of the earth, but exercised an equally potent control 
over the governing power and the life of every member of the tribe“ 45°. Ahn- 
lich wird von den Winnebago berichtet, daB die Clans der Phratrie ,,Oben“ 
Kriegs- und Friedensfunktionen ausiiben, die der Phratrie ,,Unten“ Polizei- 
und Jagdfunktionen 457. Es werden also auch die Totemclans und ihre Riten 
von den alles beherrschenden Vorstellungen vom Dualismus Himmel-Erde, 
Mannlich-Weiblich, die mit den beiden Stammeshalften in Verbindung gebracht 
wurden, beeinfluBt und dementsprechend gruppiert. 

Nach au8en hin tritt am augenfalligsten die Ort ung der beiden Phra- 
trien nach den vier Weltgegenden. Diese Ortung ist mit dem Lagerkreis 
(huthuga) verbunden, der Hauptausdrucksform der Zweiklassen. Der Lager- 
kreis bzw. die Zeltreihe, die diesen ausmachte, war bei der zeremonialen Ord- 
nung der Totemclans immer nach Osten gedffnet und diese Stelle galt als 
Eingang. Steht man mit dem Gesicht nach Osten gewendet, so liegt die eine 
Stammeshalfte rechterhand oder im Siiden, die andere Stammeshalite 
linkerhand oder im Norden. Wenn wir hiezu noch die Namen und 
die kosmischen Beziehungen der beiden Klassen stellen, so ergibt sich fir die 
Thegiha folgendes Bild 458: 


Omaha Osage Kansas Ponka 
1. Hongashenu 1. Honga 1. Ishtunga 1. Tsizhu 
Erde Erde oben 
weibl. Prinzip 
Siiden Stiden 
rechts rechts rechts rechts 


455 FLETCHER-LA FLeEscue, S. 135. 

456 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 196f. 

457 Rapin, S. 184. 

458 FLETCHER-LA F.escue, S. 138 (Omaha); Dorsey, Ill, $22334.; LacFurstun 
II, S. 51 (Osage); Dorsey, III, S. 230, 232 (Kansas); Dorsey, Ill, S. 228 (Ponka). 
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Omaha Osage Kansas Ponka 
2. Inshtathunda 2. Tsizhu 2. Yata 2. Wajaje 
Himmel Himmel unten 
mannl. Prinzip 
Norden Norden 
links links links links 


Eine weitere symbolische Verbindung der beiden Klassen, wenn auch 
eine mehr oberflachliche, ist die mit Krieg und Frieden. Mit Krieg scheint 
bei den Ponka die Tsizhu-Phratrie irgendwie verkniipft zu sein 459 (deswegen 
ist sie vielleicht zum Siiden, dem Ort des Krieges, gestellt; sonst steht, wie bei 
den Omaha und Osage, Tsizhu im Norden). Deutlicher kommt diese Korre- 
lation bei den Osage zum Ausdruck, wo die Honga als Kriegsseite, die 
Tsizhu als Friedensseite bezeichnet werden 46°. Wenn man aber die 
Clanliste der Osage priift, so erkennt man, daB Kriegs- und Friedensfunktionen 
eigentlich von Clans beider Phratrien durchgefiihrt werden 4°. 

Daf die Zweiklassen auch fiir den Begriff ,,Stamm“ schlechthin stehen, 
zeigt folgender Fall: Wenn bei den Omaha ein Redner den Stamm erwahnt, 
so wird er nicht sagen: ,,Ho, Omaha‘, sondern: ,,Ho, Inshtathunda, Hon- 
gashenu tiagthonkahon“ 462, Er sieht also als das Wesentliche im Stamme 
seine beiden Halften an, durch deren Zusammenwirken ja erst das Stammes- 
leben bewirkt wird. 

Die Dualitat der Stammesorganisation zeigt sich bei den Omaha ferner 
auch in den beiden Stammeshauptlingen, in den beiden Stammespfeifen 4° 
und vielleicht auch in den beiden heiligen Zelten (des Honga-Clans) 4%. 
Bei den Osage geben die Frauen bei Bestellen des Feldes ihre Klassenzuge- 
hérigkeit dadurch kund, daB sie in den kleinen Hiigeln, in denen die Mais- 
kérner gepflanzt werden, einen FuSabdruck zuriicklassen, und zwar vom 
rechten oder vom linken FuB, je nach der Phratrie 465. Auch bestimmte 
Kriegsbemalungen sind bei den Osage den beiden Klassen eigen. Die Clans 
der Himmelsklasse (links) bemalen sich das Gesicht rot und tragen dabei die 
Farbe mit der linken Hand auf das ganze Gesicht auf und streichen auf die 


459 Dorsey, III, S. 228. 

460 La FiEscue, II, S. 51; indirekt: FLETcHER-LA FLESCHE, S. 61. 

461 Die Verbindung von Krieg und Frieden mit den beiden Klassen ist hier also 
nicht so tiefgreifend wie z. B. im Zweiklassensystem der Creek im siidéstlichen Nord- 
amerika, wo ja diese Zuteilung das Hauptmerkmal der beiden Phratrien bildet. 

462 FLETCHER-LA FLEscHE, S. 138. Tiagthonkahon bedeutet (a. a. O.) ,,both 
sides of the house“. Die Zweiklassen gelten somit als die beiden Seiten eines Hauses. 
Ich halte es nicht fiir ausgeschlossen, daB das auf eine altere zeremoniale Sitzordnung 
der beiden Phratrien mit ihren Clans in einem wirklichen Hause hindeutet. Heute lagern 
ja bei den Thegiha die Zweiklassen im Freien. Die Clansitzungen der Winnebago tagen 
iibrigens in bestimmter Ordnung in einem Zeremonialhaus. 

463 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 135. 

464 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 154. 

465 La FiescuHeE, Il, S. 295. 
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linke Wange noch Schlamm. Die Clans der Erdklasse (rechts) streichen 
Schlamm auf die rechte Wange #°°. 

Wie schon aus den Namen der beiden Phratrien bei den Winnebago her- 
vorgeht, haben wir ganz in Ubereinstimmung mit den Thegiha-Sioux die Ver- 
bindung der einen Klasse mit der Richtung Oben bzw. mit dem Himmel 
(Wangeregi), der anderen mit Unten bzw. Erde (Manegi). Auch die Ver- 
bindung mit den Himmelsrichtungen (Norden, Stden) scheint, wenigstens in- 
direkt, zu bestehen. Wenn man z. B. bei einem Kriegszug nach Westen mar- 
schiert, so liegen die Feuerplatze der Erdklasse im Norden (also rechts, wie 
bei den Omaha), die der Himmelsklasse im Siiden (also links) #9. 

Die Himmelsklasse der Winnebago scheint — wie die der Thegiha- 
Sioux — héheren Rang einzunehmen, was auch in folgender Mythe 
der Winnebago angedeutet wird: Die Tiere der beiden Klassen entschieden ihre 
Rangstellung in einem Ballspiel. Die Himmelsklasse gewann, daher werden 
aus ihr (bzw. aus einem ihrer Clans) die Hauptlinge genommen 468. Es soll 
schon jetzt darauf hingewiesen werden, daB die auch in anderen Teilen Nord- 
amerikas vorkommende Mythe von dem Ballspiel der Tiere irgendwie mit den 
Zweiklassen zusammenhangt. Bei den Winnebago sind die Tiere, wie wir die 
Dinge heute sehen, eigentlich nicht mit den Phratrien verbunden, sondern mit 
den Totemclans, deren Totems sie in diesem Falle darstellen. Doch macht 
sich in dem Zweiklassensystem der Winnebago auf alle Falle ein gewisser 
Tierdualismus geltend. Es scheint mir — im kulturhistorischen Teil 
wird darauf noch einmal zurtickzukommen sein —, daB wir es bei den Sioux 
mit zwei verschiedenen Arten von Zweiklassen zu tun haben, mit dem auf 
kosmischen Gesichtspunkten beruhenden System der Thegiha und dem tier- 
dualistischen System der Winnebago, wobei letzteres manche Ziige von dem 
ersteren ubernommen hat. 

Den beiden Klassen entspricht bei den Winnebago ferner je ein be- 
stimmter Kriegskeulentyp, die betreffenden Keulen befinden sich aber in 
Clans 469. Und was besonders merkwiirdig ist, jede der beiden Phratrien 
pilegt eine besondere Art der Bestattung. Die Himmelsphratrie iibt Platt- 
formbestattung, die Erdphratrie Erdbestattung 47°. Es scheinen hier die im 
Bereiche des Winnebago-Gebietes im Gebrauche stehenden, aber in verschie- 
denen Kulturgruppen wurzelnden Bestattungsarten dem Ziveillacceteveten in 
bestimmter Weise dienstbar gemacht worden zu sein. 

Die Zweiklassen der Iowa fallen mit ihrem Dualismus Herbst- 
Winterund Frihling-Sommer ganz aus der Rolle. Mit dem Winter- 
halbjahr ist der Barenclan verbunden, mit dem Sommerhalbjahr der Biiffel- 
clan 471. In diesem Punkte erinnern aber die Iowa in gewisser Hinsicht wieder 
an das duale Tiersystem der Winnebago. 


S68" DORSEY, 1) "S? 132: 

467 Rapin, S. 189. 

468 Rapin, S. 190. 

ACOE RADING Se 2028 

470 RapIN, S. 184, 228, 241, 
471 SKINNER, IV, S. 200. 


Totemismus und Zweiklassensystem bei den Sioux-Indianern. 801 


4. Heiratsregelung in den Zweiklassen. 

Eine Hauptfunktion der beiden Klassen ist wohl bei allen Thegiha- und 
Tciwere-Sioux die Heiratsregelung. Es herrscht strikte Klassenexo- 
gamie. Wenn sie auch nicht von allen in Frage stehenden Stammen direkt 
gemeldet wird, so kommt sie doch allen urspriinglich zu. Das scheint auch 
aus dem bei diesen Sioux einheitlich vertretenen, ganz spezifischen Verwandt- 
schaftssystem (Omaha-Type) hervorzugehen 472, Es wird die Exogamie in 
den Phratrien (wodurch die der Totemclans eine indirekte wird) von den 
Omaha 47°, Osage (,,The rule was strictly and vigorously observed until the 
people were reduced in numbers‘)474, Kansas 475 und Winnebago 476 erwahnt. 
Nun ist uns sehr wertvoll das Urteil der Indianer selbst iiber die Klassen- 
exogamie. Wie es wenigstens die Omaha betonen (aber wie es ahnlich sicher 
auch bei den anderen Thegiha, schon wegen der sonstigen Ubereinstimmungen 
untereinander, zu erwarten ist), beruht das Heiratsverbot innerhalb 
der Phratrien nicht auf irgendwelcher Verwandtschaft, sondern auf reli- 
giésenIdeen, und zwar, wie schon angedeutet wurde, auf der Vereinigung 
des mit dem Himmel in Verbindung stehenden mannlichen Prinzipes mit dem 
mit der Erde in Beziehung gebrachten weiblichen Prinzip in dem Zusammen- 
wirken der beiden Stammeshalften. So wie aus der Verbindung zwischen 
Himmel und Erde im Weltall das Leben ensteht, so gilt das im Kleinen auch 
im Stamm 477. Es scheint meiner Meinung nach hier eine bestimmte An- 
schauung des Kosmos mit einem Zweiklassensystem zusammengeflossen 
zu sein. 

Der wenigstens von den Omaha gemeldete Gebrauch, der aber, nach dem 
Verwandtschaftssystem zu schlieBen, auch bei den anderen Thegiha (und viel- 
leicht auch Tciwere) vorzukommen scheint, namlich daB ein Mann auch die 
Nichte seiner Frau (die Tochter des Bruders seiner Frau) heiraten kann, ist 
nur bei Bestehen eines patrilinealen exogamen Zweiklassensystems und bei 
patrilokaler postnuptialer Residenz mdglich 478. Die Nichte der Frau gehort 
ja, wie diese selbst, der dem Manne entgegengesetzten Phratrie an. 


5. Funktionen der Zweiklassen. 

Die wichtigste Funktion der beiden Stammeshalften, die Heirats- 
regelung, haben wir schon behandelt. Aber auch sonst kommen den Zwei- 
klassen mancherlei Funktionen zu, wenn dieselben auch, bei genauerer Ein- 
sicht, meist mit bestimmten Totemclans verbunden sind. Das gilt vor allem 
von Kriegs-, Jagdfunktionen u. 4. Von den Omaha wird aber noch besonders 
gemeldet, daB bei den Ratsversammlungen des Stammes die beiden 


472 Lesser, S. 563 ff. 

473 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 139; Dorsey, I, S. 268. 

474 La Fiescue, Il, $.-51. 

475 Dorsey, III, S. 230, 232. 

476. Rapin, S. 182, 184, 187. 

477 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 135 (,,These divisions [namlich die Zweiklassen] 
_.. were: not based on ties of blood but on mythic ideas as to how creation came about 
and how life must be continued on the earth.“), 139. 

478 Lesser, S. 568, 571. 
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Phratrien in hervorragender Weise betont wurden: ,,no council could act unless 
there were present one chief from the /nshtathunda division and two from the 
Hongashenu.“ Hiezu gab ein alter Omaha folgende Erklarung an: ,,The 
Inshtathunda represented the great power, so that one chief from that side was 
enough, while two were necessary from the Hongashenu 479 

Bei den Omaha, Osage, Winnebago *8° und wohl auch bei den anderen 
verwandten Sioux bilden die beiden Stammeshalften auch die Spielpartner oder 
Parteien beim zeremonialen Ballspiel. Bei den Winnebago funk- 
tionieren die Zweiklassen bei der Bestattung reziprok, d. h. die 
eine Phratrie bestattet die Toten der anderen 481; das Zweiklassensystem bildet 
hier ferner die zeremonielle Organisation beim Hauptlingsfest (der Zeremonie 
der Vogelclans) 482, und beim Kriegsbiindelfest des Stammes treten die beiden 
Klassen bzw. der Donnervogelclan und Barenclan als Vertreter derselben in 
einen Wettbewerb im Schnellessen (Tierdualismus!). Gibt ein Mitglied der 
Himmelsphratrie das Fest, so mu8 seine Klasse gewinnen und umgekehrt 48%. 
Die Zweiklassen der Iowa, genauer gesprochen die sie vertretenden Clans, 
haben weitgehende politische Funktionen: za Herbst und Winter amtiert 
ein Hauptling des Barenclans an der Spitze des Stammes, zu Friihling 
und Sommer ein Hauptling aus dem Buffelclan 484, 


C. Der Stamm. 


Bei den Thegiha- und Tciwere-Sioux scheint der Stammesbegriff (im 
Gegensatz zu anderen Indianerstammen Nordamerikas) stark ausgebildet zu 
sein. Es wurde vorhin schon mehrfach angedeutet, daB mit groBer Wahr- 
scheinlichkeit die verschiedenen Stamme der Thegiha-Gruppe urspriinglich 
einen einzigen Stamm bildeten, der sich dann auf seiner Wanderung aus einem 
Gebiete im Osten des Mississippi nach dem Westen in mehrere Stamme auf- 
spaltete, die uns heute in den Omaha und Verwandten entgegentreten. Ahnliches 
wird auch bei den Stammen der Tciwere-Gruppe vorliegen. Das Wort fiir 
ystamm“ lautet im Omaha ,,Ukite“, das als Verb ,,kampfen“ bedeutet. Der 
Stamm gilt also als eine Einheit, die sich als solche gegen die 4uBeren Feinde 
wehrt 485. Wie es sich speziell bei den Omaha offenbart, wurde auch in ver- 
schiedenen Zeremonien, wie besonders bei denen des heiligen Pfahles, auf die 
Stammeseinheit als etwas von Wakonda Gewolltes deutlich hingewiesen 486, 


479 FLETCHER-LA FLEsCHE, S. 197. Diese Erklarung ist vielleicht nur atiologisch 
zu werten. Es konnte meiner Meinung nach in den drei Hauptlingen (1+2) ein ver- 
steckter Hinweis auf die alte Dreiergruppierung vorliegen. 

480 FLETCHER-LA FLEscueE, S. 366; Dorsgy, I, S. 337; La Fiescue, III, S. 135 
(bei den Osage wird das Ballspiel zu Ehren der Toten gespielt); Rapin, S. 190 (vgl. 
bei den Winnebago auch deren Ballspielmythe). 

48L RADIN; 9. 184, 228. 241) 

482 Rapin, S. 189, 190. 

483 Rapin, S. 430. 

484 SKINNER, IV, S. 200. 

48° FLETCHER-LA FLEscue, S. 35f.; FLETCHER, S. 586. 

486° FLETCHER-LA Fiescue, S. 217, 251, 203 e200; 
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Es hat aber den Anschein, als ob die starke politische Betonung des Stammes 
vielleicht eine spatere Entwicklung darstellt. Das ware jedenfalls die Meinung 
der Omaha selbst 487. 


D. Lokalgruppen, 


Aus einigen Angaben scheint hervorzugehen, daB bei den Thegiha und 
Tciwere auch eine Einteilung des Stammes in Lokal- oder Dorfgruppen vor- 
kommt bzw. frither in Gebrauch stand. Von den Ponka am Niobrara-River 
heiBt es, daB sie (1874) in acht Banden oder Dorfer zerfielen, die alle einen 
Hauptling hatten. Diese Gruppen scheinen nach den Hauptlingen selbst be- 
nannt zu sein, wie White Eagle’s band, Black Crow’s band, Standing Bear’s 
band usw., und wie weiterhin noch zu ersehen ist, fallen sie anscheinend mit 
den Totemclans zusammen (Black Crow’s band entspricht z. B. dem. Nika- 
pashna Clan usw.)488. Nach ihrer Uberlieferung besaBen auch die Osage einst 
eine Dorigruppenorganisation. Nach La FLEScHE waren die Osage, als sie an 
einem groBen Fluf wohnten (vielleicht am Mississippi) in vier Dérfer geteilt — 
Dwellers-upon-the-Hill-top, Dwellers-in-the-Upland-Forest, Dwellers-in-the- 
Thorny-Thicket, The-Dwellers-below. Diese Gruppierung stérte nach La 
FLescueE in keiner Weise die Clanorganisation. In jedem dieser Dorfer sollen 
dieselben Clans vertreten gewesen sein 489. 

GroBe Bedeutung mift aber Rapin den Dorfgruppen bei den Winne- 
bago zu. Sie sollen nach ihm eine alte Organisationsform darstellen und alter 
als die Totemclaneinteilung sein (,,... Systematic questioning has elicited from 
various individuals the information, also corroborated by historical records, 
that the villages were generally known according to geographical location or 
according to names descriptive of the hounts of certain animals‘). Sogar 
spater, als die Winnebago schon (in Reservationen) in Nebraska wohnten, be- 
zeichneten sich Gruppen des Stammes nach Ortlichkeiten. Wichtig in diesem 
Zusammenhang ist, daB der Terminus fiir Clan bei den Winnebago friher 
bande“ (oni) lautete 49°. 

Wir kénnen also allgemein sagen, daB wenigstens bei einem Teil der 
totemismusfiihrenden Sioux auch eine Einteilung des Stammes in Dorter oder 
Art Lokalgruppen vorkommt und da8 nicht immer Stamm und Dorf in eins 
zusammenfallen, wie es manchmal den Anschein hat. 


FE. Dre. stellunge der rami € 


Trotz der alles beherrschenden Bedeutung des Totemclans scheint bei 
den Thegiha und Tciwere, soweit Berichte vorliegen, die Familie, abgesehen 
von ihren naturgegebenen Funktionen, doch auch eine gewisse Rolle gespielt 
zu haben. Bei Dorsey 49! fand ich eine Notiz, wonach Mann und Frau 
bei den Omaha als Vorsteher der Familie fungieren. Beide sind Figentumer 


487 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 201. 
488 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 51. 
489 La FLESCHE, II, S. 45. 

490 Rapin, S. 184 f. 

491 Dorsey, I, S. 366. 
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der Wohnung, der Felle usw. Wenn der Mann davon etwas weggeben wollte, 
miiBte er zuerst seine Frau fragen und umgekehrt. Jede Familie besaB und 
bewirtschaftete auch ihr eigenes Feld, wie es von Omaha und Winne- 
bago berichtet wird 492. Der Clan ist anscheinend nicht Bodeneigentumer. 
Was den Besitz von Kultobjekten, FunktionenundAmtern 
betrifft, so liegt derselbe, wie schon gezeigt wurde, in den Clans oder 
Subclans, doch finden sich einige Angaben, da die Obhut uber diese Dinge 
eigentlich in bestimmten Familien der Clans erblich ist. Bei den Omaha ist 
eine der heiligen Stammespfeifen in einer Familie des Ninibaton-Subclans des 
Schwarzschulter-Clans erblich, das Amt des Leiters beim Einkreisen der Buffel- 
herde in einer Familie des Wazigizhe-Subclans des Schwarzschulter-Clans 49°. 
Bei den Iowa hat jeder Clan eine leitende Familie, welche die heilige Pfeife 
und anscheinend auch die Clan-Personennamen besitzt 494. Bei den Winne- 
bago wird der Stammeshauptling wieder aus einer bestimmten Familie des 
Donnervogel-Clans genommen 495, und die so wichtigen Kriegsbindel sind 
ebenfalls im Besitz einer besonderen Familie innerhalb der Clans 49°. 

DaB bei den Winnebago friher vielleicht eine Art GroBfamilie 
oder Familiengruppe bestanden hat, kénnte daraus hervorgehen, daf die alte 
Wohnform dieses Stammes grofe viereckige Giebeldachhauser (Kommunal- 
hauser) gewesen sein sollen 497. 

Nach all dem ergibt sich die Fragestellung, ob die Betonung der Familie 
bei den betreffenden Sioux-Stéammen auf eine dem Totemismus zeitlich vor- 
ausgehende Familienorganisation hindeutet, die sich noch in dem Totemclan- 
system widerspiegelt, oder ob die Hervorhebung der Familie bei den Sioux im 
Totemismus selbst gelegen ist. Die erstgenannte Mdéglichkeit scheint bei 
anderen nordamerikanischen Indianerstammen tatsachlich vorzukommen, doch 
soll im SchluBkapitel noch auf dieses Problem eingegangen werden. 


F. Vaterrechtliche und mutterrechtliche Tendenzen. 


Die Stamme der Thegiha- und Tciwere-Sioux kénnen alle als betont 
vaterrechtlich angesprochen werden. Vererbung und Deszendenz sind — bis 
auf einige Ausnahmen, die wir noch kennenlernen werden — durchwegs 
patrilineal4%. In der Familie hat (bei den Omaha) der Vater die 


1220 DORSEY, lp Sa SOO RADIN worm oO) te 

493 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 148 f. 

494 SKINNER, IV, S. 196. 

495 Rapin, S. 208. 

496 Rapin, S, 202 f., 433, 434 f. 

497 Rapin, S. 139. 

498 Totemclans und Zweiklassen: Dorsey, Il, S. 395 f. (Omaha), Rapin, S. 127 f. 
(Winnebago); Hauptlingsschaft: FLercHer-La Fiescue, S. 50 (Ponka: von Vater auf 
den Aaltesten Sohn); Mrcuetson, II, S. 446 (Winnebago: von Vater auf geeigneten 
Sohn oder auf Sohn des Bruders; wenn Vererbung nicht méglich, dann Wahl); Personen- 
namen, Kriegsbiindel: Raptn, S. 192 f. (Winnebago); Medizingesellschaften: Dorsry, II, 
S. 395 f. (Omaha: der Sohn tritt in die Gesellschaft seines Vaters ein und kann auch 
dessen bildliche Darstellung der Vision erben); Waffen und Gebrauchsgegenstande: 
FLETCHER-La FLescueE, S. 363 (Omaha: Mann und Frau vererben an ihre Kinder). 


Totemismus und Zweiklassensystem bei den Sioux-Indianern. 805 


erste Autoritat iiber alle Mitglieder, obgleich in bezug auf die Kinder 
der Mutter fast die gleiche Stellung zukommt 499. Der Alteste Sohn ist der 
erste Erbe; er wird der kiinftige Familienvorsteher. Wenn keine Kinder vor- 
handen sind, dann besteht folgende Reihenfolge im Erben: 4lterer Bruder, 
jungerer Bruder, Schwestern, Mutterbruder, Schwestersdhne 59°, Was die 
Stellung der Frau betrifft, so war nach FLETCHER dieselbe bei den 
Omaha keine gedriickte. Sie hielt zwar keine offiziellen Positionen im Stamme 
inne, wurde aber bei der Biiffeljagd oft um Rat befragt, und ihr HaupteinfluB 
war in allen hauslichen Angelegenheiten 5°1. Die Brautwerbung besorgt 
(bei den Osage und jedenfalls auch ihren Verwandten) die Familie des jungen 
Mannes. Als Brautwerber treten vier alte Manner auf. Niemals kann das 
Madchen oder ihre Eltern werben 5°?. Ob der junge Mann das Madchen 
seiner Wahl heiraten darf, ist (bei den Omaha) von der Zustimmung seines 
Vaters abhangig °°. Was die Heirat betrifft, so fiihrt bei den Omaha der 
Brautigam die Braut zum Zelt des Vaters. Zwischen beiden Familien werden 
Geschenke ausgetauscht 5°4. Das Verwandtschaftssystem, das bei 
allen Thegiha- und Tciwere-Sioux vom gleichen Typ (Omaha-Type) ist, deutet 
vor allem in der Bezeichnung der Cross-cousins auf betontes Vaterrecht und 
auch auf patrilokale Heiratsfolge 595. 


Wir finden aber in der Soziologie der in Frage stehenden Sioux merk- 
wurdigerweise auch eine Anzahl Ziige, die sich sonst besonders bei mutter- 
rechtlich gearteten Stammen finden, doch sind diese Elemente hier im all- 
gemeinen von nur untergeordneter Bedeutung. So nimmt der Mutter- 
bruder eine etwas bevorzugte Stellung ein. Es hei®t von den Omaha, daB, 
wenn Vater und Mutter tot waren und der Vater keine Briider gehabt hatte, 
der Mutterbruder die volle Kontrolle iiber die Kinder erhielt ,,and no relative 
of the father could dispute the right of the uncle to the children“. Auch wahrend 
der Lebenszeit der Eltern war der Mutterbruder ebenso wie der Vater ver- 
pflichtet, die Kinder zu beschiitzen, und dieselben betrachteten den miitterlichen 
Onkel als besonderen Freund 5°®. Besonders aber tiber die Madchen hat der 
Mutterbruder Autoritat, und zwar anscheinend mehr als der Vater 5°’. Bei 
den Osage ist die Zustimmung des miitterlichen Onkels zur Verheiratung des 
Madchens fiir dessen Eltern maBgebend *°8. Auch bei den Winnebago steht 
man mit dem Mutterbruder in enger Verbindung 5°9. Ein anderer Zug, der zu 
mutterrechtlichen Verhaltnissen tendiert, ist das Vorkommen der sogenannten 


499 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 325, 
500 Dorsey, I, S. 367. 

501 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 337. 
502 La FLescuHE, III, S. 94. 

503 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 325. 
504 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 324. 
505 Lesser, S. 563 ff. 

506 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 325. 
507 Dorsey, I, S. 268. 

508 La FrescueE, III, S. 94. 

509 Rapin, S, 134. 
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Dienstehe. Bei den Omaha arbeitet der junge Mann ein oder zwei Jahre 
fiir seinen Schwiegervater (,,This latter claim was frequently rigidly exacted 
and the father-in-law was sometimes a tyrant over his son-in-law“) °1°. Das- 
selbe wird auch von den Winnebago gemeldet. Nach dieser Dienstleistung kehrt 
der Mann mit seiner Frau in das Haus seines Vaters zuriick oder er griindet 
sich ein eigenes Heim 5'!. Beachtenswert ist die Heiratszeremonie der Osage: 
Die Braut wird mit Geschenken in das Haus des Brautigams geschickt mit den 
Worten: ,,We give to you our daughter.“ Am nachsten Morgen zieht der 
Brdwtigan mit der Braut in das Haus ihrer Eltern und die Eltern des Mannes 
erklaren: ,,We give to you our son“ 512. 

Von den Winnebago berichtet Rapin einige Abweichungen von der 
patrilinealen Vererbungstendenz. Er betont aber, da nach Aussagen der 
Winnebago selbst in friiheren Zeiten solches niemals vorgekommen sei, die 
Patrilinealitat ware immer eingehalten worden 51%. Hierzu geben aber einige 
Angaben des alten Carver, der 1766 u. a. auch bei.den Winnebago weilte, 
zu denken. Er meldet, daB bei den Winnebago tiber den Stamm eine ,,K6nigin“ 
herrsche. Im Rate hatte aber dieselbe wenig zu reden, denn Frauen hatten dort 
keine Stimme, auch wenn sie in hohem Ansehen standen 514. Es ist nach all 
dem vielleicht doch auch in 4lterer Zeit mit leichten mutterrechtlichen 
Tendenzen bei den Winnebago zu rechnen. Das wird noch verstarkt durch die 
Verhdaltnisse bei den mit den Winnebago eng verwandten Oto-Missouri. Wenn 
MoraGan recht beobachtet hat, so vererben sich bei diesem Stamm ganz im 
Gegensatz zu den tibrigen totemistischen Sioux die Totemclans matrilineal 515. 
Diese mutterrechtlichen Tendenzen scheinen aber bei den Oto-Missouri, ebenso 
wie auch bei den anderen totemistischen Sioux, sekundarer Natur zu sein. Das 


510 FLETCHER-LA FLESCHE, S. 324. 

SIE RADING 9. 139) 

SBOAMLESCHE ELIT, som Oo. 

513 Solche Ausnahmen von der Vaterfolge waren: 

Die Kinder gehdren in den Mutterclan, wenn eine Winnebago-Frau einen WeiBen 

heiratet; 

b) wenn sie einen Mann Reiratee der einem Stamm ohne Clanorganisation angehdort; 
c) wenn sie einen Mann heiratet, der einem matrilinealen Stamm angehdrt. Nach 
einer Generation aber geht man wieder zur Vaterfolge iiber. 

2. Wenn Sohn oder mannlicher Verwandter fehlt, kann das Kriegsbiindel auch in weib- 
licher Linie vererbt werden (an Sohn der Tochter oder Schwester des Mannes). 
(Alles bei Rapiy, S. 192 f.) 

3. Das Kind erhalt seinen Clanpersonennamen aus dem Clan des Vaters, was bezahlt 
werden mu. Ist aber der Vater arm, so kann das Kind seinen Namen auch vom 
Mutterclan erhalten, (RAvrN, 127 f.) 

Was die Punkte 1 a und 1 6 betrifft, so liegt hier — wie ich meine — im Grunde 
genommen nichts wirklich Mutterrechtliches vor. Wenn das Kind in den beiden er- 
wahnten Fallen zum Vater gehéren wiirde, so ware es ja ohne Clanzugehérigkeit. Da 
das aber fiir die Winnebago mit ihrem starken ClanbewuBtsein nicht leicht zu ertragen 
gewesen ware, so rechnete man die Kinder lieber zur Mutter, weil sie ja dann doch 
einem Clan angehoérten. Das hat mit Mutterrecht eigentlich nichts zu tun. 

Da CARMER sO. 15 tod 

TION eAZIER SL 122 (Monae Ancient Society, S. 155, 156). 


— 
R 
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Verwandtschaftssystem der Oto ist, wie auch Moraan feststellte 516 und wie 
es sich ebenso bei Lesser findet 5!7, vom patrilinealen y,Omaha-Type“. 

Schon im Kapitel itber Deszendenz in den Totemclans wurde ausgefiihrt, 
daB die Ansicht Morcan’s, die Sioux-Stamme seien auf Grund dieser mutter- 


rechtlichen Ziige friiher alle wirklich mutterrechtlich gewesen, als unbegriindet 
zuruckzuweisen ist. 


VI. Die Mandan-Hidatsa-Crow-Gruppe der Sioux. 


Allgemeines. 


Wahrend die Stamme der Thegiha- und Tciwere-Gruppe in ihrem Kultur- 
bild doch eine relativ gréBere Einheitlichkeit aufweisen, ist diese bei den 
nun zu behandelnden Sioux-Stammen weit weniger vorhanden. Wie schon 
im Kapitel III hingewiesen wurde, bilden die Mandan und Hidatsa eine 
enger zusammengehérige Gruppe, wahrend die Crow (Absaruke) ziemlich 
abseits stehen. Fiir die Mandan-Hidatsa waren nun folgende Sozialein- 
heiten zu unterscheiden: 


Clans (Lokalgruppen), 

Zweiklassen, 

Gesellschaften mit teils militarischen, teils religidsen Funktionen °18, 
Medizinbtindelgesellschaften °19. 

Die Crow weisen folgende Sozialgruppen auf: 

Clans (Lokalgruppen), 

militarisch-polizeiliche Biinde 52°, 


A. Die Frage des Totemismus und des Zweiklassen- 
systems. 


Die soziale Grundeinheit der Mandan, Hidatsa und Crow ist der Clan 
bzw. eine exogame Gruppe .mit einem bestimmten Namen. Die Clansysteme 
der Mandan und Hidatsa sind miteinander fast identisch. Von den 
meisten Autoren werden von beiden Stammen je sieben Clans genannt; 
sie lauten wie folgt: 


516 Frazer, S. 123 (MorGaAn, Systems of Consanguinity, Table II, S. 293 ff.). 

517 LessER, S. 565. 

518 Bund der Biiffel und Hunde wohl als die urspriinglichsten; alle nach Alters- 
stufen graduiert — Knaben in einer Gesellschaft niederen Ranges, Manner in einer 
hoheren Ranges. Eintritt von einer Gesellschaft in die nachsthdhere aufsteigend, kollektiv 
und durch Einkauf. Zeremonielles Zur-Verfiigung-stellen der Frau. Verschiedene Embleme 
und Abzeichen, wie Lanzen, Federnkopfschmuck, Scharpen, Rasseln usw. und Tanze im 
Besitz dieser Biinde. 

519 Besitzen ein heiliges Biindel mit dazugehdrenden Riten, von den Frauen be- 
hiitet. Eintritt in die Gesellschaft (bzw. Erwerben des Biindels) durch Kauf. 

520 Stehen teilweise in rivalisierendem Dualismus zueinander, der sich im gegen- 
seitigen Wegnehmen von Pferden und Frauen duBert, Fehlen der Grade und Alters- 
stufen, Eintritt nicht durch Einkauf, sondern durch Einladung. 
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Mandan ®?!: 


1. Maxikina, 
. Tamisik (Wolfsleute), 
. Nupta, 


. Prairie-chicken people, 

. Young-white-headed-Eagle, 
. People-all-in-a-bunch, 

4. Crow-people. 


Hidatsa ®2?: 


1. Prairie-chicken people, 
Awaxe rawita, 

. Real Water, 

. Wide Butte, 


. Maxoxati, 
. Knife people, 
. Lower Cap. 


Come GN 


Was die Mandan betrifft, so berichten manche Gewahrsmanner auch 
das Vorkommen von mehr als sieben Clans — 9, 11 oder 16 Clans — 
und Lowe ist der Meinung, daB das bei den Mandan den ursprunglicheren 
Zustand ihres Clansystems darstellt 523. Fir die richtige Beurteilung der 
Clans bei den Mandan und ihren Verwandten sind die Angaben von Maxt- 
MILIAN Prinz zU Wiep (1832) von Bedeutung, wonach die Mandan urspring- 
lich in 13 oder mehr DOrfer zerfielen, auf die ihre Clans von heute zurtick- 
gehen sollen. Das Wort fir ,,Clan“ ist Numangke ,,Leute“, das fiir ,,Dori“ 
Mihti. Prinz Witp sagt nun: Eine Gruppe der Mandan nennt sich z. B. 
Sipuske numangke ,,Prariehiihner-Leute“, benannt nach dem Dorf Sipuske 
Mihti ,,Prariehithner-Dorf“, von welchem sie stammen soll; dasselbe gilt von 
Baren-Leuten bzw. Barendorf usw.524. Aus diesen Angaben, wie auch aus 
Namen mancher Clans selbst, wiirde sich ergeben, daB die Clans der Mandan 
truher Dorfern oder Dorfgruppen entsprochen hatten. 

Die Vererbung der Clans erfolgt bei den Mandan und Hidatsa 
in weiblicher Linie. Was die Clanexogamie betrifft, so wird dieselbe 
nur teilweise eingehalten und nicht besonders ernst angesehen. Von den 


21 Lowte, [, S. 9. Die Clanliste von Morcan, die viel friiher als die von Low1r 
* aufyenommen wurde (namlich 1862), ist etwas verschieden: Wolf, Prariehiihner, Bar, 
Gutes Messer, Adler, Flachkopf, Hohes Dorf (Frazer, S.136; nach Morcan, Ancient 
Society, S. 158). Die Unterschiede in den Namen haben aber nicht viel zu sagen. An- 
gaben uber die Clans der Mandan finden sich ferner bei Wriep, S. 103, und Wixi und 
SHRISTIPS Sh SO) 
? Lowtre, I, S. 19. Die von MorcGan angefiihrte Clanliste stimmt im Wesentlichen 
mit der von Lowre tiberein (Frazer, S. 147; Morcan, Ancient Society, S. 159). 


8 Lowik, 1, S. 9. Namen dieser Clans sind: Village above, Hilltop village u. a. 
(Qua OPsS a TO 


221 Wiep, S. 103. 
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Hidatsa heiBt es, daB Ubertretung des Heiratsverbotes héchstens als lacherlich 
und unschon hingestellt wurde 525. Sonst aber galt das Verhaltnis zwischen 
den Clanmitgliedern wie zwischen Bruder und Schwester 526, 


Von Totemismus ist also in dem Clansystem der Mandan und 
Hidatsa nichts zu sehen. Die Tiere, die in einigen Clannamen aufscheinen, 
zeigen, soweit Berichte vorliegen, nicht die geringste Andeutung, daB sie 
vielleicht einst Totems dargestellt hatten. Das geht iibrigens auch aus weiteren 
Angaben hervor. Lowie betont, daB z. B. der Prariehiihner-Clan diese Vogel 
nicht als heilig betrachtet, héchstens dann, wenn sie in einer Vision erscheinen. 
Dann allerdings betet der Betreffende zu ihnen und tétet sie auch nicht 527. 
Das hat aber mit wirklichem Clantotemismus nichts zu tun, sondern gehort in 
die Kategorie des Schutzgeisterglaubens. Der in Frage stehende Clan wird 
auch nur deswegen nach den Prariehiihnern genannt, weil seine Leute einst 
in Buschen nach Art der Prariehithner iibernachtet hatten (a. a. O.). 

Der wohl urspringlich totemismuslose Charakter der Clans der Mandan 
und Hidatsa kommt noch besser zum Ausdruck bei Betrachtung des Clan- 
systems der verwandten Crow. Diese zerfallen in 13 exogame matrilineale 
Clans, die auf sechs gréBere lose Einheiten (Clangruppen) verteilt sind. 
Auch hier haben wir es mit lokalgruppenahnlichen Bildungen (mit Spitz- 
namen) zu tun. Das geht schon aus den Namen der Clans, wie Newly-made- 
Logde, Greasy-inside-the-mouth, Tied-in-a-knot u. 4. hervor 528. Von den 
beiden grofen territorialen Unterabteilungen, in die der Stamm der Crow 
zerfallt, hat jede dieselben Clans 29; das weist also auf ein striktes Festhalten 
an iiberlieferten Clangruppierungen hin. Nach Clannamen zu_ schlieBen, 
kénnten die Clans der Crow friiher wirkliche Lokalgruppen gewesen sein, 
doch erscheint der Clan spater nicht mehr lokalisiert®5°, Was die 
Exogamie der Clans betrifft, so wird dieselbe viel scharfer gehandhabt als 
bei den Mandan und Hidatsa 5?!. Es handelt sich aber auch bei den Crow 
nicht um Blutsverwandtschaftsexogamie, sondern um eine kiinstliche 5°. 

Allgemein ist mit Lowir iiber die Clans der Mandan, Hidatsa und Crow 
zu sagen, daB dieselben besonders auch in Hinblick auf die Angaben von 


525 Lowe, I, S. 11, 20. 

526 Lowte, I, S. 21. 

527 LowiE, I, S. 20. 

528 Lowi, I, S. 53f. Autor bringt dieses System in engen Kontakt mit dem der 
Hidatsa und Mandan und schreibt: ,,The fact that the Hidatsa and Crow clans do not 
coincide in name is hardly surprising in view of the constant change of designation 
among the Crow in historical times. What is more important for our purpose is the 
complete coincidence of the clan concept.“ (Lowe, I, S. 89.) Auch MorGAN erwahnt von 
den Crow dreizehn Clans mit Spitznamen (FRAZER, S. 153, bei Morcan, Ancient 
Society, S. 159). 

529 Lowte, II, S. 111. 

530 Lowie, II, S. 120. 

531 Lowte, I, S. 20. 

532 Lowe, Il, S. 110. (,,Sib mates not only adress one another as though they 
were blood-kindred even when not related, but actually act towards one another as 
such, gladly giving help when an opportunity offers.“) 
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MAXIMILIAN Prinz zu Wiep (1832!) als Entwicklungen aus Loka l- 
gruppen anzusehen sind °°. 

Ziemlich betont ist bei den Hidatsa und Mandan eine bestimmte Z w ei- 
klassenteilung des Stammes. Sie zeigt sich in der Gruppierung der 
Clans in eine Einheit von vier und in eine von drei Clans. Die Zweiklassen — 
die richtige Phratrien sind — werden demnach auch als » Lhree-clan-people“ 
(Mandan: numakaki orehe namini; Hidatsa: naki rawi) und_,,Four-clan- 
people’ (Mandan: numakaki ore top; Hidatsa: naki topa) benannt 534, Fxo- 
gamie besteht in den beiden Klassen nicht 5°. Bei den Hidatsa haben vielleicht 
die beiden Stammeshalften irgendwelche politische Funktionen. Bei Be- 
ratungen gruppieren sich die Manner nach den beiden Halften; fruher gab es 
fiir jede Phratrie auch ein bestimmtes Gebiet fiir den Adlerfang °°°. OLson 
sieht in den beiden Klassen der Hidatsa und Mandan (ahnlich wie bei den 
Winnebago, die ja gewisse Beziehungen zu den Mandan aufzuweisen scheinen) 
eine Gruppierung nach dem Schema Végel-VierfiiBler, und zwar aus dem 
Grunde, weil auf die eine Phratrie der Mandan die Clans Prariehiihner, Adler 
und Krahe, auf die andere der Clan Wolf fallen. Er will das mit dem Zwei- 
klassensystem anderer Sioux-Stamme in Zusammenhang bringen *37. Nach 
der Tradition wurde bei den Mandan das Zweiklassensystem von dem legen- 
daren Krieger ,,Sieben Wolf eingefiihrt, als er von einem siegreichen Kriegs- 
zug gegen die Arikara zuriickkehrte 538. Bei Erbauen eines Erdhauses richten 
die Frauen der einen Phratrie die Erde auf der einen Seite auf, die Frauen 
der zweiten Phratrie auf der anderen 539. Bei den Crow findet sich aber keine 
Spur von einem Zweiklassensystem 54°, 


B. Mutterrechtliche und vaterrechtliche Tendenzen. 


Die drei Sioux-Stamme der Mandan, Hidatsa und Crow zeigen ziemlich 
betonte mutterrechtliche Zige, und auch ihr Verwandt- 
schaftssystem (,,Crow-Type“ des klassifikatorischen Systems, das das 
Gegenstiick zum ,,Omaha-Type“ darstellt) weist vor allem in der Bezeichnung 
der Cross-cousins deutlich in diese Richtung 541, Vererbung und Deszendenz 
sind in den meisten Fallen matrilineal 542, die Heirat ist meist matrilokal und 
ist verbunden mit einer Dienstleistung des Brautigams im Haus des Schwieger- 


533 Lowig, I, S. 8 (,,... the Mandan clans developed in recent times from 
formerly distinct local groups.“). 

584, Lowe, 1,/S. 8,19, 

SSL LOWIEy LES. Swole eo: 

S80nOwipel, Sa 2 

PSTN ODSON Ow COU! 

538 LowiE, I, S. 8. 

5389 Lowig, I, S. 9. Von den Hidatsa schreibt Lowie noch besonders: Judging 
from the frequency of references to the moieties by the natives, I believe that they 
loomed as important divisions in their consciousness.“ A. a. 0i,.$422. 

S20 OWL el OmOat 

541 Lowig, I, S. 12f., 31 ff., 60 ff.; Lesser, S. 569, 

542 Vererbung der Clans: Lowig, I,-S. 40; II, S. 68 f.; Wiep, S. 128. Vererbung 
der Felder: Lowie, II, S. 235. 
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vaters 548, Auffallend ist das Hervortreten der Schwestern: wenn z. B. ein 
Mann Pferde erbeutet hat, so tibergibt er sie seiner Schwester °44. Frauen 
gelten als Hiiterinnen der Medizinbiindel 545 und in Anlehnung an die Binde 
der Manner bestehen auch Frauengesellschaften °46. Bei den Crow konnten 
Frauen Visionen erlangen, wenn auch nicht so oft wie die Manner, und sie 
spielten eine groBe Rolle in der heiligen Tabaksgesellschaft °47. Auffallend ist 
es, daB von einer besonderen Stellung des Mutterbruders nichts zu sehen ist °48. 

Auch in Religion und Mythologie spielt das weibliche Prinzip eine be- 
deutende Rolle. Die wichtigste Gottheit der Mandan und Hidatsa ist die alte 
Frau, die niemals stirbt; sie wohnt im Monde und gilt auch als die Herrin des 
Maises. Sie schickt die Zugvégel, die Symbole der Feldfriichte, und zu ihren 
Kindern gehort die Sonne °49. 

Trotz der mutterrechtlichen Orientierung der drei in Frage stehenden 
Sioux-Stamme machen sich aber auch ziemlich starke vaterrechtliche 
Tendenzen bei ihnen bemerkbar, und zwar ist die Patrilinealitat auf be- 
stimmte Gebiete des Lebens bezogen. So vererben sich die Zeremonialgerate 
und Medizinbiindel von Vater auf Sohn oder die Kinder kaufen das zere- 
moniale Privileg von ihrem Vater 55°. Ebenso kommt dem vaterlichen Clan 
eine ziemliche Bedeutung zu °°!. Individuen, deren Vater zu demselben Clan 
gehoren, verbindet die sogenannte ,, Joking relationship“ 552. Endlich wird die 
Bestattung immer von dem Vaterclan besorgt 555. Ein sehr charakteristisches Zu- 


543 LowiE, I, S. 46; II, S. 235. 

544 WILL-SPINDEN, S, 131. 

545 Lowi, Il, S. 292 (Hidatsa). 

546 \WILL-SPINDEN, S. 131 (Mandan, Hidatsa). 

547 Lowi, I, S. 77. 

548 Lowi, I, S. 89. Vgl. im Gegensatz dazu die vielfach betonte Stellung des 
miitterlichen Onkels bei den vaterrechtlichen Sioux. — Es besteht im Verwandtschafts- 
system der Mandan, Hidatsa und Crow iiberhaupt keine Bezeichnung fiir ,Onkel“ 
(Lowe, I, S. 89). Der Mutterbruder heiBt ,,alterer Bruder“. 

549 Dorsey, II, S. 506, 513. Die Frauen gelten als Vertreter dieser Gottin und 
fiihren ihr zu Ehren mit Maiskolben im Friihling und Herbst einen Tanz auf, (WIED, 
S. 182 ff., 190, 268 ff.) 

550 LowIE, I, S. 40; II, S. 62, 235. 

551 Wenn bei den Hidatsa ein junger Mann Kriegstaten vollfiihrt, so wird er einen 
bestimmten Namen aus dem Clan seines Vaters kaufen, ebenso werden (bei den Hidatsa 
und Crow) die Spitznamen aus dem Vaterclan verliehen (Lowir, I, S. 41). Auch das 
Geschenkegeben an Mitglieder des Vaterclans, welcher Gebrauch durch eine Legende 
verstarkt wird, ist in Ubung (bei den Crow; LowiE, I, S. 56). 

552 Lowi, I, S. 42. 

553 Jedenfalls von den Hidatsa berichtet (Low1g, I, S. 40, 51). Wenn die Leichen- 
rede jemand anderer als ein Mitglied des Vaterclans halten wiirde, so wiirde die Toten- 
seele verlorengehen (a. a. O., S. 52). — Ich mochte hier nur die Vermutung aus- 
sprechen, ob diese Tatigkeit des vaterlichen Clans bei der Bestattung méglicherweise 
nicht in einer Reziprozitat der beiden Klassen beruhen kénnte, die eigentlich nichts mit 
einer bestimmten Deszendenzfolge — weder mit einer patrilinealen noch mit einer 
matrilinealen — zu tun hat. Allerdings fehlt bei den Hidatsa als Voraussetzung zu 
dieser Eigenschaft der Zweiklassen die Exogamie derselben. Wiirde diese vorliegen 
(vielleicht war das frither der Fall), so kénnte, wenn das Prinzip der Reziprozitat 
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sammenwirken des mannlichen und weiblichen Prinzipes findet sich im Biiffel- 
tanz der Mandan, der zur magischen Vermehrung der Biiffelherden dient und 
als ausgesprochener Fruchtbarkeitszauber anzusehen ist 554. 

Dieses merkwiirdige Nebeneinanderbestehen von paternalen und mater- 
nalen Tendenzen 1aBt die Frage nach der Prioritat derselben in der Soziologie 
der Mandan-Hidatsa-Crow aufkommen. Doch wird auf dieses Problem im 
kulturhistorischen Teil der Arbeit eingegangen werden. 


VII. Die Dakota-Gruppe der Sioux. 


Allgemeines. 


Die Dakota oder, wie sie sich selbst nennen, die Otcheti shakowin ,,Die 
sieben Feuerplatze“, sind in der groBen Siouxfamilie das ruhelose Element. 
In der Unstabilitat ihrer sozialen Organisation sind sie nur mit den ihnen 
in vielen Punkten verwandten Crow auf eine Linie zu stellen. Die verschiedenen 
Dakota-Stamme, unter denen die Assiniboin einen besonderen Zweig dar- 
stellen, bilden sprachlich und kulturell jedenfalls eine Einheit, in der folgende 
Sozialgruppen aufscheinen: 


Clans (Lokalgruppen), 

Zweiklassen (bloB in Andeutung), 

militarische Tanzgesellschaften (von gréBter Bedeutung) °55, 
Visionsgesellschaften 55°, 

Medizintanzgesellschaft 557, 

Heyoka-Gesellschaft 558. 


aktiviert wiirde, nur der Vaterclan bzw. die vaterliche Phratrie die Bestattung aus- 
fiihren, da man ja wegen der matrilinealen Deszendenz zum Clan bzw. zur Klasse der 
Mutter gehért. — Bei den Winnebago ist ja diese Reziprozitat der Phratrien tatsadchlich 
in Ubung, allerdings bei patrilinealer Deszendenz. 

554 FRAZER, S. 139f. (nach Cartr.in, O-Kee-Pa). Hier tritt u. a. ein Darsteller 
des Biiffelbullen in Biiffelverkleidung auf, der den Begattungsakt imitiert. Hierauf ent- 
reiBt ihm eine Frau den kiinstlichen Phallus und geht damit, von vier anderen Frauen 
begleitet, triumphierend dem Dorfe zu. Vom Dache des Medizinhauses halt sie eine 
Anrede, worin sie sagt: ,,...she held the power of life and death over them; that she 
was the father (sic) of all the buffaloes, and that she could make them come or stay 
away as she pleased“. Die Herrschaft der Frau sogar iiber die Kraft des Mannes 
tritt hier sehr drastisch hervor. 

°°5 Die altesten Biinde wohl Kit Fox, Crow-owners und Tapfere; sind eng mit 
den Funktionen der Lagerpolizei verbunden (typischer Dakota-Zug); Einritt in die 
Biinde durch Einladung, nicht durch Kauf; Fehlen von Altersklassen (vgl. hingegen die 
Mandan und Verwandten). Einige Biinde in starker dualer Rivalitat (gegenseitiges 
Frauenstehlen, Ubertreffen im Krieg). 

558 Art Geheimgesellschaften, welche Personen mit derselben Vision umfassen. 
Biiffel-, Starkherz-, Elch- und Bergziegengesellschaft. Fehlen anscheinend bei den 
Assiniboin. 

°57 Wakan Washipi; entspricht dem Midewiwin der Zentral-Algonkin; mit beson- 
derer Initiation, SchieBritual und Tod- und Auferstehungsriten (heilige Muschel). 

°°8 Vollfiihrt ein Fest zu Ehren Heyokas, eines zwerghaften Wesens mit viel- 
seitigen Beziehungen. U. a. Vollfiihren von Tricks. 
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A. Die Clan- (Lokalgruppen-) Organisation. Haben die 
Dakota Totemismus und Zweiklassen? 


Die Grundlage der sozialen Organisation der Dakota und der Assiniboin 
bildet der Clan, der wegen seines unstabilen Charakters auch als Bande 
bezeichnet werden kann. Der Stamm der Dakota zerfiel am Ende des vorigen 
Jahrhunderts, aus welcher Zeit die meisten Berichte vorliegen, in sieben 
groBe Gruppen oder Unterstamme — Mdewakantonwan (,, Village of 
the Spirit Lake“), Wachpekute (,,Leaj-shooters“), Wachpetonwan (,, Village in 
the Leaves“), Sisitonwan (Sisseton ,,Village of the Marsh“), Ihanktonwanna 
(Yanktonai ,,End Village“), Ihanktonwan (Yankton ,,Village at the End“) 
und Titonwan (Teton ,,Village of the Prairie“) —, die ihrerseits wieder in 
kleinere Gruppen und in Clans untergeteilt sind 55°. Dabei zeigt sich die auf- 
fallende Tatsache, daB in den meisten Fallen die Untergruppen und Clans nach 
der Zahl Sieben gruppiert sind, was ja schlieBlich auch aus dem Eigen- 
namen der Dakota selbst — ,,Die sieben Ratsfeuer“ — hervorgeht. Wir 
werden hiebei sofort an die sieben Totemclans der anderen Sioux erinnert. So 
zerfallt der Unterstamm der Mdewakantonwan in sieben Clans, ebenso die 
Wachpetonwan und die meisten anderen Gruppen. 

Ein besonderes Merkmal der sozialen Organisation der Dakota ist die 
ungemein stark ausgepragte Aufspaltungstendenz der Gruppen, 
die sich besonders in der spateren Zeit bemerkbar macht. So hatte die Og/ala- 
Untergruppe der Teton nach Dorsey 1879—1880 noch sieben Clans, 1884 
bereits 21 Clans 56°, Dabei geht in den meisten Fallen ein Abweichen von der 
(alteren) Siebener-Einteilung Hand in Hand. Wie Dorsey und Riaas 56! be- 
tonen und wie es auch aus der ganzen Sachlage hervorzugehen scheint, waren 
die sieben Unterstamme des Dakota-Volkes friiher ebenfalls Clans, so daB alles 
auf ein altes Siebenclansystem hindeutet. Eine besonders weitgehende Auf- 
splitterung machte sich bei der westlichsten Gruppe der Dakota — bei den in 
der Prarie wohnenden Teton — bemerkbar. Daf die Aufsplitterung der Dakota- 
Clans (wobei Clans zu groéBeren Einheiten, Subclans zu Clans wurden) in ver- 
haltnismaRig friihe Zeit zu verlegen ist und daB die Grundztige des Sozial- 
systems der Dakota, wie sie uns heute entgegentreten, schon lange ausgebildet 
gewesen sein miissen, zeigt die Tatsache, daB sich die Assiniboin schon vor 
dem Jahre 1658 von dem Wazikute-Clan der Yanktonai getrennt hatten °°. 
In diesem Jahre werden namlich die Assiniboin in den Jesuits Relations bereits 
als ein selbstandiger Dakota-Stamm erwahnt. Diese Feststellung zieht zweierlei 
Folgerungen nach sich: Erstens bestand der betreffende Clan der Yanktonai 
schon damals, und zweitens war die Entwicklung von urspriinglich sieben 
Clans zu gréBeren Einheiten oder Stammesgruppen ebenfalls schon vollzogen, 
denn es werden ja die Yanktonai schon in Clans untergeteilt erwahnt. Diese 


559 Dorsey, Ill, S.215ff. Die ersten vier Gruppen bilden die 6stliche Abteilung 
der Dakota — die Isanyati oder Santee. 

560 Dorsey, lil, S. 221. 

561 Riccs, S. 157 ff. 

562 McGEE, S. 190. 
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Tatsache ist auch fiir die chronologische Fixierung des Totemismus der in 
Frage stehenden Sioux selbst von Bedeutung, wie noch naher gezeigt 
werden wird. 

Wie sind nun die Clans der Dakota aufzufassen? Wie vor allem aus 
den Benennungen der Clans oder Banden deutlich hervorgeht, sind diese auf 
alle Falle durchwegs als urspriingliche Lokalgruppen anzusprechen. 
Manche Clannamen bezeichnen Ortlichkeiten im Waldgebiet am oberen Missis- 
sippi, an denen der betreffende Clan bzw. die Lokalgruppe den Sitz hatte, 
wie es auch in den Namen der oben erwadhnten (spateren) Dakota-Stamme 
selbst hervortritt; z. B. , Geister-See-Dorf“, der Name der Mdewakantonwan- 
Gruppe, bezieht sich auf die Mille Lacs in Minnesota, wo diese Dakota von den 
alten Reisenden Du LutH und Hennepin tatsdchlich angetroffen wurden, oder 
,,Messer-Bewohner“ (Jsanyati) auf die Anwohner des Lake of Knives (das ist 
Thousand Lakes in Minnesota), wo der Feuerstein gefunden wurde °°. Andere 
Lekalgruppennamen haben wieder allgemeinere Bedeutung, wie z. B. ,,Village- 
in-the-Leaves“, was auf das ausschlieBliche Wohnen dieser Gruppe in den 
Waldern hindeuten soll 5*4. Viele Clans haben, wie es auch bei den Crow 
der Fall war, sogenannte Spitznamen, wie ,,Bad-Face“, ,,Burned Thighs“, 
,ushed Aside“ usw. 

Was die Heiratsregelung im Clan betrifft, so wird von den 
meisten Autoren und Gewahrsmannern Clanexogamie erwahnt. Eine Zu- 
sammenstellung hieriiber findet sich bei OLson 5®5. Von den Assiniboin heiBt 
es: ,,Marriage within the gens is regarded as incest and is a serious 
offense 66.“ Spater aber scheinen die Dakota von .der strengen Einhaltung 
der Clanexogamie teilweise abgegangen zu sein 5®7. Wie wichtig die Beobach- 
tung der Exogamie bei den Dakota angesehen wurde, zeigen Clannamen wie 
, Breakers-of-the-marriage-customs“, die sich bei den verschiedenen Dakota- 
Stammen vorfinden (nach Dorsey). Die Tatsache, daB in einem Clan die 
Heiratsvorschrift tibertreten wurde, wurde anscheinend als so absonderlich be- 
trachtet, daB man sie in einem ,,Spitznamen“ festhalten wollte. Was nun noch 
die Frage nach der Art der Exogamie in den Clans betrifft, so ist in den meisten 
Fallen wohl weniger mit echter Blutsverwandtschaftsexogamie als vielmehr mit 
sogenannter Lokalexogamie zu rechnen, die, wie die totemistische 
Exogamie, als rein fiktiv anzusehen ist. 

Aus dem Bisherigen war zu ersehen, daB das Clansystem der Dakota 
und Assiniboin, wie es uns bekannt ist, mit Totemismus nichts zu tun hat. Das- 
selbe betonen auch eine Reihe wichtiger Gewahrsmanner, die FRAZER 568 


SES PRIGGS Om sot: 

564 Siehe Dorsey, III, S. 216 ff., wo sich genaue Angaben iiber die Clannamen 
der Dakota finden. In bezug auf die Assiniboin: besonders Denice, S. 430 f. 

565 Orson, S. 358f. Er fiihrt besonders Skinner, Dorsey und Riccs als Ge- 
wahrsmanner an. 

566 Dorsey, Ill, S. 226. 

567 HopcEe (Handbook), Vol. I, S. 378; nach Lesser wiirde das Verwandtschafts- 
system der Dakota (,,Dakota-Type“) auf eine Organisation ohne betonte Gruppenexo- 
gamie schlieBen lassen (LessEr, S. 565, 571). . 

568 FRAZER, S. 86 (FuBnote). 
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zitiert, und zwar: James Epw., Narrative of the Captivity and Adventures of 
John Tanner (1830), S. 313; Warren, Collect. of the Minnesota Histor. 
Society (1885), S. 43 (,,From personal knowledge and enquiry, I can confi- 
dently assert that among the Dakotas the system [i. e. des Totemismus] is not 
known“. WaRREN war ein Halbblut-Odjibwa, der aber Totemismus bei seinem 
Stamme, den Odjibwa, eindeutig feststellte); MorGan, Ancient Society (1877), 
S. 154. Fehlen von Totemismus bei den Dakota vermerkt auch der Dakota- 
Missionar Rev. Riccs 5®°. Die Frage nach dem Vorkommen von 
Totemismus bei den Dakota muB aber trotzdem noch einmal aufgeworfen 
werden in Hinblick auf die Angaben des Captain Carver, der als einer der 
ersten Europaer die Gegenden am oberen Mississippi bereist hatte. CARVER 
berichtet nun von den Nadowessiern (Dakota) aus dem. Jahre 1766 das an- 
gebliche Vorkommen von Totemclans, was Frazer dazu veranlaBt, ein friheres 
Vorkommen von Totemismus bei den Dakota anzunehmen 57°. Die betreffende, 
allerdings nicht sehr klare Angabe bei Carver lautet (nach der deutschen 
Ubersetzung seines Buches) folgend: ,, Jede indische Vélkerschaft wird wieder 
in ihre Stamme abgeteilt; eine solche Gruppe bildet wieder in der Nation, zu 
der sie gehért, einen kleinen Staat. Da jede Vélkerschaft ein gewisses Sinn- 
bild hat, wodurch sie sich von anderen unterscheidet, so hat jeder Stamm wieder 
ein besonderes Zeichen, wonach er benannt wird. Z. B. einen Adler, Panther, 
Tiger oder Biiffel. Ein Stamm der Nadowessier wird durch eine Schlange, ein 
zweiter durch eine Schildkréte, ein dritter durch ein Eichhérnchen, ein vierter 
durch einen Wolf und ein fiinfter durch einen Biiffel vorgestellt. Auf die 
namliche Art unterscheiden sich einzelne Indier bei allen Vélkerschaften und 
der geringste unter ihnen wei8 gewifS, von wem er abstammt und halt sich zu 
seiner besonderen Familie 571.“ Nach einer weiteren Bemerkung hat es aber 
den Anschein, als ob das, was als ,,Stamm“ bezeichnet wird, keinen Clan be- 
deutet, wie es hier sonst zu erwarten ware, sondern einen wirklichen Stamm, 
z. B. wenn es heifBt, daB jeder Stamm ein militarisches und ein ziviles Ober- 
haupt hat (was bei einem Totemclan, wie wir die Dinge heute sehen, sonst 
kaum zu erwarten ware). Hervorzuheben ist noch, da® Carver, der die Nado- 
wessier (Dakota) am Mississippi beim FluB St. Croix das erstemal traf, sieben 
Monate (vom Dezember 1766 an) bei diesem Stamme weilte und auch dessen 
Sprache lernte 572. Ich halte es aber fiir sehr gewagt, diese an und fiir sich nicht 
sehr klare Bemerkung als Kronzeuge fiir ein Vorhandensein von Totemismus 
bei den Dakota gelten zu lassen. Dem Missionar Riacs, der sich 46 Jahre bei 
den éstlichen Dakota aufgehalten hatte, ware ein friiheres Vorkommen von 
Totemismus bei denselben sicher nicht entgangen. Auch die schon oben an- 
gefiihrte Angabe, wonach die von den eigentlichen Dakota sich losgetrennten 
Assiniboin 1658 schon ein eigener Stamm gewesen sind, setzt das Vorhanden- 
sein eines dem spateren ahnlichen (also totemismuslosen) Clansystems bei den 


569 Riccs, S. 195. 

570 FRAZER, S. 86f. 
571 CARVER, S. 221. 
572 Carver, S. 40, 59. 
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Dakota voraus. Wohl muten die Namen einiger Clans (siehe Clanliste bet 
Dorsey) wie: ,,[Bt keine Ganse“ (bei den Mdewakantonwan), ,,1Bt keine Biffel- 
kiihe“ (Untere Yanktonai), ,,1Bt getrocknetes Fleisch vom Hinterteil“’ (/ta- 
ziptcho-Gruppe der Teton), ,,Essen keine Hunde“ (Minikooju-Gruppe der 
Teton) etwas totemistisch an, doch ist auch hierin kein Beweis fiir das frihere 
Vorhandensein von Totemismus gegeben. Es scheint mir viel glaubwirdiger, 
daB® diese Clannamen in Analogie zu Totemclannamen der totemistischen 
Omaha gebildet wurden, mit denen ja die Dakota auf ihren Streifzigen oftmals 
zusammentrafen, daB also jene Clannamen mehr als Spitznamen fungierten, 
denen jede tiefere Bedeutung mangelte. 


Mehr zu denken gibt mir das wiederholte Gruppiertsein der Dakota- 
Clans (und der gréBeren Gruppen) nach der Zahl Sieben. Das erinnert ja 
stark an die Siebenclansysteme der verschiedenen totemistischen Sioux-Stamme 
wie auch der Hidatsa und Mandan. Und dieses Einteilungsprinzip muB in alte 
Zeiten zuriickgehen, denn schon die urspriinglichsten Clans der Dakota, die 
sich in den spateren Stammesgruppen, wie bereits gezeigt wurde, irgendwie 
widerspiegeln, befanden sich in der Siebenzahl. Doch auch hier halte ich es 
fiir das wahrscheinlichste, daB die Sieben als Clanzahl ohne Totemismus von 
auBen zu den Dakota, wohl von anderen Sioux-Stammen, kam. Nach alledem ist 
wohl die Behauptung nicht unbegriindet, daB die Dakota, soweit es aus dem 
vorliegenden Tatsachenmaterial zu ersehen ist, nicht einen alten Tote mis- 
mus verloren, sondern einen solchen nie besessen hatten. 
Natiirlich gilt das nicht als etwas schon vollkommen Gesichertes, sondern als 
eine angesichts des vorhandenen Materials wohlbegriindete Hypothese. 


Ginstiger steht die Beantwortung der Frage nach dem Vorhandensein 
eines Zweiklassensystems bei den Dakota. Daf ein solches wenigstens 
angedeutet erscheint, steht wohl auBer Zweifel. Aus den ausfithrlichen Clan- 
listen bei Dorsey ergeben sich folgende Indizien einer Zweiklassen- (Phra- 
trien-) Teilung bei den Dakota: 


Yankton: deren sieben Clans sind im Verhaltnis drei zu vier auf die rechte 
bzw. die linke Seite des Lagerkreises, der wie bei den Omaha und Ver- 
wandten hier ebenfalls vorkommt, aufgeteilt. 


Yanktonai: Diese zerfallen in zwei groBe Untergruppen — in die ,Oberen“ 
und die ,,Unteren“ (vgl. dazu die Zweiklassen der totemistischen Sioux) 
— die je sieben Clans aufweisen. Die Unteren Yanktonai werden auch 
genannt ,,Die, welche am Ende des Stammeskreises lagern“’ (auch das 
erinnert natirlich wieder an die totemistischen Sioux). 


Sitchangu-Gruppe der Teton: zerfallt ebenfalls in ,,Obere“ und ; Lntere.s 


SchlieBlich waren die Dakota, als sie noch einen einheitlichen Volks- 
korper bildeten, anscheinend ebenfalls in drei und vier Gruppen geteilt, die in 
zwei Reihen lagerten. (Auf die groBe Ahnlichkeit mit den Mandan und 
Hidatsa in diesem Punkte hat auch OLson hingewiesen). Sehr bezeichnend 
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ist, daf} sowohl die Dakota als auch die (totemistischen) Thegiha den Siedlungs- 
oder Lagerkreis mit demselben Namen belegen, namlich othoka (Dakota) 573 
bzw. huthuga (Thegiha), und ich halte es als sehr wahrscheinlich, daB die 
Dakota diese Bezeichnung zusammen mit der Lagerkreisordnung von den 
Thegiha-Sioux iibernommen hatten. 


B.Vaterrechtliche und mutterrechtliche Tendenzen. 


Die Dakota und Assiniboin sind auf alle Falle als vaterrechtlich 
zu bezeichnen. Der Mann ist das Haupt der Familie, die Frau hat eine ziemlich 
niedere Stellung; sie kann keine héheren Funktionen, wie Hauptlingswiirde 
u. a., bekleiden 574. Der Vererbung geht, soweit sie tiberhaupt eine Rolle spielt, 
in mannlicher Linie 575, Die Ehe ist gewohnlich patrilokal und als Kaufehe 
zu bezeichnen °*°. In bezug auf die Ehe ist aber noch zu betonen, daB auch die 
sogenannte Dienstehe und matrilikale Heiratsfolge im Schwange 
steht. Schon Carver berichtet, daB der Brautigam ein ganzes Jahr im Hause 
des Schwiegervaters dienen mu8; dann erst bringt er die Frau in sein 
Heim °77. Und Missionar Riaas schreibt: ,,The young man who goes to live 
with his wife’s relatives is called wicawoha, which literally means man-cached, 
as if the man, by so doing, buried himself.“ Die Miitter wollen gern den 
Schwiegersohn bei sich haben, die Eltern des Mannes vertreten aber die gegen- 
teilige Tendenz. Wenn das erste Kind geboren ist, griindet das Ehepaar ge- 
wohnlich ein eigenes Zelt ®78. 

Was das Verwandtschaftssystem der Dakota betrifft, so ist 
es von dem der bisher behandelten Sioux-Stamme grundverschieden. Es zeichnet 
sich darin aus, daB weder die mannliche noch die weibliche Seite betont wird 
(,,Dakota“-Type des klassifikatorischen Verwandtschaftssystems). Es wiirde 
auf eine bilaterale Gesellschaftsordnung hinweisen, was ja sein Vorkommen 
auch bei anderen nichttotemistischen Stammen (Kalifornier, Algonkin u. a.) 
anzeigt 579. 


VIII. Die Ostgruppe der Sioux. 


Uber die einst im Osten des Ohio, in den Staaten Virginia, Nord- und 
Siidcarolina wohnenden Vertreter der Sioux-Familie ist nur sehr wenig bekannt. 
Durch fortwahrende Kampfe mit weiBen Ansiedlern und den [rokesen waren 
sie schon im 17. Jahrhundert sehr dezimiert und sind heute bis auf wenige 


573 Rices, S. 196. 

Cia RIGGS, 9. 190: 

575 Die Haduptlingswiirde geht von Vater zu Sohn, mit Bevorzugung des Erst- 
geborenen (Riccs, S. 195; Denic, S. 478f.); Namengebung meist durch den Vater 
Uaede OS. 208). 

576 Rices, S. 206 f. 

577 Carver, S. 314 ff. 

578 Rigas, S. 205. Siehe auch Denia, S. 511 (Assiniboin). 

579 Lesser, S. 563, 571. 
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Reste ausgestorben 58°. Das Wenige, das itber diese Sioux-Stamme vorliegt, 
vor allem nach den Aufzeichnungen der alten Ansiedler und Reisenden, wie 
Lawson, LEDERER u. a., wurde besonders von Mooney zusammengestellt. Zu 
betonen ist noch, daB nach Swanton zwischen den Sioux von Virginia und von 
Carolina sprachlich ein deutlicher Unterschied besteht, und zwar sollen erstere 
mit dem Dialekt der Dakota und Hidatsa Verwandtschaft zeigen °8'. 

Von den Monaca-Sioux berichtet LEDERER (1070) vier Clans — 
Pash, Sepoy, Askarin und Maraskin —, die sich nach vier Frauen, von denen 
man sich abstammend denkt, benennen. In den Clans herrscht strenge Exo- 
gamie. Ubertretung derselben gilt als Inzest und wird streng bestraft. Die 
Deszendenz ist matrilineal. Jeder der vier Clans hat einen eigenen Begrabnis- 
platz 582. Inwieweit hier Totemismus vorliegt oder ob es sich um mutterrechtlich 
beeinfluBte lokalgruppenahnliche Clans, ahnlich der der Dakota, handelt, kann 
nicht gesagt werden. 

Dorsey erhielt 1882 von einem Tutelo der Grand River Reservation 
in Ontario (Canada), wo dieser Splitterstamm unter den Irokesen lebt, folgende 
Mitteilung: An der einen Seite des Feuers lagern die Clans ,,Bar“ und 
,» Hirsch“, an der anderen Seite die Clans ,,Wolf* und ,,Schildkréte“. Die Ab- 
kunft in den Clans geht nach der weiblichen Linie. Tabuvorschriften bestehen 
keine; die einheimischen Namen fiir die Clans sind vergessen 8%. Die Feuer- 
seiten deuten jedenfalls auf die beiden Phratrien. Speck berichtet von den 
Tutelo-Sioux, daB sie 1750 von dem Irokesen-Stamm der Cayuga adoptiert 
wurden und die Irokesen-Sprache angenommen hatten. Heute noch gebrauchen 
sie aber in den Zeremonien die Tute/o-Sprache. Im Gegensatz zu den Irokesen 
soll sich bei ihnen die Hauptlingswiirde patrilineal vererben. Das wird z. B. 
von dem letzten Tutelo-Hauptling JoHn Buck berichtet: ,,He derives his 
descent in the tribe through his father contrary to the usual Iroquois custom 
of tracing descent in the maternal line 584.“ Das wiirde mit der vaterrechtlichen 
Orientierung der meisten tibrigen Sioux gut iibereinstimmen. 

Uber die Soziologie des verhaltnismaBig noch am_ besten erhaltenen 
Stammes der déstlichen Sioux, der Cat a w ba, ist anscheinend iiberhaupt nichts 
mehr tiberliefert 585. 


580 Man kann folgende Gruppen der atlantischen Sioux unterscheiden: 

Manahoac-Konféderation in Virginia; 

Monaca-Konfoéderation in Virginia und Carolina; 

Saponi (Tutelo) in Virginia und Carolina; zogen spater zu den Irokesen; 

Occaneechi in Virginia und Nordcarolina; 

Catawba (Nieya ,,Leute") in Nord- und Sddcarolina; von ihnen noch einige Individuen; 

Sara und Keyauawi in Nordcarolina; 

Biloxi (Taneks Hanyadi) an der Biloxibai an der Golfkiiste in Mississippi. 

Vgl. Mooney, I, S. 86, und McGer, S. 164. 

58t Swanton; II; S, 173. 

Daas MOONE Y wlio. Sc 

S8SS DORSEY, LleS) 244: 

Sete SPHCK ull wow tle 

585 Dorsey, Ill, S. 244 (,,DR. GATSCHET, of the Bureau of American Ethnology visited 
the Catawba tribe prior to March 1882, when he-obtained an extensive vocabulary of the Catawba 
language, but he did not record any information respecting the social organization of the people‘). 
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In den Jahren 1892 und 1893 besuchte Dorsey die wenigen Uberlebenden 
des Sioux-Stammes der Biloxi in Lecompte, Louisiana, wo er die Namen 
dreier Clans erhielt: /fa anyadi ,,Hirschleute“, Nachotadtha , Alligatorleute“ 
und Onti anyadi_,,Barenleute“. Die Clans vererben sich matrilineal; frither soll 
Clanexogamie bestanden haben. Das Verwandtschaftssystem ist sehr kom- 
pliziert 58°, 

Die mutterrechtlichen Tendenzen der atlantischen Sioux 
zeigen sich auBer in der bereits erwahnten matrilinealen Vererbung der Clans 
auch in dem Bestehen von weiblichen Hauptlingen. Nach Garcitasso (1540) 
sollen die Sara-Sioux eine Frau als Hauptling gehabt haben, nach Lawson 
(1701) die Keyauwee und nach JUAN DE LA VANDERA (1569) die Wateree 587. 
Bei den Monaca vererbte sich aber nach LEDERER (1670) die Tradition von 
Vater auf Sohn 588, 


IX. Kulturhistorische Betrachtung. Zeitliche Differenzierungen. Die Stellung 
der Sioux zu den anderen Stammen Nordamerikas. 


Wenn wir riickschauend die Reihe der verschiedenen Sioux-Stamme tber- 
blicken, so tritt trotz mancher Liicken in der Berichterstattung klar und ein- 
deutig hervor, daB der Zentralgruppe der Sioux, also den Thegiha und Tciwere, 
Totemismus in seiner sozialen und geistigen Auspragung vollkommen ein- 

_deutig eigen ist. Um das noch deutlicher hervortreten zu lassen, sollen im 
folgenden die wesentlichen Hauptmerkmale des Totemismus, wie wir sie bei 
den einzelnen in Frage stehenden Sioux-Stammen fanden, tibersichtlich zu- 
sammengestellt werden. Dabei wird sich zeigen, daB trotz vieler gemeinsamer 
Merkmale die Thegiha einerseits und die Tciwere-Winnebago anderseits — 
von den heutigen Verhaltnissen aus gesehen — je eine besondere Gruppe 
bilden, wobei in manchen Punkten die Winnebago von den Thegiha am 
weitesten auseinanderliegen und die eigentlichen Tciwere (besonders die lowa) 
eine gewisse Vermittlerrolle zwischen ihnen spielen. Das ist ja auch aus der 
geographischen Lage der Sioux-Stamme ersichtlich. 


Die Hauptmerkmale des Totemismus der Sioux: 


Totemclan als die soziale Einheit des Totemismus 


Tendenz zur Aufsplitte- Atschainend 
rung des Totemclans Tendenz weniger 
(Subclans, Clangrup- ausgepragt 

pen) 


Totemclan keine Aufsplitte- 


rung 


Komplizierte Clansysteme | Einfache Clansysteme 


586 Dorsey, III, S. 243 f. 
587- Mooney, I, S. 57, 80. 
588 Mooney, I, S. 35. 
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Totemclan 


Totem 


Clannamen 


Siebenzahl 
der Clans 


Totemclan- 
gruppen 


Deszendenz 


Heirats- 
regelung 


Lokalisie- 
rung des 
Clans 


Thegiha Tciwere Winnebago 


Aufteilen der Totemclans auf die Zweiklassen 


Ausgleichsversuche zwi- 

schen unsymmetrischer 

und symmetrischer Auf- 
teilung 


Tiertotems | Tiertotems tiberwiegen | Tiertotems ausschlieBlich 


Biiffel als eee 
tier und Haupttotem 


Totems als Heroentiere der Vorzeit 


Undeutliches Erkennen 
der urspriinglichen To- 
tems durch die Umge- 
staltung der Totems zu 
, Lebenssymbolen* 
(Teile der Lebenskraft 
Wakonda) 


Einwirken d. Schutz- 
geisterglaubens und 
der Religion auf die 
Totems 


Deutliches Hervortreten der Totems im 
Clansystem 


Feste Benennung der Totemclans 


Benennen nach Tabuvor- 
schriften und Teilen von 
Tieren, Merkmalen und 
Funktionen (besonders 
Omaha, Ponka) 


Vorwiegend Benennen der Clans nach 
dem Totem selbst 


Allgemein (religids-zeremonielle Hintergriinde) 
Dreiergruppen (Himmel — Erde — Wasser oder drei Tiere) 
allgemein 


Uberall patrilineal (nur Oto-Missouri sekundar aus der Rolle 
fallend) 


| Indirekte und kiinstliche Exogamie allgemein 


Zeremonielle Lokalisierung im Lagerkreis — 


Bestimmte Sitz- 
— _ ordnung der Clans 
im Ratshaus 
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Totemclan 
als Eigen- 
tiimer und 
Verwahrer 


Personen- 
namen im 
Clan 


Clan- 
vorsteher 


Clanriten 


Der Clan in 
der _ politi- 
schen Orga- 
nisation und 
in den Stam- 
meszeremo- 
nien 


Subclan 


Allgemein 
A. Clan als Besitzer und als Hiiter 
B, Spezifisches Claneigentum und uneigentliches Claneigentum 
(von auBen) 


Allgemein 
Im besonderen: Personennamen nach der Reihenfolge der Ge- 
burt, Beziehung des Namens auf Episoden in der Clanmythe, 
urspriinglich irgendeine Beziehung des Namens zum Totem 


Korrelation: 
Totemname — Per- 
sonenname — Clan- 
name (Iowa) 


Mit mehr priesterlicher Funktion, allgemein 


In irgendeiner Form allgemein 


Im besonderen: Clan 
als rituelle Einheit in 
den Stammeszeremonien 


Magische  Einwirkung 
auf das Totem 


Magische Einwirkung anscheinend 
nicht so ausgepragt 


Clanfeste wohl teil- 
weise umgestaltet 
durch den Schutz- 
geisterglauben 


Tendenz, Funktionen, Kultgegenstande usw. mit den Clans zu 
verbinden (Funktionare u. a. aus bestimmten Clans) allgemein 


Im besonderen: Funk- 
tionen bei Biiffeljagd, 
Maisbau, Pfahlzeremo- 
nien, Stammesinitiationen 


Winter- oder 
Kriegsbiindelfest 


Ohne Zusammenhang 

mit dem Clansystem: 

Adoptionszeremonie 
(Omaha) 

und allgemein: Individuelle Schutzgeistersuche, Krieger gesell- 

schaften, Medizintanz, Visionsgesellschaften (fast allgemein) 


Stark ausgebildet- kann MittelmaBig 
sein: Familiengruppe, 


Abspaltung von Clan, 
degradierter Clan 


Anscheinend feh- 
lend 
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Thegiha 


Tciwere | Winnebago 


Subclan 


Mythisch- 
magische 

Beziehun- 
gen der 
Totems 


Tabu- 
vorschriften 


Clansym- 
bole, An- 
gleichen an 
das Totem 


Verhaltnis 
zum Totem 


Ursprungs- 
mythen der 
Clans 


Abstam- 
mungs- 
glaube 


SS 


Vielfach rituelle Griinde 
zu seiner Bildung maB- 
gebend 


Im Prinzip allgemein. Kombinationen jeweils verschieden 
Zu erkennen in: Clannamen, Clanattributen, Personennamen, 
Clangruppen, Clanriten, Ursprungsmythen 


Stark ausgebildet (bes. 
Omaha, Ponka), Par- 
tialtabus (bes. fiir Biif- 
fel), teils Gkonomisch 
bedingt, streng einge- 
halten, Ubertreten in 
Riten u. b. Bestattung 
durch Clanvorsteher 


Keine Keine 


In irgendeiner Form allgemein 


Kérperbemalung (Gesichtsbemalung) allgemein 


Nicht religids 


Bildliche Darstellung des Totems allgemein 


Haarschur der Knaben 


(nach der Stammes- 


initiation in der Kindheit) 


Mehr magische Be- 
ziehung 


In irgendeiner Form 
im allgemeinen 


Im besonderen: Versio- 
nen einer Stammes-Ur- 
sprungsmythe;  rituell 
rezitiert, Aufzahlen 
einer Kette von Tieren, 
Naturgegenstanden uw. a. 
(besonders Osage) 


Gewisse Identifizierung 


Nicht religids (im Prinzip) 


Mehr religidse 
(durch Schutz- 
geisterglaube) 


allgemein (iibereinstimmende Details), 
mythologischen Rahmen eingebaut 


Oft mit Welt- 
schépfungsmythe 
— verquickt, manch- 
mal Betonen des 
Hoéchsten Wesens 


Glaube an eine Abkunft vom Totem (nicht heute lebendem 
Tier) wohl urspriinglich allgemein (Omaha: ,,Du kamst von den 
Tieren, du gehst zuriick zu ihnen“ gilt als Paradigma) 


Parallelverwandtschaft 
mit dem Totem (Zu- 
sammentreffen mit ihm) 
besonders bei den 
Osage 


Verwandeln des Totemtieres in 
Mensch, besonders bei den Winnebago 
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Wie es obige Gegeniiberstellung zeigt und wie es auch aus den_bis- 
herigen Ausfithrungen wohl deutlich hervorging, ist der Totemismus 
der verschiedenen Sioux-Stamme als eine ursprung- 
liche Einheit anzusehen, d. h. die einzelnen totemistischen Sioux bildeten 
einmal einen einheitlichen Block. Nach der Trennung der einzelnen Gruppen 
voneinander trat aber eine Weiterentwicklung und teilweise Modifizierung der 
Totemclansysteme durch Einfliisse von aufen ein, so daB sich verschiedene 
Unterschiede im Totemismus der einzelnen Sioux-Stamme, wie wir sie heute 
erkennen, herausbildeten. Weder die Thegiha noch die Tciwere-Winnebago 
stellen heute den urspriinglichen Totemismus der Sioux dar, beide Gruppen 
sind bereits in ihrer Art abgewandelt. Nun wird aber vielfach betont — und 
zwar, wie ich glaube, mit vieler Berechtigung —, daB die Winnebago von allen 
totemistischen Sioux die relativ alteste Gruppe darstellen 58°. Doch wird man 
nicht ohne weiteres sagen diirfen, da8 ihr Totemismus, wie er heute faBbar ist, 
auch in allen Punkten die alteste Form darstellt. Die groBe Einfachheit des 
Totemsystems der Winnebago ist wohl nicht der urspriingliche Zustand, die 
groBe Kompliziertheit der Thegiha-Systeme ist aber bestimmt auch etwas 
Sekundares. Die Clanmythen der Winnebago halte ich aber in ihren Grund- 
ziigen im Verhaltnis zu denen der Thegiha als ziemlich urspringlich, hin- 
gegen ist das Fehlen der Totemtabus bei den Winnebago (und Tciwere) sicher 
kein urspriinglicher Zug des alten Sioux-Totemismus. DaB die Totemtabus, 
welche bei den Omaha und Ponka so sehr entwickelt sind, sekundar von aufen 
zu den Sioux kamen, kann wohl nicht angenommen werden, denn samtliche 
Nachbarstamme der Thegiha und auch der anderen Sioux haben Totemtabus 
von dieser Auspragung nicht, man muf also wohl dieselben ebenfalls als ein 
Hauptelement des ‘alten Totemismus der Sioux ansprechen, welches aber die 
Winnebago wohl hauptsachlich durch EinfluB des Schutzgeistertier-Glaubens, 
der z. B. im Seengebiet, wo die Winnebago heute wohnen, eine ganz andere 
Einstellung zum Tier nach sich zog, verloren haben. Inwieweit der Totemis- 
mus benachbarter Stamme mit dem der Sioux in Verbindung zu bringen ist, 
wird weiter unten erértert werden. 

Was bedeutet nun die Tatsache, daB ein Teil der Sioux, wie die Thegiha 
und Tciwere (und vielleicht auch einige atlantische Sioux), Totemismus auf- 
weist, und ein anderer Teil, wie die Mandan-Hidatsa-Crow und die Dakota, 
nichts davon zeigt? Es kann, wie wir die Dinge heute sehen, kaum gezweifelt 
werden, daB alle Sioux-Stamme urspriinglich eine volkische Einheit bildeten. 
Darauf wurde schon in den einleitenden Kapiteln hingewiesen. Sprachliche, 
kulturelle und traditionelle Griinde weisen in diese Richtung. In bezug auf 
unsere Frage bestehen aber dann nur zwei Moglichkeiten: Entweder hatten 
einmal alle Ur-Sioux Totemismus und bei der spateren Aufspaltung in Unter- 
stamme verlor ein Teil denselben, oder das Urvolk der Sioux war ohne 
Totemismus und ein Teil tibernahm denselben in der Folgezeit aus einer 


589 Vogl. FLETCHER-LA FLECHE, S. 581. Die Winnebago-Sprache ist archaischer 
‘als die der Thegiha. Auch in der Tradition der Thegiha selbst werden die Winnebago 
als die Vorfahren der anderen Sioux-Stamme hingestellt. 
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fremden Quelle. Es konnte schon vorhin wohl gentigend dargetan werden, daf 
kaum eine Moglichkeit besteht, fiir die Mandan-Hidatsa-Crow und fir die 
Dakota einen urspriinglichen Totemismus anzunehmen. Rein auBerliche Uber- 
einstimmungen mit den totemistischen Sioux, wie das Vorhandensein von sieben 
Gruppen oder Clans, kann nicht als ausschlaggebend ins Treffen gefihrt 
werden. Ich sehe also vorderhand keine andere Méglichkeit, als anzunehmen, 
daB das Urvolk der Sioux tatsachlich ohne Totemismus 
war und da® dieser nach der Aufspaltung des urspriinglich einheitlichen 
Volkskérpers von einem Teil der Sioux von aufen her iber- 
nommen wurde. Diese Auffassung wiirde noch eine Bekraftigung darin 
erfahren, daB® die archaischen Clannamen der Winnebago auf das Bestehen 
fritherer Lokal- (oder Dorf-) Gruppen schlieBen lassen. Es kénnte sich hier 
um eine spdtere Totemisierung fritherer Lokalgruppen handeln. Ferner deutet 
in diese Richtung die teilweise betonte Stellung der Familie innerhalb des 
Totemclans (Winnebago, Omaha). Die weitere kulturhisturische Durch- 
forschung der Sioux-Kulturen, vor allem die ihrer Archaologie, Ergologie und 
Religion, wird es jedenfalls zu erweisen haben, inwieweit die aus den sozio- 
logischen Verhaltnissen gewonnenen Schliisse eine Bestatigung erfahren oder 
zu modifizieren sind. 

Was die Zweiklassen betrifft, so zeigt es sich, daB sie sich in 
irgenaeiner Form, in starkerer oder schwacherer Auspragung, bei allen Sioux- 
Stammen, mit Ausnahme der Crow, vorfinden. Sie weisen also eine gréfBere 
Verbreitung auf als der Totemismus. Bei den totemistischen Sioux-Stammen 
sind sie eng mit dem Totemclansystem verbunden und treten bei denen der 
Prarie wie die Totemclans in der zeremoniellen Lagerkreisordnung sichtbar 
zutage. Bei den nichttotemistischen Sioux zeigen sie sich wieder in Verbin- 
dung mit dem Clan- oder Lokalgruppensystem. Die Zweiklassen sind also 
hier tberall als Phratrien anzusprechen. Das ist der auBerliche Eindruck 
vem Zweiklassensystem der Sioux. Bei naherem Zusehen erkennt man aber 
deutlich, daB seine Hauptauspragung bei den totemistischen Thegiha- und 
Tciwere-Stammen gegeben ist, wo auch Klassenexogamie herrscht, wahrend 
das System bei den Mandan-Hidatsa und Dakota den Eindruck einer mehr 
oder weniger groBen Oberflachlichkeit erweckt. 

Man darf sich jedenfalls durch die rein auBerlich gegebene Tatsache, 
daB die beiden Phratrien heute fast bei allen Sioux aufscheinen, nicht zu der 
Ansicht verleiten lassen, das Zweiklassensystem sei allen Sioux ursprung- 
lich eigen gewesen. Weltanschaulich tief fundiert zeigen sich die beiden 
Klassen jedenfalls bei den Thegiha-Sioux, groBe Bedeutung kommen ihnen 
ferner bei den Winnebago zu. Bei den Thegiha (Omaha, Usage) wurde fiir das 
Weiterbestehen des Stammes das magische Zusammenwirken der Himmels- 
(mannliches Prinzip) und der Erdklasse (weibliches Prinzip) in der 
Heiratsregelung (Exogamie) und in den Zeremonien als unbedingt notwendig 
erachtet, und die im Zweiklassensystem verkérperte Dualitat stand in engstem 
Zusammenhang mit der alles beherrschenden Lebenskrait Wakonda. Ferner 
stand damit in Verbindung ein Symbolismus der vier Weltyegenden. Bei deu 
Winnebago macht sich im Zweiklassensystem neben dem Gegensatz Oben — 
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Unten in starkerem MaBe ein Tierdualismus Végel—VierfiBler 
geltend und hiermit scheinen mir Anzeichen vorzuliegen, daB® wir es bei den 
{totemistischen) Sioux méglicherweise mit zwei verschiedenen 
Zweiklassensystemen zu tun haben. Wir kommen weiter unten noch 
darauf zu sprechen. Was nun die Zweiklassen bei den Mandan-Hidatsa und 
Dakota betrifft, so kann wohl nur angenommen werden, daB dieselben von den 
fotemistischen Sioux stammen, schon in Hinblick auf verschiedene Adharenzen 
(Siebenzahl der mit den Zweiklassen verbundenen Clans) und den Dualismus 
Oben — Unten in den Namen der Zweiklassen bei den Dakota. Es soll nur noch 
angedeutet werden, daB der duale Antagonismus in verschiedenen Krieger- 
gesellschaften der Dakota auf eine Einwirkung des Zweiklassensystems zuriick- 
gehen kann. Wenn also die beiden Phratrien der totemismuslosen Sioux auf 
die der totemistischen Sioux zuriickgehen, so muB die Ubernahme ohne Zu- 
sammenhang mit den Totemclans vor sich gegangen sein, da ja die Clans der 
Mandan-Hidatsa und Dakota keineswegs auf ehemalige Totemclans zuriick- 
zugehen scheinen. Nur eine Auferlichkeit des Totemclansystems der tote- 
mistischen Sioux kam wohl mit heriiber, namlich das Gruppieren der Clans 
nach der Zahl Sieben, was wir sonst als einen durchgangigen Zug im Totemis- 
mus der in Frage stehenden Sioux erkannt haben. Wir kénnen somit mit vieler 
Wahrscheinlichkeit die Hypothese aufstellen, daB den totemismus- 
losen Sioux das Zweiklassensystem von Haus aus nicht 
zukam. 

In diesem Zusammenhang sind die Ausfithrungen Lowir’s tber die 
Zweiklassen bei den Mandan-Hidatsa von Bedeutung, die das oben Gesagte 
unterstiitzen. Die Stellung der Mandan, Hidatsa und Crow zueinander ist, 
wie schon in einem vorherigen Kapitel gezeigt wurde, héchst merkwiirdig. 
Kulturell bilden die Mandan und Hidatsa eine gewisse Einheit, sprachlich 
gehéren wieder die Hidatsa und Crow enger zusammen. Die Hidatsa traten 
nach ihrer Trennung von den Crow (die den Dakota sehr ahnlich sind) in den 
kulturellen Bannkreis der Mandan. Die Crow haben auch keine Zweiklassen, 
offenbaren also den Alteren Zustand. Die Zweiklassen kamen also zu den 
Hidatsa zu einem Zeitpunkt nach ihrer Trennung von den Crow °*°. Und 
nun taucht gleich die Frage auf: Fiihrten die Mandan oder Hidatsa das Zwei- 
klassensystem von den totemistischen Sioux ein? Man ware leicht geneigt, die 
Mandan als diejenigen hinzustellen, welche die Zweiklassen zuerst besaBen 
und sie dann an die Hidatsa weitergaben. Das wirde auch sonst zu dem 
Charakter der Mandan als Kulturvermittler zu den Hidatsa passen. Auch 
Lowi war frither dieser Meinung 5°'. Er vertritt aber heute eine gegenteilige 


590 Lowi, I, S. 3, 22: ,,The complete absence of any trace of moieties among 
the Crow seems decisive on this point, while the clan concept of the two tribes (Hidatsa, 


Crow) practically coincides...“ oder: ,,If the moiety division is an ancient Hidatsa 
institution, why do we fail to find even a trace of it among the Crow?* 
591 Lowie, I, S. 9: ,,... The complete lack of any trace of dual division among 


the Crow suggests that the Hidatsa imitated the Mandan scheme, a conclusion which 
I was at first tempted to draw. However there is no satisfactory evidence on behalf 
of this interpretation.“ 
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Auffassung: Da von den Mandan auch mehr als 3 + 4 Clans berichtet werden 
— neun (wie von Curtis), 11 oder 16 — von den Hidatsa aber anscheinend 
immer von einem Drei- und Vierclansystem, das deutlich die Zweiklassen- 
teilung widerspiegelt, die Rede ist, halt es Lowie fur wahrscheinlicher, daB 
die Mandan das Zweiklassensystem von den Hidatsa tibernommen hatten °°?. 
Das wiirde somit heiBen, daB® die Hidatsa, trotzdem sie sonst von den Mandan 
in so hohem Grade abhangig waren, als erste das Zweiklassensystem (mit 
seiner Unterteilung in sieben Gruppen) von den totemistischen Sioux wber- 
nommen hatten °9°. 

Wir konnten aiso im vorigen wahrscheinlich machen, daB das Zwei- 
klassensystem bei den totemismuslosen Sioux, soweit es tiberhaupt vorkommt, 
zusammen mit einer Gruppierung nach der Zahl Sieben von auBen kam, und 
zwar von den totemistischen Vertretern der Sioux-Familie. Nun besteht fir 
diese die wichtige Frage: Waren Totemismus und Zweiklassensystem immer 
miteinander vereinigt oder stehen beide Erscheinungen auf zwei verschiedenen 
Zeitebenen? Oder anders ausgedriickt: Ist der Totemismus oder 
das Zweiklassensystem bei den Thegiha- und Tciwere- 
Sioux alter? Da den Ur-Sioux Totemismus wahrscheinlich von Haus 
aus fehlte, kam zusammen und zu gleicher Zeit mit dem Totemismus auch 
das Zweiklassensystem zu den betreffenden Sioux? Wir kommen damit gleich- 
zeitig an ein anderes Problem, namlich inwieweit wir aus den Kulturverhalt- 
nissen bzw. der Soziologie innerhalb des Stammes oder der Stammegruppe Zeit- 
unterschiede ablesen kénnen. Es ist einzusehen, daB z. B. die verschiedenen 
sozialen Gruppen, die ein Stamm aufzuweisen hat, besonders wenn sie in einem 
unharmonischen Verhaltnis zueinander stehen, in den meisten Fallen nicht 
zu gleicher Zeit bei dem betreffenden Stamme aufkamen, sondern zu ver- 
schiedenen Zeiten Eingang fanden. Theoretisch gesprochen kann ein Stamm 
im Laufe der Zeiten zu den sozialen Gruppen, die er von Haus aus schon 
besitzt, durch Kontakt mit anderen Vélkern neue Sozialeinheiten iibernehmen, 
und wird versuchen, sie soweit es eben méglich ist, mit den schon vorhandenen 
in Einklang zu bringen. Es kann sich dadurch im Stammesbilde eine 
Schichtung sozialer Gruppen ergeben, wodurch wir Anhalts- 
punkte zur Feststellung der relativen Zeitfolge der verschiedenen Sozial- 
gruppen gewinnen kénnen. In einer kiirzlich erschienenen Arbeit habe ich auf 
diese Moglichkeiten hinzuweisen versucht und an Beispielen auch die sozialen 
Verhaltnisse bei den Sioux andeutungsweise vorgefiihrt 594. Die auf diese 
Weise gewonnenen Zeitkriterien haben aber, wie es ja aus der ganzen Sach- 


592 Lowig, I, S. 9: ,,... I rather incline to Mr. Curtis’ view that the Mandan 
moiety scheme is derived from the Hidatsa. whose clans conform to the moiety names.“ 
S. 53: ,,... the Hidatsa moieties are older than those of the Mandan.“ S. 90: 


»--- however this is a purely tentative assumption.“ 

593 Wenn das Datum, das Witt fiir das erste Zusammentreffen der Hidatsa mit 
den Mandan — erst um 1765! — angibt, wirklich stimmt, so miissen die Man- 
dan die Zweiklassen ja sehr spat erhalten haben (siehe Kapitel iiber Herkunft der Sioux). 

54 Vel. HAEcKEL J., Gewinnung einer relativen Zeitfolge... Mitteil. d. Anthr. 
Ges. Wien, Bd. LXVII, Heft 1 (1937), S. 58 ff, 
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lage hervorgeht, nur relative Bedeutung, sie konnen aber Wege andeuten, die 
curch weitere kulturhistorische Arbeit ttber das engere Stammesgebiet hinaus 
mit Aussicht auf groBere Erfolge beschritten werden kénnen. 


Was nun das Verhaltnis der wichtigsten Sozialeinheiten, der Totemclans 
und der Zweiklassen, zueinander bei den in Frage kommenden Sioux betrifft, 
so kénnen wir sagen, daf wir daraus mit guter Wahrscheinlichkeit annehmen 
konnen, daB beide Erscheinungen bei den Sioux nicht immer miteinander ver- 
bunden waren, sondern daB die Totemclans als alter, die Zwei- 
klassenalsjttnger anzusehen sind. Zu dieser Auffassung komme ich 
durch folgende Indizien: 1. Die Zweiklassen haben bei den. Thegiha meist 
keine selbstandigen Namen, sondern sind vorwiegend mit archaischen Termini 
belegt (Honga, Tsizhu, Wazhazhe), mit denen neben Totemclans besonders 
die alten Dreiergruppen (Clangruppen) bezeichnet wurden. 2. Bei fast allen 
totemismusfiihrenden Sioux-Stammen scheint in der sozial-zeremonialen Or- 
ganisation eine alte Einteilung der Totemclans nach Himmel, Erde und 
Wasser (oder nach drei Tieren, wie bei den Winnebago) durch. Wie diese 
Dreiergruppen zu erklaren sind und woher sie stammen, kann ich jetzt nicht 
beurteilen. Soviel ist aber zu ersehen, da an ihnen die Totemclans enger 
haften als an den Zweiklassen, wie es besonders bei den Osage zu ersehen ist, 
und daB sie manches (z. B. ihre Namen) an die Zweiklassen abgegeben zu 
haben scheinen. Eine eingehende Priifung der verschiedenen Totemclanlisten 
1aBt das erkennen. 3. In bezug auf die Aufteilung der Totemclans auf die 
beiden Klassen konnte bei den Thegiha deutlich festgestellt werden, daB zuerst 
eine ungleichmaBige Verteilung der meist in der Siebenzahl (oder in einem 
Vielfachen derselben) vorkommenden Clans auf das Zweiklassensystem ge- 
geben erscheint, und daB in spaterer Zeit eine gleichmaBige Aufteilung ver- 
sucht wurde, wobei die alte Siebenzahl der Clans oft durch ein Vielfaches 
von Vier ersetzt wurde. Von diesen Ausgleichsversuchen geben die Totem- 
clanlisten ein deutliches Bild. (Vgl. auch das Kapitel iiber die Totemclan- 
systeme und iiber die Totemclangruppen.) 4. Das Durchschnittenwerden der 
Siebenergruppen (zeremonialer Clangruppen) der Kansas durch die beiden 
Klassen, wobei Clans, die zu einer bestimmten (zeremonialen) Einheit zu- 
sammengefaBt wurden, durch das Einteilungsprinzip der Zweiklassen aus 
dieser Einheit herausgerissen werden 595, hat fiir die Frage nach der Prioritat 
der Totemclans gegeniiber den Zweiklassen bei den Sioux nur bedingte Be- 
deutung. Da die Kansas nur einen Einzelstamm der Sioux-Familie darstellen, 
sich dieses Phanomen aber nur bei jenen findet, so kann mit diesem Beispiel 
allein fiir die Sioux als Gesamtheit nichts Endgiiltiges angenommen werden. 
Bei den Kansas wiirde dieses merkwiirdig unorganische Verhaltnis zwischen 
den Zweiklassen und den Siebener- (Clan-) Gruppen auf eine Prioritat der 
letzteren gegeniiber den ersteren schlieBen lassen, fur die Sioux in ihrer Ge- 
samtheit paBt dieser Fall aber ganz gut fur die schon vorhin betonte Unaus- 
geglichenheit zwischen Zweiklassen und Totemclangruppen und damit zu der 
postulierten zeitlichen Differenzierung beider Erscheinungen. 


595 Vol. HAECKEL, Mitteil. d. Anthr. Ges. Wien, LXVII, S. 59 f. 
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Fin Zeitindiz scheint mir auch in einer Stelle der Tradition der Omaha 
gegeben zu sein: Nach Dorsey 59° berichten die Omaha, daB sie bei Choteau 
Creek in Stidost-Dakota (oberhalb von Yankton) den heiligen Pfahl schnitten 
und jedem Clan eine besondere Funktion, eine heilige Pieite, heilige Zelte und 
Tabus zuwiesen. Die Clans hatten aber schon vor der Einfithrung des heiligen 
Pfahles bestanden. Hierauf zogen die Omaha zum Missouri (wo sie dann 
auch spater von den Weifen noch angetroffen wurden). Es scheint damals 
eine Art Reform oder Umgestaltung des Totemclansystems der Omaha vorge- 
nommen worden zu sein, und dieses durch die Tradition festgelegte Ereignis 
scheint darauf hinzuweisen, daB manche Merkmale des Totemismus der Omaha 
nach Uberschreiten des Mississippi (um 1500) aufkamen. Es lassen sich 
daher verschiedene Abweichungen vom Totemismus der noch im Osten zu- 
riickgebliebenen Winnebago erklaren. 

Wenn auch Totemismus und Zweiklassen bei den Thegiha- und Tciwere- 
Sioux zeitlich verschiedene Erscheinungen darstellen, so muf betont werden, 
daB beide schon bei den in Frage stehenden Sioux vereinigt waren, als diese 
noch im Osten des Mississippi als ein mehr oder weniger einheitlicher Volks- 
kérper wohnten (siehe auch die Andeutungen von Zweiklassen bei den atlan- 
tischen Sioux); von den ihnen urspriinglich verwandten Dakota und Mandan- 
Hidatsa-Crow aber schon getrennt waren. Die Vorfahren der Thegiha-Tciwere 
tibernahmen in einer fritheren Zeit, wie aus den bisherigen Ausftthrungen 
zu ersehen war, von einem anderen Volk zuerst Totemismus, wobei schon ziem- 
lich frith eine Gruppierung der Totemclans nach der heiligen Zahl Sieben 
und vielleicht schon eine Zusammenfassung von Totemclans nach der Zahl 
Drei (Dreiergruppen) vorgenommen wurde; spater erfolgte aus einer anderen 
Quelle die Ubernahme eines Zweiklassensystems oder, wie es mir nicht un- 
wahrscheinlich vorkommt, von zwei Arten eines solchen. Das alles scheint im 
Bereiche des mittleren Ohiotales, dem alten Ursitz der meisten Sioux-Stamme, 
vor sich gegangen zu sein. Dann erfolgte die groBe Abwanderung nach dem 
Westen. 

Das Bild, das wir bisher gewonnen haben, ware aber unvollstandig, 
wenn wir nicht auch einen Blick auf die Verhaltnisse der den Sioux benach- 
barten Indianerstamme werfen wiirden. Das wirkliche Verstandnis fiir die 
kulturhistorische Stellung von Totemismus und Zweiklassensystem bei den 
Sioux erhalten wir nur, wenn wir diese Erscheinungen im Rahmen der 
ubrigen nordamerikanischen Kulturen betrachten. Das 
kann aber in dieser Arbeit nur andeutungsweise geschehen. Es soll vor allem 
versucht werden, Verbindungslinien auizuzeigen und die sich ergebenden 
Probleme anzudeuten. 

os rf 
# 

Da, wie es wahrscheinlich gemacht wurde, sowohl Totemismus als 
auch Zweiklassensystem zu den Sioux von auBen her kamen, so taucht natiir- 
lich die Frage auf, von wo beides tibernommen wurde. Die Sioux haben im 


59G Dorsey, I, Se Doe 
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Osten eine Reihe Stamme als Nachbarn, die sowohl Totemismus als auch 
Zweiklassen aufweisen, doch scheint es, wie es die weiteren Ausfithrungen 
zeigen werden, daB die Sioux eher wohl fastimmer die Gebenden 
waren, als umgekehrt. Das Volk, das den Ur-Sioux den Totemismus erstmalig 
ubermittelte, ist vielleicht iiberhaupt nicht mehr unter den historischen Indianer- 
stammen zu finden. Bevor wir im folgenden den kurzen Vergleich anstellen, 
soll nochmals in Erinnerung gerufen werden, daB bei den Sioux sieben 
Clans und drei Clangruppen eine grofe Rolle spielten, welche Ein- 
teilungszahlen wir auch bei einer Reihe von Nachbarstammen finden werden. 
Anderseits soll noch vermerkt werden, daB gerade die totemistischen 
Sioux-Stamme stark betontes Vaterrecht aufweisen (siehe 
auch das Verwandtschaftssystem vom ,,Omaha-Type‘), wahrend die anderen 
Sioux entweder mehr bilateral (siehe das Verwandtschaftssystem der Dakota) 
oder mehr mutterrechtlich orientiert sind. 

AuB8er den Sioux haben im éstlichen Nordamerika noch folgende Stamme 
Totemismus: die mutterrechtlichen Irokesen-Huronen-Cheroki im Osten und 
Stdosten von den Sioux (sie weisen auch teilweise Zweiklassen auf), die vater- 
rechtlichen Zentral-Algonkin im Osten und Norden, die mutterrechtlichen 
Muskogi-Stamme der Creek und Chickasaw im Siiden und Siidosten (mit Zwei- 
klassen), die wenig bekannten, fast ausgestorbenen Tunika und Timukua im 
ferneren Siiden und Siidosten und die mutterrechtlich und vaterrechtlich zu- 
gleich orientierten Yuchi im Siidosten des Ohio mit besonders eigenartigem 
Tolemismus (und Zweiklassen). Man sieht also, daB eigentlich fast der ganze 
Osten von Nordamerika von totemismusfiihrenden Stammen eingenommen 
wird 597. 

Im Westen der totemistischen Sioux, in der Prarie, kommt bei den 
schweifenden Jagernomaden Totemismus und Zweiklassensystem tiberhaupt 
nicht vor, ebenso anscheinend nicht bei den zur Caddo-Sprachgruppe gehoren- 
den Arikara und Pani (bei letzteren aber doch einige Indizien auf Zwei- 
klassen), die aber mit bestimmten Sioux-Stammen (besonders Mandan bzw. 
Omaha) in ziemlich engem Kontakt standen. Erst die in der Siidprarie siedeln- 
den eigentlichen Caddo scheinen teilweise Totemclans aufzuweisen. Die nachsten 
Zentren fiir Totemismus finden sich erst wieder bei den mutterrechtlichen 
West-Pueblos (Hopi, Zuni) und im Bereiche des unteren Colorado (vater- 
rechtliche River-Yuma, Pima-Papago), die Zentren fiir die Zweiklassen bei 
den mehr vaterrechtlichen Ost-Pueblos (Tehua-Tao, Keres), den betont vater- 
rechtlichen Siidkaliforniern (Schoschonen-Stamme der Cahuilla, Cupeno, 
Mono etc. und Penuti-Stamme der Yokuts etc.) und bei den mutterrechtlichen 
Stammen der Nordwestkiiste (Tlingit, Haida, Tsimshian). 

Und nun zum Vergleich! Es kénnen natirlich nur die wesent- 


597 Totemismus fehlt im Osten eigentlich nur bei den Choktaw am _ unteren 
Mississippi, die aber Zweiklassen besitzen, vielleicht auch be den Natchez im selben 
Gebiet, die sich aber durch ein mutterrechtliches Adelssystem (Sonnenkénige) aus: 
zeichnen, auf das vielleicht teilweise ein Zweiklassensystem eingewirkt hat, und die 
Algonkin nordlich der GroBen Seen, im nordéstlichen Neuengiandgebiet und an der 
atlantischen Kiiste (Powhattan). 
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lichsten Ziige des Totemismus und Zweiklassensystems aufgezeigt werden und 
im besonderen nur soweit, als sie mit den Sioux eine Ubereinstimmung zeigen. 

Irokesen 598: Von den sechs Stammen, welche die bekannte Irokesen- 
Konféderation ausmachen, haben die Seneca, Cayuga, Onondaga und Tus- 
carora, die dem ,,Einfallstor‘‘ der Irokesen im Westen am nachsten liegen, je 
acht Totemclans, die mehr éstlichen Oneida und Mohawk je drei Totem- 
clans: Bar, Wolf, Schildkrote (vgl. die drei Clangruppen der Sioux, speziell 
die der Winnebago: Bar, Wassergeist und Donnervogel). Diesen drei Clans 
kommt jedenfalls hohes Alter zu und die Clans der tibrigen Irokesen- Stamme 
haben wohl teilweise als Absplitterungen dieser drei Grundclans zu gelten 99. 
Nun zeigt sich die bedeutungsvolle Tatsache, daB die Zweiklassen nur dort 
vorkommen, wo auch die acht Clans gegeben sind, und die Oneida und Mohawk 
mit ihren drei Totemclans haben auch keine Zweiklassen. Das Dreiklassen- 
system und die beiden Klassen schlieBen also sozusagen einander aus, was wohl 
nur soviel heiBen kann, daB bei den Irokesen die Zweiklassen juinger 
sind als der Totemismus (also wie bei den Sioux!) 6°°. Ferner: Der Aalteste 
Sohn hat Kontrolle iiber den Namen (der zu einer Clannamenliste gehort, wie 
bei den Sioux) seines Vaters, d. h. stirbt dieser, so darf sein Name solange 
nicht weitergegeben werden, als der Alteste Sohn lebt °t. Das mutet bei den 
sonst streng mutterrechtlichen Irokesen sehr merkwiirdig an. DaB den Irokesen 
der Totemismus nicht von Haus aus eigen war, scheint mir sehr wahrschein- 
lich, um so mehr, wo der Totemclan in starker Konkurrenz mit der Muttersippe 
steht 6°2, Auch sonst ist der Totemismus nicht besonders ausgepragt: die Clan- 
exogamie wird nicht streng eingehalten und es bestehen auch keine Totem- 
tabus 6°3. Ich halte es nicht fiir ausgeschlossen, daB der Totemismus der Iro- 
kesen, wenigstens teilweise, von den vaterrechtlichen Sioux stammt. Die Irokesen 
zogen ja einst durch das Ohiotal und dort ist auch der Ursitz der totemisti- 
schen Sioux anzunehmen. 

Was die Zweiklassen betrifft, so wurden sie nun auch bei den Iro- 
kesen junger als der Totemismus hingestellt °4. Die urpsriinglich strenge Klas- 


598 Diese ungemein kriegerische und stoBkraftige Stammegruppe wanderte aus 
dem Siidwesten, d h. aus einem Gebiet am mittleren Mississippi den Ohio aufwarts in 
ihr heutiges Wohngebiet am Erie- und Ontariosee und im Staate New York ein. Sie 
sind wohl die typischesten Mutterrechtler in ganz Nordamerika und die Zelle ihrer 
Gesellschaft ist die Muttersippe (Ohwachira). Sie sind auch hochstehende Maisbauer. 

599 Frazer, S. 8, 12 (schon Larireau [1724] erwdhnt fiir die Irokesen drei Clans, 
ferner CHARLEVOIX, HALE, MorGaAn). 

600 Vgl. HAECKEL, Gewinnung einer relativen Zeitfolge, S. 63. 

601 Frazer, S. 13f., nach MorGaAN. 

602 Vgl. HAECKEL, a. a. O., S. 63f.; GoLDENWEIsER, S. 697. 

603 Lowig, II, S. 107, 236; GoLpENWEIsER, S. 697; FRAzER, S. 18. Von weiteren 
Merkmalen des Totemismus der Irokesen seien zur besseren Illustrierung noch folgende 
genannt: Tiertotems, Clanpersonennamen, von der Mutter verliehen und vom Clan- 
hauptling Offentlich mit dem Clan der Mutter und des Vaters (!) verkiindet, Clansolidari- 
tat tiber den Stamm hinaus, eigene Bestattungsplatze der Clans, Darstellung der Totems 
auf einem Ptahl. 

604 Diese Auffassung vertritt auch BarBEAu, S. 398 ff. 


Totemismus und Zweiklassensystem bei den Sioux-Indianern. 831 


senexogamie wurde spater ziemlich gelockert. Die beiden Klassen bilden ferner 
die Partner beim Ballspiel (auch Sioux), wirken bei der Be- 
stattung reziprok (siehe Winnebago) ®°> und beim Tanz der Adler- 
Medizin-Gesellschaft der Seneca stehen sich die Teilnehmer als Vierf iB - 
ler und Voégel gegentiber, wobei die eine Partei die andere verspottet 6° 
(vgl. die Mythe der Winnebago und anderer Stamme von dem Wettstreit der 
Végel mit den VierfiiBlern, die auf ein ganz bestimmtes Zweiklassensystem zu 
deuten scheint). 


Huronen: Auch bei den mit Irokesen eng verwandten (mutterrecht- 
lichen) Huronen oder Wyandot scheinen urspriinglich drei Grundclans 
bestanden zu haben: Grofe Schildkréte, Kleine Schildkréte, Schlammschild- 
krote oder Bar, Wolf, Schildkréte 6°7. Man sieht deutlich, daB die Schildkrote, 
ein Haupttier der huronischen Mythologie, in besonderer Weise berticksichtigt 
wird (wie es z. B. mit dem Biiffel, dem Hauptnahrungstier der Prarie-Sioux, 
der Fall war); der Schildkrétenclan ist auch am meisten aufgespalten. — Drei 
besonders charakteristische Qualitatskriterien, welche eine klare Beziehung mit 
den Sioux aufzeigen, sind die folgenden: Das Anspielen von Perso- 
nennamen (spezifisches Claneigentum) auch auf Episoden in den 
Clanmythen (wie bei den Sioux!) 6°8; der Hirschclan als Clan des 
Stammeshauptlings 6°9 (dieser wird aus dem Hirschclan genommen, vgl. dazu 
die Clanmythe des Hirschclans der Winnebago, wonach der Hirsch um die 
Hauptlingswiirde streitet. Spater war bei den Winnebago der Donnervogelelan 
Hauptlingsclan); eine Clanursprungsmythe: Bei der Grindung , 
der Clans beobachtete man die Tiere. Zuerst fand man den Hirsch, den man zum 
Totem machte, denn ,,... no fault could be found with the fellow (i. e. Hirsch), 
for he has a perfectly good nature. That is why they made him their first 
choice and gave him a clan“ 61°, Vgl. dazu den entsprechenden Passus der 
Ursprungslegende des Elchclans der Winnebago: Erdmacher schuf Mann und 
Frau; dann fragte er die Menschen ,,what they would like to live through 
(i. e. become reincarnated), and they said the elk, because the elk never com- 
mited any crime“. So entstand der Elchclan ®''. Eine eigenart LG euotel- 
lung nimmt der Wolfclan ein, um es nur anzudeuten. Wahrend 
die Clans alle auf die beiden Heiratsklassen aufgeteilt sind, steht der Wolf- 
clan auBerhalb derselben, d. h. er kann in beide Klassen heiraten. Er fungiert 
auch gewissermaBen als Schiedsrichter der beiden Klassen 612. Bei den Sioux 
fand ich wohl nichts Derartiges erwahnt (oder haben die alten Dreiergruppen 
irgendeinen Bezug zu dieser Art Dreiteilung?), hingegen findet sich Ahnliches 


605 Frazer, S. 11, 16f. 

606 Parker, Secret Societies, S. 174 f. 

607 FRaAzER, 32 (nach CONNELLY, CHARLEVOIX). 

608 Frazer, S. 34f.; nach PowELt und CONNELLY; Barbeau, Huron Mythol., 
Sooo it: 

609 Frazer, S. 31, 37; nach CONNELLY. 

610 BarBEAU, Huron Mythol., S. 82 ff. 

611 RapIN, S. 250. 

612 Frazer, 31, 33, 37 (nach CONNELLY). 
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merkwiirdigerweise bei den Tlingit der Nordwestkiiste 613 und bei den Chikasaw 
im Siidosten 614. So wie bei den Thegiha-Sioux verleiht auch bei den Huronen 
der Clanhauptling die Clanpersonennamen, die auch hier wieder immer in 
Gebrauch stehen miissen 61°. 

Cheroki®!6: Von ihrem Totemismus ist nicht viel bekannt. Klar und 
eindeutig treten aber bei ihnen wieder die sie ben Totemclans zutage, 
die auch in den heiligen Formeln oft erwahnt werden °17. Statt Totemtabus wird 
berichtet, da® die Tiere direkt zu ihrer Totung auffordern, wie es z. B. in der 
Mythe des Barenclans heiBt, daB der Bar die Leute lehrt, wie sie ihn toten 
sollen 618, Dieses deutet jedenfalls auf eine Geistigkeit, wie sie nicht dem 
Totemismus, hingegen aber der Vorstellungswelt von den tie rischen 
Schutzgeistern (Patrone der Jagdtiere) eigen ist (das fanden wir schon 
bei den Winnebago-Sioux). Tiergeister spielen in der Religion und in den 
magischen Formeln der Cheroki eine groBe Rolle. Von Zweiklassen findet sich 
direkt nichts erwahnt, hingegen bestehen Andeutungen hierfiir: Das frihere 
Vorhandensein von 14 (7 + 7?) Clans und die (auch bei den Sioux) vorkom- 
mende Mythe von dem Ballspiel zwischen Végeln und Vier- 
fiiB iern (Adler — Bar), wobei der Adler siegt (wie bei den Winnebago). 

Algonkin®!9; Einen gewissen Fixpunkt in der Datierung des 
Totemismus der Zentral-Algonkin gibt der Umstand, daB die Missionare die 
Sauk und Fox, ebenso die Odjibwa, Ottawa, Pottawatomi, Kickepu und Miami 
um 1670 noch viel weiter nérdlich als spater angetroffen hatten, und zwar 
am Nordufer des Oberen Sees in Kanada (wie bes. die Sauk-Fox)®29. Da 
diese Algonkin schon damals ohne Zweifel Totemismus gehabt hatten, so muB 
das Ausstrahlungsgebiet des Totemismus (vor allem das der Sioux) auch ein 
gutes Sttick nach Kanada hineingereicht haben. 

Odjibwa: Ihre zahlreichen (patrilinealen) Totemclans, die alle 
Tiernamen tragen, gehen anscheinend auf fiinf Clans (Catfish, Crane, Loon, 


“13 FRAZER, S. 267. Hier steht die Gruppe Nexadi auBerhalb der beiden Phratrien 
Rabe und Adler; sie kann in beide einheiraten. 

614 Swanton, IV, S. 195 (Waschbarclan). 

“15 Frazer, S. 35. Andere Merkmale des huronischen Totemismus: Nichterwahnt- 
werden von Totemtabus; Verwandeln des Totemtiers in Menschen; gewisse Abstammung 
vom Totem; enge Verbindung zwischen Schlangen- und Hirschtotem, und zwar des- 
wegen, weil die mythische Wasserschlange Hirschgeweih hat. 

"6 Diese von den eigentlichen Irokesen ziemlich abweichenden, aber mit ihnen 
sprachverwandten Cheroki im siidlichen Alleghanygebirge gehdren teilweise in den Kreis 
der prahistorischen Moundbuilder. In ihrer Kultur macht sich aber, wie iibrigens auch 
bei den Irokesen, eine starke Jagerkomponente bemerkbar, 

“tT Mooney, Il, S.212'f. 

UTESMOONEYy Il, Sa 025)f. 

‘1 Diese aus dem Norden der GroBen Seen zu verschiedenen Zeiten nach Siiden 
vorstoBenden vaterrechtlichen Jagerstimme der Algonkin, die aber im Siiden vielfach 
Starke Kulturwandlungen durchgemacht haben, waren urspriinglich ohne Totemismus. 
Sie gehodren — wie P. W. Scumipr in ,Ursprung der Gottesidee“ gezeigt hat — in 
ihrer Grundkomponente der nordamerikanischen Urkultur an. Die Algonkin haben im 
Siiden der groBen Seen auch Bodenbau angenommen. 

620 KRICKEBERG, VOlkerkunde, S. 67 f. 
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Bear, Marten) zuriick, die als Art Clangruppen wirken (d. h. sie sind 
in Untergruppen geteilt)®2!. Beachtenswert ist die ungemein strenge Hand- 
habung des Exogamiegebotes im Clan 622. Fin Anklang an die Sioux, und 
zwar merkwiirdigerweise an die weit entfernten Omaha, besteht in bezug auf 
den Barenclan. Dieser zerfallt in die Unterabteilungen Barenkopf, Baren- 
tatze und Barenrippe ®23, also Benennen von Clans nach Teilen von Tieren. 
Deutet das auf ehemalige Totemtabus? Solche werden aber nicht direkt ge- 
meldet (nur fiir die Schutzgeistertiere scheinen hier Tabuvorschriften vorzu- 
kommen!). Ein Anklang an Clanursprungslegenden der Winnebago scheint 
wieder in der Vorstellung vom Ursprung der Totems zu_bestehen: Lhe 
ancestors of the five original Odjibway clans are said to have appeared 
suddenly in human form from the bosom of a great salt sea 624. Wenn man 
berticksichtigt, daB bei den nérdlichen Algonkin die Grundlage der Gesell- 
schaft die auf ein Jagdgebiet lokalisierten Blutsverwandtschafts- (Familien-) 
Gruppen sind, die oft auch Tiernamen tragen oder mit den Jagdtieren in be- 
sondere Beziehung treten, mit wirklichem Totemismus aber nichts zu tun 
haben 675 so ist die Vermutung nicht von der Hand zu weisen, daB die Totem- 
clans der Odjibwa (und der anderen Algonkin) teilweise auf diese Familien- 
gruppen zuriickgehen (Totemisierung derselben). 


Ottawa: Schon die alten Jesuitenmissionare berichten von ihnen 
drei Clans (GroBer Hase — Michabo, der Kulturheros! — Karpfen und 
Bar)®?6, Wenn auch die Dreizah! der Clans an die Sioux erinnert, so halte 
ich es doch fiir wahrscheinlicher, daB sie auf Einwirkung des Dreiclansystems 
der Irokesen zuriickgeht, zu denen auch ein anderes Verbindungsglied geht: 
die bildliche Darstellung des Totems auf einem Pfosten beim Siedlungsplatz 
des Clans 627. 


Menomini: Von ganz besonderem Interesse sind nun die Menomini, 
weil gerade sie in engster Nachbarschaft mit dem Sioux-Stamm der Winne- 
bago (an der Greenbay am Westufer des Michigansees) stehen, so daB man 


621 Frazer, S. 54, 55 (nach WarREN). 

622 Ubertretung ,,is one of the greatest sins that can be committed in the Odjibwa 
code of moral taw, and tradition says that in former times it was punishable with 
death...“ Frazer, S. 48, 57 (nach WARREN und JAMEs). 

623 Frazer, S. 57 (nach WarRREN). 

624 FRAZER, S. 55 (nach WarRREN). Andere Ziige des Odjibwa-Totemismus: starke 
Clansolidaritat, Sich-ahnlich-Fiihlen mit dem Totemtier; Briisten mit dem Totem. 

625 Vel. die verschiedenen Arbeiten von Speck iiber die Familienjagdterritorien 
der Nord- und Nordost-Algonkin, im besonderen auch American Anthr., NS 373, 
S. 528 ff. 

626 Frazer, S. 66f. Der GroBe Hase verlangte von seinen Nachkommen, bevor 
er die Erde verlieB, die Leichenverbrennung (die von diesem Ottawa-Clan tatsachlich 
geiibt wird) und das Ausstreuen der Asche in die Winde. Diese Bestattungsart ist sonst 
in diesen Teilen Nordamerikas ziemlich isoliert, findet sich aber in prdhistorischen 
Mound-Kulturen am Ohio (Hopewell), wohin vielleicht der Kulturheros weist. Es ist jeden- 
falls interessant, wie die mythische Gestalt des Kulturheros Michabo, der ja bei den 
Algonkin eine groBe Rolle spielt, mit dem Totemismus verbunden wurde. 

627 FRAZER, S. 66 f. 
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erwarten wiirde, gerade bei ihnen im Totemismus starke Ubereinstimmungen 
mit den Sioux anzutreffen. Diese sind zwar tatsdchlich in vielen Punkten 
gegeben, doch sind sie keineswegs so zahlreich, als man theoretisch aus den 
engnachbarlichen Beziehungen beider Stamme erwarten wiirde. Ein eingehen- 
der Vergleich nicht nur der soziologischen Seite der Kultur, sondern auch der 
iibrigen Zweige derselben wiirde ein Musterbeispiel dafiir ergeben, wie sich 
zwischen zwei benachbarten, von Haus aus verschieden gearteten Stammen in 
derselben geographischen Umwelt die kulturelle Auseinandersetzung vollzieht 
und in welchem AusmaBe Entlehnungen vor sich gehen. 

Aus den verschiedenen Totemclanlisten, die von den Menomini vor- 
liegen (SKINNER, HorFMANN), ist zu ersehen, daB auch hier wieder die be- 
kannte Dreiergruppierung von Totemclans aufscheint: drei Clan- 
gruppen (Bar, GroBer Donner, Wolf) mit vielen Clans oder tiberhaupt nur drei 
Einzel-Clans (Langschwanziger Bar, Elch, Kahlképfiger Adler), die schon 
1736 erwahnt werden 628, Eine Priifung der Clanlisten und Ursprungslegen- 
den 1a8t die Verbindung der drei Clans wieder mit Himmel (Adler), Erde 
(Bar) und Wasser (Wolf) erkennen (alles wie bei den Winnebago). Abge- 
sehen von diesen Anzeichen eines Dreiclansystems weist die auBere Gruppie- 
rung, Anordnung und die Art der Totemclans bei den Menomini vielfach 
ziemliche Abweichungen von den Winnebago auf, was sich besonders auch 
im Fehlen einer mit den Clans verbundenen Zweiklasseneinteilung bei den 
Menomini bemerkbar macht. Es hat den Anschein, als ob der Totemismus der 
Menomini (und Ojibwa) vielfach von den Sioux (Winnebago oder anderen 
Stammen?) zu einer Zeit ibernommen wurde, als die Dreiclan-Einteilung bei 
diesen noch nicht ausgebildet war (also auch vor den Irokesen), von dem (sozio- 
logisch sich auswirkenden) Zweiklassensystem gar nicht zu reden, das sich ge- 
rade an dem Beispiel der Algonkin als verhaltnismaBig jung und unabhangig 
von dem Totemismus erweist. 

Wie bei den Winnebago der Donnervogelclan von hdherem Rang 
(Hauptlingsclan) angesehen wurde, so gilt das bei den Winnebago fiir den 
Barenclan®?9, Und in bezug auf das Barentotem zeigt sich wie beim 
Buffeltotem der Prarie-Sioux und beim Schildkrétentotem der Huronen die 
interessante Tatsache, daB das Tier, das im Leben und in der Vorstellungs- 
welt des betreffenden Stammes eine besondere Rolle spielt, auch im Totemis- 
mus eine intensive Beachtung findet. Obwohl von den Menomini (wie von den 
Winnebago) im allgemeinen keine Totemtabus berichtet werden, so werden 
aber im Barenclan Kopf, Tatzen und auch das Fleisch des Baren mit Ver- 
boten belegt ®° (vgl. die Subclans des Barenclans der Odjibwa und die To- 
temtabus der Omaha). Man muB aber noch beriicksichtigen, daB® die hohe 
Stellung des Baren und seine besondere Behandlung bei diesen Algonkin in 
vieler Hinsicht im arktischen Barenkult zu suchen ist, der sich hier mit der 
totemistischen Verehrung des Tieres teilweise verbunden zu haben scheint. 


628 HOFFMANN, S. 41, 42; Skinner, I, S. 11. 
20) SKINNER leone lee ’ 
630 HOFFMANN, S. 44, 65. 
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In den Clanursprungsmythen %! der Menomini finden sich 
wieder auffallende Ubereinstimmungen mit den Winnebago: Géestaltdndern 
der Totemtiere, Hervorkommen des Baren an der Greenbay aus dem Boden, 
Zusammentreffen von Bar und Wolf, Herstellen des Feuers durch die Donner- 
vogel, Herabkommen der Donnervogel vom Himmel und das Sichverwandeln 
in Menschen; und eine Ubereinstimmung im Detail: Der Wolf kommt jiber 
den Michigansee und wird von einer Welle ans Ufer getragen, daher der 
Doppelclan Wolf — Welle (vgl. die Wolfclanmythe der Winnebago!). 

Wie schon erwahnt, kommt bei den Menomini eine soziologische Aus- 
pragung des Zweiklassensystems nicht vor, hingegen machen sich die Z w e i- 
klassen zeremoniell und mythologisch bemerkbar, und zwar in der schon 
oft erwahnten charakteristischen Form, im Dualismus der Végelund 
VierftBler: Beim Ballspiel bilden die Leute mit VierfiiBler als Totems 
und die mit Vogel als Totems die beiden Parteien, und in den Mythen findet 
sich eine Rivalitat Donnervogel (Adler) und Bar, wobei ersterer gewinnt 632. 


Sauk-Fox: Hier ist u. a. besonders betont die Identifizierung der 
Clanangehorigen mit ihrem Totem, ferner das Verwandeln der Totemtiere in 
Menschen °%, Ebenso stellt auch hier der Barenclan den Hauptling. Ganz 
eigenartig ist aber das Zweiklassensystem (Kishkoagi-Tokanagi) 
ausgebildet. Es gibt sich wohl nach auBen hin kund, doch besteht keine Auf- 
teilung der Totemclans auf dasselbe (also keine Phratrien, sondern Moieties), 
ebenso ist mit ihm keine Vererbung und keine Heiratsregelung gegeben ®*4. Bei 
den Clanfesten nehmen aber die beiden Klassen eine bestimmte Sitzordnung ein 
(Siidseite bzw. Nordseite des Hauses), sie fungieren ferner beim Ballspiel 
als die beiden Parteien und haben auch symbolische Bemalung (weif-schwarz). 
Die Reziprozitat des Baren- und Donnerclans bei der Bestattung weist auf 
den bekannten. Tierdualismus, ebenso das Zusammenwirken der Clans bei den 
Festen &5, 


Lenape (Delawaren) : Dieser ganz im Osten (New York usw.) 
wohnende Algonkin-Stamm stand, wie schon ein fliichtiger Uberblick tber 
seine Kultur zeigt, schon friih (zusammen mit den eng verwandten Mohegan) 
mit den Irokesen in Verbindung, mit denen sie, nach der Tradition (dem be- 
riihmten WaLam O_um) zu schlieBen, die alten Bewohner des oberen Ohio- 
tales (die Talligewi) bekriegten und vertrieben. Es zeigen daher die Lenape 
eine Reihe von Ubereinstimmungen mit den ihnen in vieler Hinsicht tber- 


631 HoFFMANN, S. 39ff., Skinner, I, S. 8—10. Andere Merkmale des Menomini- 
Totemismus: strenge Clanexogamie, Personennamenliste im Clan, alle Namen miissen 
im Gebrauch stehen (siehe Sioux, Irokesen). 

632 HorFMANN, S, 41, 131, 135f., 217f. 

633 JONES. 

634 MICHELSON, I. 

635 MICHELSON, I. Ein damit fast identisches Zweiklassensystem haben auch die 
eng verwandten Kickepu. Beachtenswert ist, daB die Dakota zwei rivalisierende Krieger- 
gesellschaften haben, Tukala und Mawatani, wobei der Name der ersteren in Tokana, 
Tokanagi, der Bezeichnung einer der beiden Klassen bei den Sauk-Fox, vorzukommen 
scheint. Es liegt hier also wohl eine sekundare Einwirkung der Dakota-Sioux vor. 
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legenen Irokesen. So besitzen sie wie diese auch mutterrechtliche Vererbung 
Die drei (matrilinealen) Clangruppen der Lenape (und Mohegan): 
Wolf, Schildkréte und Truthahn, die in zahlreiche Lokalgruppen untergeteilt: 
sind, gehen aber wohl nicht auf das Dreiclansystem der Sioux direkt zurtick, 
sondern auf die drei Clans der Irokesen (Bar, Wolf, Schildkréte) 6°. Die: 
alte Algonkin-Organisation scheint in den auf die drei groBen Gruppen auf- 
geteilten lokalgruppenahnlichen Einheiten deutlich durch. DaB aber bei den 
Lenape Zweiklassen nicht vorkommen, wirft wieder indirekt ein Licht auf die 
Irokesen: Die Dreiergruppen derselben wurden vor Ubernahme der Zwei- 
klassen an die Lenape weitergegeben. Damit wird auch die schon oben ge- 
auBerte Ansicht bekraftigt, da8. Dreiclansystem und Zweiklassensystem ein- 
ander ausschlieBen. 

Shawnee (Shawano): Dieser in vielen Punkten mit den Lenape 
verwandte Algonkin-Stamm hat im Laufe der Zeit verschiedenartige fremde 
Beeinflussungen erfahren, die sich auch in der Soziologie zeigen. Wirkliche 
Totemclans scheinen bei den Shawnee nicht vorzuliegen, hingegen bestehen 
exogamielose Einheiten, die VorGELIN als ,,Namengruppen“ bezeichnet. Das 
sind Gruppen, aus denen die Personennamen ausgewahlt werden 637. Wohl 
aber gehen diese Gruppen auf Einwirkung von seiten des Totemismus zuriick. 
Es bestehen Anklange besonders an die Prarie-Pottawatomi, Sauk und Le- 
nape (die Shawnee bezeichnen die Wolfgruppe ,,Round-feet“, wie die Lenape 
den Wolfclan). Eine Zweiklassenteilung erscheint angedeutet, vor allem in 
einem Tierdualismus und einer gewissen Reziprozitat bei der Bestattung 68. 


Muskogi 639: Von der groBen Muskogi-Sprachfamilie im Siidoster 
der Vereinigten Staaten kommen ftir unsere Zwecke im besonderen nur die- 
eigentlichen Muskogi oder Creek, welche noch am weitesten norddstlich, also: 
dem oberen Ohiogebiet am nachsten wohnen, in Betracht, und die sich an sie 
unmittelbar stidlich und westlich anschlieBenden Chickasaw. 


Creek-Muskogi: Hier finden wir eine groBe Anzahl exogamer 
matrilinealer Totemclans (meist nach Tieren benannt) mit Clanvorstehern 
(,Onkel“), Personennamen (die immer in Verwendung stehen miissen), 
maBigen Totemtabus und imitierenden Totemtanzen beim Neujahrsfest 64°. 
Interessant ist, daB von den Eingebornen selbst behauptet wird, frither keine 
Clanexogamie gehabt zu haben. Diese soll erst spater durch Beschlu8 der 
Ratsversammlung eingefiihrt worden sein. Beachtenswert ist auch, daB die 
Verleihung des teilweise sich auf das Totem beziehenden Personen- 
namens vom vaterlichen Clan vorgenommen wird, obwohl sonst 


636 FRAZER, S. 39, 41; HARRINGTON, A preliminary sketch of Lenape. 

SST SV OEGEDINTOMOld it: 

638 VoEGELIN, S. 628 f., 630f. (Brottanz). 

689 Von den mutterrechtlichen, maisbautreibenden Muskogi-Stéammen zeichneterr 
sich die Creek durch hochstehende politische Konféderationen (Stadtebiinde) aus, wahrend 
die totemismuslosen Choktaw eine verhaltnismaBig geringe Differenzierung ihres Kultur-. 


lebens aufweisen. Doch gehéren die Muskogi alle irgendwie in den Bereich der pra- 
historischen Mound-Kulturen, 


640 Swanton, I. 
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Mutterfolge in Ubung steht 641. Beim Jahresfest ruft der Clanhauptling (des 
vaterlichen Clans) den Namen laut aus, was an die Irokesen und an die Sioux 
erinnert (bei den Omaha wird der Personenname als ,,gesprochen vom Haupt- 
ling“ bezeichnet). Andere Qualitatskriterien zu den Sioux waren noch: das 
Nehmen der Funktionare aus bestimmten Clans, so der Zivilbeamten aus 
sogenannten Friedensclans, der Kriegsbeamten aus sogenannten Kriegsclans 
(Hauptlingsclan ist meist der Barenclan wie bei den Algonkin)®4?. Bestimmte 
Zuge der Clanursprungsmythen: Menschen und Totemtiere waren in der Vor- 
zeit zusammen oder sie waren beide von der Dunkelheit oder vom Nebel ver- 
deckt. Dabei ist die Rolle des Windclans sehr bemerkenswert. Die 
Menschen wurden nach den Tieren benannt. Ein Mann blieb tibrig, und da 
alle Tiere schon vergeben waren, so nannte er sich nach dem Wind. Oder die 
Dunkelheit verschwand allmahlich und die Menschen kamen mit ihren Totems 
daraus hervor. Der Wind wehte den letzten Rest der Dunkelheit hinweg, daher 
nannte sich die letzte Gruppe nach dem Wind ®4%. Dazu ware zu vergleichen, daB 
bei den Thegiha-Sioux der Windclan als der im Stammeskreis Zuletztlagernde 
bezeichnet wird und tatsachlich als letzter lagert. Bei den Sioux fand ich hier- 
fiir keine entsprechende Erklarung, bei den Creek scheint nun hierfir ein 
mythologischer Erklarungsbeleg vorzuliegen. 

Endlich scheint die zeremonielle Lokalisierung der Clans 
auf dem kommunalen Festplatz bei den Creek 44 der Clangruppie- 
rung im Lagerkreis bei den Thegiha-Sioux ganz auffallend zu entsprechen. Im 
Lagerkreis haben ja, wie wir gesehen haben, die Clans ihren bestimmten 
symbolischen Platz. Der Festplatz der Creek weicht wohl davon etwas ab; er 
ist viereckig und von laubenartigen Hausern umgeben, wo die Clanvertreter 
ihre besonderen Sitze haben (so z. B. in der Creek-Stadt Abihka sitzen im 
,,Hauptlingshaus“ des Stadtplatzes die Clans Bar und Alligator, im ,,Krieger- 
haus“ Waschbar und Hirsch usw.; die Sitzweise ist aber in den einzelnen 
Creek-Stadten oft sehr variierend), doch sind Ubereinstimmungen zwischen 
beiden Zeremonialplatzanlagen nicht abzustreiten (z. B. Ortung nach den 
Weltgegenden; Kriegs- und Friedensseite). Ich halte es nicht fiir ausge- 
schlossen, daB® die Lagerkreisordnung der Thegiha-Sioux wenigstens teilweise 
auf die groBen Stadtplatzanlagen der Creek-Muskogi bzw. ihrer Vorfahren 
zuriickgehen. Eine raumliche Beriihrung zwischen Sioux und Muskogi in 
fritheren Zeiten erscheint aus dem, was wir aus der Siedlungsgeschichte der 
Sioux wissen, leicht gegeben. 

Nun soll nur andeutungsweise auf weitere Merkmale der Stadtplatz- 
anlage der Creek hingewiesen werden, die mir im Zuge meiner Untersuchungen 
aufgefallen sind und die fir die Kulturgeschichte Nordamerikas eine ganz 
hervorragende Bedeutung haben: Der Festplatz der Creek, der aufer fiir Be- 
ratungen vor allem beim grofen Neujahrsfest (Griinkorntanz) im Juli Ver- 


641 Swanton, I, S. 100 ff. 

642 SwaANnTON, S. 167. 

643 Swanton, I, S. 110—114. 
644 Swanton, I, S. 122, 137. 
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wendung findet, weist in den laubenartigen, offenen Hausern an seinen vier 
Seiten stufenférmig angeordnete Sitzplatze auf, die ent- 
sprechend dem Kriegsrang eingenommen werden. Einen besonderen Sitz 
hat der Friedenshauptling. Bei bestimmten Sitzen, welche nur groBe Manner 
einnehmen diirfen, befinden sich Kerbstabe. An den Pfosten der Lauben 
finden sich manchmal Schnitzereien gehoOrnter Tierképfe. Der Platz 
dient auch als Schlafplatz fiir Fremde und gilt ferner als Asyl fir Misse- 
tater. Wird ein neuer Platz angelegt, so wird vom ,,Hauptlingshaus“ des 
alten Platzes ein kleiner Stein genommen und unter dem Hauptlingssitz des 
neuen Platzes vergraben (!)645. Man wird sich des Eindruckes wohl nicht 
erwehren konnen, hier Anzeichen einer Megalithplatzanlage zu 
sehen, wie sie in Siidostasien und in der Siidsee (das Marae der Polynesier) 
in ihrer typischen Form gegeben erscheint. Damit ware ein Indiz fir das 
Bestehen einer Form des Megalithwesens auch in Nordamerika gegeben, was 
um so weniger verwunderlich erscheint, als z. B. die Kriegssitten und kopf- 
jagdahnlichen Gebrauche (Skalpieren) der Siidost-Indianer viele auftallende 
Ubereinstimmungen mit denen der megalithischen Gebiete der Alten Welt 
aufweisen. Da nun die Creek mit ihren Festplatzanlagen in den Kreis der 
Mound-Kulturen dieses Gebietes hineingehéren und viele dieser Platze in ur- 
geschichtlichen Zeiten eine viel gréBere Ausgestaltung aufgewiesen haben, ver- 
bunden mit Wallanlagen und kinstlichen Erdhigeln, so ist es gar nicht so 
unbegriindet, zu behaupten, daB in den alten Mound-Kulturen Nordamerikas 
ein gutes Stick einer alten, teilweise abgewandelten Megalithkultur steckt (die 
das cigentliche Steindenkmal und die enge Verbindung zu den Totenseelen 
verloren zu haben scheint), von. der die Verbindungslinien zunachst nach 
Mexiko weisen. 

Mit diesem megalithischen Versammlungsplatz der Creek hat sich in 
besonderer Weise eine Totemclanordnung (und ein Zweiklassensystem) ver- 
bunden, natiirlich auch eine Reihe anderer Dinge. Im Zusammenhang damit 
halte ich es auch nicht fiir so unwahrscheinlich, daB die totemistischen R e z i - 
tationsmythen der Thegiha-Sioux (Ursprungsmythen der Clans) mit 
ihrer Aufzahlung langer Ketten von Tieren und anderer Wesen (Lebens- 
symbole) mit dieser alten Megalithkultur in Verbindung zu bringen sind (vgl. 
ahnliche Rezitationserzahlungen, die an die Ahnenreihe ankniipfen sollen, bei 
den Polynesiern). Bei den Sioux waren sie dann dem Totemismus einverleibt 
und von diesem moditiziert worden. 

Die exogamielosen Zweiklassen (Phratrien) der Creek, die mit 
ihrer engen Verbindung von Krieg und Frieden (Weife oder Friedensklasse, 
hoherer Rang, mit dem Hauptling verbunden; Rote oder Kriegsklasse) von 
den bisher bekannten Zweiklassen, auch von denen der Sioux, vielfach erheb- 
lich abweichen (Andeutungen ahnlicher Zuteilungen aber z. B. bei den Osage), 
durchschneiden in einer Reihe von Creek-Stadten Totemclangruppen in un- 
organischer Weise, so daB es den Anschein hat, als ob die Zweiklassen auch 
bei den Creek jiinger seien als die auf ihnen aufgeteilten Totemclans 646. 


HAUSSNCNNTON, ly O.eled tk, O45 
"i Vel. Harcket, Gewinnung einer relativen Zeitfolge, S. 60 f. 
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Daneben findet sich aber die bekannte Mythe vom Ballspiel der Tiere des 
Landes und der Luft wieder (Tierdualismus), und die beiden Klassen bilden 
selbst wieder die Parteien beim Ballspiel, das im Siidosten (als ,,Bruder des 
Krieges“) eine besondere Bedeutung einnimmt. 

Es bestehen viele Anzeichen dafiir, da8 der Totemismus bei den Creek 
keine urspriingliche Sache darstellt. Das wird klarer bei Betrachtung der mit 
den Creek verwandten Chickasaw und Choktaw 47. Bei letzteren 
finden sich neben den Zweiklassen nur Lokalgruppen vor, bei den Chickasaw, 
die uberhaupt einen charakteristischen Mischstamm darstellen, findet sich 
neben der Lokalgruppenorganisation (und den Zweiklassen) auch eine Totem- 
clanordnung. Hierbei werden die Personennamen, die im Clan sind, aus dem 
vaterlichen Clan (also auch hier entgegen der herrschenden matrilinealen Des- 
zendenz) verliehen 648. Der Totemismus nimmt also im Bereiche der Mus- 
kogi-Vélker von Siiden und Westen nach Norden und Osten (also gegen das 
Ohio-Gebiet) an Bedeutung zu ®49. Die Zweiklassen der Chickasaw und 
Choktaw, die u. a. deutlichen Antagonismus und Reziprozitat aufweisen, 
weichen in ihrem auBeren Geprage von denen der Creek aber ziemlich ab. 

Yuchi 5° ; Trotzdem dieser isoliertsprachige Stamm, der urspriinglich 
im Alleghanygebirge seinen Sitz hatte, von den Creek, in deren Konféderation 
er trat (1726), nachhaltig beeinfluBt wurde, bewahrt er gerade in seiner 
sozialen Organisation und in seinem Totemismus ®5! so merkwirdige Zige, 
daB er hierin vielfach nur schwer mit den anderen Stammen des 6stlichen 
Nordamerika in Verbindung gebracht werden kann. Die streng exogamen, 
matrilinealen Totemclans haben alle Tiertotems. Es besteht ein gewisser 
Glaube an die Abkunft von den mythischen Tieren, bei der Knabeninitiation 
zur Pubertatszeit wird man unter den Schutz des Clantotems gestellt, durch 
imitative Tanze ehrt man die Totems und streng werden die Totemtabus 
eingehalten. Hierbei besteht aber die Merkwirdigkeit, daB man das Totem 
jedenialls nicht téten, wohl aber essen darf, indem das Fleisch von anderen 
Clans eingehandelt wird 652 (das erinnert mich in gewisser Hinsicht an die 
Friedensclans der Osage-Sioux, die tierisches Leben nicht antasten diirfen und 
das Fleisch von anderen Clans erhalten). Da der Totemismus der Yuchi in 
seiner Eigenart auf eine Ubernahme von den (heutigen) Nachbarstammen 
nicht schlieBen 1aBt, so kann man nur annehmen, daB er bei den Yuchi alt- 
einheimisch ist. Wenn auch die Yuchi in spaterer Zeit nur als ein kleiner 
Stamm galten, so spricht vieles dafiir, daB sie einst im Sudosten eine machtige 
Nation gebildet hatten. 


647 SwanTon, IV und V. 

648 Swanton, IV, S. 188, 190. Daneben Clansolidaritat und Verherrlichung 
des Totems. 

649 HAECKEL, a. a. O., S. 61. 

650 Besonders typisch fiir sie die starke Betonung der Sonne und der Glaube an 
eine Abkunft von derselben (Selbstbenennung: Tsoyaha ,,Abkémmlinge von der Sonne‘), 
worin sie an die Natchez mit ihrem Sonnenkonigtum erinnern. 

651 Speck, I. 

652 SpEck, I, S. 70, 73. 
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Sehr merkwiirdig ist das Zweiklassensystem der Yuchi (Haupt- 
lingsgesellschaft — Kriegergesellschaft), das von den Totemclans vollkommen 
unabhingig ist und sich im Gegensatz zu diesen patrilineal vererbt. Es ist 
auch nicht wirklich exogam und stellt eine Angelegenheit der Manner dar 654. 
In ihrer sonstigen Auspragung (Dualismus Krieg-Frieden, Verbindung mit 
dem Festplatz) erinnern die Zweiklassen (moieties) deutlich an die der Creek, 
von wo sie jedenfalls stark beeinfluBt wurden. Anderseits bestehen bei den 
Vuchi aber Anzeichen einer Alteren Zweiklassenteilung, nam- 
lich in Barenfell-Leute und Wildkatzenfell-Leute 654, worin die Ansicht von 
dem Vorkommen zweier verschiedener Zweiklassensysteme im 6stlichen Nord- 
amerika (wie bei den Sioux) eine Bestarkung erfahrt. Da ferner die Zwei- 
klassen der Yuchi Vaterfolge aufweisen, diese aber bei keinem Zweiklassen- 
system der Nachbarstamme vorkommt, so ist es nicht ausgeschlossen, daB die 
Yuchi friiher tiberhaupt vaterrechtlich waren und die matrilinealen 
Tendenzen, die sich vor allem bei den Totemclans zeigen, etwas Sekundares 
Carstellen, zumal ja die Yuchi von lauter mutterrechtlichen Stammen um- 
geben sind. 

Um fiir die weitere Forschung Fingerzeige zu gewinnen, sollen nun noch 
einige Parallelen zwischen den Sioux und dem siidwestlichen Totemismus- 
gebiet hervorgehoben werden. So finden sich zu den Hopi- Pueblos, bei 
denen sonst der Totemismus eine mehr oder weniger oberflachliche Ange- 
legenheit darstellt ®°5, in den Clanursprungslegenden mancherlei 
Ubereinstimmungen. So die Coyote-Clanmythe der Hopi: Als die Menschen 
aus der Erde kamen, trafen sie einen Mann, der, indem er sich ein Fell an- 
legte, Coyote wurde; er sagte, er sei ihr Onkel. Sie zogen mit ihm weiter und 
kamen zum Zedernbaum (,,...it was a good thing for them to have that name 
in their clan“); aus dessen Holz machten sie Feuer. Dann trafen sie Masawa, 
den Todesgott, der auch ihr Onkel wurde 66, Barenclanmythe der Hopi: 
Man kam von der Unterwelt, begegnete einem Baren und brachte ihn in den 
Clan, hierauf traf man einen Blauvogel und dann eine Spinne, die man alle 
in den Clan brachte 57, Das erinnert jedenfalls alles auffallend an die Clan- 
mythen der Omaha und Osage mit ihren verschiedenen Lebenssymbolen (und 
Totems), die bei der Wanderung der Clanahnherren von ihrem Entstehungs- 
crt allmahlich dem Clan zugeteilt wurden 68, 

DaB bei den mutterrechtlichen Hopi und Zuni der vaterliche 
Clan auch besonders betont wird 659 (siehe Ahnliches bei den Irokesen und 
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°° HaECKEL, Das Mutterrecht im siidwestlichen Nordamerika. 
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m7 Parsons, H, S. 32; Lowie, Il, S. 331 f.; Voru, S. 37 f.; vgl. auch Parsons, I. 
°S Andere Ubereinstimmungen mit dem Sioux-Totemismus: Mehrzahl von 


» Totems" im Clan der Hopi (Fewxes, Ill, S. 582 ff., Fewkes, II); Verbinden verschie- 
dener Funktionen mit bestimmten Clans bei den Hopi und Zuni (Krogeser, I, S. 163 f.; 
Fiwhkes, 1, S. 409f., If, S. 2 ff.) und Zusammenwirken von Clans bei den Zeremonien; 
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Creek), scheint eine urspriingliche patrilineale Vererbung des Totemclans auch 
bei den Pueblos nicht ganz auszuschlieBen 66°, 

Die Zweiklassen der Iowa-Sioux, Winterleute—Sommerleute, 
weisen wieder deutliche Ubereinstimmung mit dem patrilinealem Zweiklassen- 
system der dstlichsten Pueblos, der Tehua-Taos auf, die am weitesten gegen 
die Prarie vorgeschoben sind 61. Es ist nicht ausgeschlossen, daB die Pani 
der Prarie als Vermittler zu den lowa fungiert haben. 

Die ebenfalls bei den lowa angetroffene Tatsache von dem Zusam- 
menfallen von Totemname—Clanname—Personenname 
weist ebenfalls deutlich nach dem Siidwesten, und zwar zu den vaterrecht- 
lichen, totemistischen Yuma-Stammen am unteren Colorado, wo Frauennamen 
und Clannamen gleichlauten (alle Frauen des Clans tragen denselben Namen, 
der gleichzeitig der Name fiir den Clan selbst ist und Beziehung zum Totem 
hat)®°?, und zu den Pima-Papago, wo der Name fiir Vater dem Namen des 
betreffenden Totemclans entspricht °3, 

Uber die kulturhistorische Stellung des Totemismus 
bei den Sioux und den anderen Stammen des éstlichen Nordamerika kann aus 
dem bisher Erarbeiteten zusammenfassend folgendes gesagt werden: Ein 
GroBteil der Sioux — Thegiha und Tciwere —- hat jedenfalls gut ausgebildeten 
Totemismus aufzuweisen, doch war das Urvolk der Sioux wahrscheinlich von 
Haus aus ohne Totemismus. Erst als sich die Ur-Sioux zu differenzieren be- 
gannen, wurde Totemismus von einem Teil derselben im Bereiche des mittleren 
Ohiotales von einer noch unbekannten Quelle iibernommen. Die urspriingliche 
Sozialform der altesten Sioux war anscheinend eine Art Lokalgruppe. Der 
Totemismus bei den in Frage stehenden Sioux machte im Laufe der Zeit ver- 
schiedene Entwicklungsstadien durch: die Ausbildung eines Sieben- und eines 
Dreiclansystems. Zu diesem Zeitpunkt scheinen eine Reihe Nachbarstamme 
der Sioux von diesen totemistisch beeinfluBt worden zu sein, so die Irokesen 
(drei Clans), Cheroki (sieben Clans) und einige Algonkin-Stamme. Ein Grof- 
teil der Zentral-Algonkin, wie die Odjibwa, Sauk-Fox, Kickepu und teilweise 
auch die Menomini scheinen aber schon v or dieser Clanentwicklung den Tote- 
mismus von den Sioux (wenn sie diesen iiberhaupt immer von ihnen erhielten) 
iibernommen zu haben. Die Irokesen beeinfluBten ihrerseits wohl die Lenape 
und vielleicht auch die Ottawa. Damit wiirde sich fiir die Ubernahme des 
Totemismus im Raume zwischen Ohio und Grofen Seen fiir die dort woh- 
nenden Stamme folgende provisorische Stufenfolge ergeben: 1. Thegiha-Tci- 
were-Sioux, 2. Zentral-Algonkin (GroBteil), 3. Irokesen, Cheroki. Inwieweit 


660 Vg]. dazu HarckeL, Mutterrecht im siidwestlichen Nordamerika, S. 232, 246. 

661 Parsons, 47. Ann. Rep., S. 239. AuBer dem Winter — Sommer-Dualismus haben 
diese Klassen (in Isleta) auch einen Tierdualismus. 

662 Sprpr, S. 143, 189 ff.; Girrorp, II, S. 292; Krorser, Il, S. 741; Forpe, 
ES. 142) ff, 

663 GIFFORD, I, S. 175 f. 
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die Creek-Muskogi in ihrem Totemismus von den Sioux abhangig waren, kan 
nicht genau gesagt werden. Daf aber zwischen beiden deutliche Verbindungs- 
glieder bestehen, konnte jedenfalls gezeigt werden. Urspriinglich waren die 
Muskogi aber wohl sicher nicht totemistisch, wie auch alle anderen bisher auf- 
gezahlten Stamme des Ostens. Es bleiben nur noch die Yuchi tiber (um von 
den wenig bekannten Splitterstammen, wie Tunika, abzusehen). Fir diese 
fand ich keine Anzeichen, die auf eine spatere Ubernahme ihres Totemismus 
schlieBen lassen wiirden. Sind nun sie es, die als altes Ausstrahlungszentrum 
fiir Totemismus im éstlichen Nordamerika angesehen werden kénnen? Ich 
halte es nach dem gegenwartigen Stande unserer Kenntnis fiir annehmbar, 
daB die Vorfahren der Yuchi, die im Bergland siidlich vom mittleren Ohio 
saBen, als ein alter totemistischer Horst anzusehen sind, von wo auch teilweise 
der Totemismus der Sioux herzuleiten ware. Es kann jedenfalls allgemein 
gesagt werden, daB das mittlere Ohiotalunddasangrenzende 
Alleghanygebirge als der Ausgangspunkt des Totemis- 
mus im 6stlichen Nordamerika zu gelten hat. Es ist nicht unméglich, daB 
die urspriinglichen Trager des Totemismus als historischer Indianer-Stamm gar 
nicht mehr zu fassen sind, sondern daB nur ein Teil in den Yuchi weiterlebt. 
Woher aber die alten Totemisten des Ohio-Alleghany-Gebietes stammen, ob 
aus dem Norden oder dem Siiden, oder ob sie mit dem stidwestlichen Totemis- 
musgebiet zusammenhangen, kann jetzt noch nicht entschieden werden. 


Wenn man die verschiedenen Merkmale des Totemismus der Sioux und 
der anderen totemistischen Stamme des Ostens den zehn Elementen, die 
Prof. Koppers in seiner synoptischen Arbeit ,,Der Totemismus als menschheits- 
geschichtliches Problem“ ®®4 fiir den Totemismuskomplex in seiner weltweiten 
Verbreitung als grundlegend hervorhebt, gegeniiberstellt, so ist sofort zu sehen, 
daB diese Grundelemente bei den in Frage stehenden Indianerstammen im we- 
sentlichen gegeben erscheinen, wenn auch bei einem Stamm dieses Element, bei 
dem anderen Stamm jenes besondere Betonung findet. Es will mir aber scheinen, 
als ob — wenigstens fiir Nordamerika — fiir den Clantotemismus noch 
folgende weitere Elemente als typisch hingestellt werden kénnen: 1. Liste fest- 
stehender Personennamen im Clan, wobei sich die einzelnen Namen irgendwie 
auf das Totem beziehen. 2. Tendenz des Totemclans, die verschiedenen 
Funktionen des Stammeslebens und kultisch wichtigen Gegenstande auf sich zu 
vereinen bzw. mit bestimmten Clans zu verbinden, so daB der Clan als soziale, 
zeremonielle (und auch als politische) Einheit fungiert. 3. Tendenz zur magi- 
schen Beeinflussung des Totems (Clanriten). 


Das Zweiklassensystem konnte, bei Betrachtung nicht nur der 


6o4 ,,Anthropos“ XXXI, 1936. Diese Elemente sind: 1. ClanmaBige Bindung des 
Totemismus, 2. polytome Stammesgliederung, 3. urspriinglich Tiertotems, 4. Totemis- 
mus als profan-soziale und mystische, aber nicht religidse Erscheinung, 5. bestimmter 
Abstammungs- und Verwandtschaftsglaube, 6. Meidung des Totems, 7. kiinstlich kon- 
struierte Clanexogamie, 8. patrilineale Vererbung des Totems, 9. Lokalisierung des 


Totemclans, 10. Benennen des Clans nach,dem Totem und gewisse Identifizierung mit 
dem Totem. 
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Sioux, sondern auch der anderen éstlichen Indianerstamme, jedenfalls als un - 
abhangig vom Totemismus und jiinger als dieser hingestellt 
werden. Bei einigen Stammen, wie bei den Sioux, Creek und teilweise bei den 
Irokesen, verband es sich bereits mit den Totemclans, bei den Algonkin, soweit 
es hier iberhaupt vorkommt, und bei den Yuchi war diese Verbindung iiber- 
haupt noch nicht eingetreten. Nun scheinen mir viele Anhaltspunkte fiir die 
Annahme vorzuliegen, daB die Sioux (und einige ihrer Nachbarn) zwei ur- 
springlich verschiedene Zweiklassensysteme aufzuweisen haben, 
das eine mit der Dualitat Himmel — Erde, Mannlich — Weiblich (wie bei den 
Thegiha), das andere mit einem deutlichen Tierantagonismus — Vogel — Vier- 
fiBler, Adler — Bar u. a. — (bei den Winnebago und Iowa, wobei aber hier 
auch die andere Zweiklassenteilung ,,Oben — Unten“ nicht ganz fehlt). Das 
auf einem Tierdualismus aufgebaute Zweiklassensystem trat durch den — 
Vergleich mit den anderen Oststammen noch deutlicher hervor, und zwar zeigte 
sich, daB es fast iiberall in irgendeiner Form auftrat, besonders aber als zere- 
monielle und mythologische Einteilung, vielfach aber neben mehr soziologisch 
sich auswirkenden Zweiklassen zu stehen kommt, wie z. B. bei den Creek und 
Yuchi. Die Bedeutung dieses tierdualistischen Zweiklassensystems wird aber 
immer offensichtlicher, wenn man bedenkt, daB es sich oft in ganz identischen 
Formen in den _ patrilinealen Zweiklassen Siid- und Zentralkaliforniens 
(Schoschonen-Stammen, wie Cahuilla, Cupeno, Mono, und Penuti-Stammen, wie 
Vokuts und Miwok u. a.) 85 und in den matrilinealen Zweiklassen der Nord- 
westkiiste von Nordamerika (Tlingit, Haida, Tsimshian) 666 wiederfindet. Wie 
mir ein ganz fliichtiger Vergleich mit Nordasien offenbarte, finden sich Spuren 
eines vielen nordamerikanischen Stammen oft ganz ahnlichen Zweiklassen- 
systems, vielfach auch wieder mit dem Tierdualismus (Adler — Eichhérnchen 
[Kedrovka], weiBer Hase — schwarzer Bar, Adler — Bar u. 4.), bei verschie- 
denen Stémmen dieses Gebietes, wie Jennisseier, Sojoten, Jakuten, Kusten- 
Korjaken u. a. °°7. Und eine ganz auffallende Parallele zu den Zweiklassen 
der Winnebago-Sioux fand ich bei dem Goldenstamm der Olcha am Amur: 
Hier wirken beim Barenfest zwei Klassen — Manner des Waldes und Manner 
des Wassers — mit je sechs Clans mit (wie die Zweiklassen Oben — Unten mit 
ihren zwolf Clans beim Kriegsbiindelfest der Winnebago). Unter anderem 
findet dann bei den Olcha (wie bei den Winnebago!) ein Wettessen der beiden 
Klassen statt, ferner nehmen die beiden Klassen die rechte bzw. linke Seite 
des Festhauses ein 68. Ich glaube, es wird die Annahme nicht schwer fallen, 
eine Art des nordamerikanischen Zweiklassensystems, vor allem das mit dem 
Tierantagonismus, von Nordasien abzuleiten. Es kam, um es nur noch anzu- 
deuten, wohl zuerst an die Nordwestkiiste und es ist nicht ausgeschlossen, daB 
das System bei den Sioux und im weiteren dstlichen Nordamerika (wie das von 


665 Vel. GirrorD, 1; Krorner, II. 

666 Dr. NiGGEMEYER, Frankfurt a. M., hat seinerzeit in dankenswerter Weise 
fast das ganze in Wien verfiigbare Material iiber die Soziologie der Nordweststamme 
zusammengestellt und es mir zu weiterer Durcharbeitung freundlich iiberlassen. 

667 GAHS A., Spuren eines Zweiklassensystems in Nordasien, Ms., 1931. 

668 ZoLoTAREV, The Bear Festival..., S, 119. 
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Kalifornien) von hier seine Herkunft verdankt °°. Wie sich nun diese pro- 
visorisch postulierten beiden Arten von Zweiklassen bei den Sioux zueinander 
zeitlich verhalten, kann jetzt noch nicht eindeutig gesagt werden. Wenn wohl 
die Zweiklassen allgemein jedenfalls jiinger als die Totemclans sind, so erscheint 
das System mit dem Tierdualismus doch Alter als die andere Zweiklassen- 
einteilung. 

Doch soll noch eine andere’ Moglichkeit aufgedeutet werden. Es ware 
naimlich auch nicht unwahrscheinlich, daB das von Nordasien tiber die Nord- 
westkiiste gekommene tierdualistische Zweiklassensystem urspriinglich wber- 
haupt die alleinige Zweiklassenform in Nordamerika war, also auch bei den 
Sioux und Nachbarn, und daB die spateren Zweiklassensysteme in diesem Ge- 
biete verschiedene lokale Modifizierungen darstellen. Bei den Thegiha-Sioux 
kénnten die religidsen Vorstellungen (Wakonda-Glaube), bei den Creek das 
ausgepragte Kriegs- und Friedenshauptlingstum zu der entsprechenden Um- 
gestaltung des urspriinglich einheitlichen Systems beigetragen haben. Doch 
kann diese Frage nur durch Vergleich mit den Zweiklassensystemen Mexikos 
und Siidamerikas einer Lésung nahergebracht werden. Mit welcher Deszen- 
denzfolge die Zweiklassen urspriinglich verbunden waren, kann nicht mit 
Sicherheit gesagt werden. Es scheint, daB in den meisten Fallen die in der 
betreffenden Gesellschaft herrschende Erbfolge auch auf die Phratrien wber- 
tragen wurde. Bei den mutterrechtlichen Muskogi z. B. vererbte sich die 
Klassenzugehorigkeit matrilineal, bei den vaterrechtlichen Sioux patrilineal. 


Was noch das Verhaltnis zwischen Totemismus und Mutterrecht im 
Ostlichen Nordamerika betrifft, so konnte im vorigen ziemlich wahrscheinlich 
gemacht werden, daB die Mutterrecht fiihrenden Stamme dieses Gebietes, wie 
die Irokesen und die Muskogi, die vom unteren Mississippi bzw. von einer 
Gegend jenseits desselben einwanderten, Totemismus von Haus aus nicht be- 
saBen, sondern diesen erst spater itbernahmen. Somit ware der Totemismus 
hier auch als Alter als das (spater eingewanderte) Mutter- 
recht hinzustellen. Man muB aber beriicksichtigen, daB dieses aus den ethno- 
logischen Verhaltnissen abgelesen wurde und da8 im Bereiche des alten 
totemistischen Kerngebietes am mittleren Ohio hochstehende prahistorische 
Kulturen mit Maisbau (Mound-Kulturen) bestanden, die méglicherweise eben- 
falls mutterrechtliche Verhaltnisse gehabt haben kénnen. Es kann aber fiir die 
kulturhistorische Tiefenforschung ein enges Zusammenarbeiten der prahistori- 
schen mit der ethnologischen Disziplin groBe Dienste leisten, was fiir unser 
Gebiet bedeutet, nach der Korrelation der ethnologischen Kulturen (d. h. der 
historisch bekannten Stamme) mit den urgeschichtlichen Kulturen (den alten 
Mound-builders) zu suchen. 


4 Es sei ferner noch betont, daB nicht nur den erwahnten mutterrechtlichen 
Stammen der Totemismus urspriinglich fehlte, sondern auch den in der soge- 
nannten Ur- oder Altkultur wurzelnden Algonkin-Stammen von Haus aus 


BOUE TSS ware sehr lohnend, etwaigen Beziehungen zwischen der Nordwestkiiste und 
dem oberen Mississippi- und Seengebiet weiter nachzugehen. Vgl. MAcLEop, The nature... 
of the rite of hookswinging. ,,Anthropos“, 1934. 


t= td) 


Totemismus und Zweiklassensystem bei den Sioux-Indianern. 845 


abging. Der Totemismus wiirde von den ethnologischen Verhaltnissen aus ge- 
sehen zeitlich also zwischen Altkultur und mutterrechtlichen Kulturen liegen, 
wie es nach dem gegenwartigen Stand der Forschung auch fiir die meisten 
ubrigen Erdgebiete der Fall zu sein scheint (vgl. die Ausfiihrungen von 
W. Kopprrs in seiner schon erwahnten Arbeit). Nun ist aber noch darauf hin- 
zuweisen, daB im dstlichen Nordamerika zwischen den altkulturlichen Algonkin 
und den urspriinglich totemistischen (hypothetisch postulierten) Stammen noch 
Jagerstamme zu liegen scheinen, die mit ethnologischer Altkultur, wie sie 
P. W. Scumipt fiir Nordamerika herausgearbeitet hat ee amichis: 2a “tin 
haben. Ich denke hier vor allem an das ,,Urvolk“ der Sioux, daB, wenn es auch 
nicht urspriinglich totemistisch oder mutterrechtlich war, doch kaum als alt- 
kulturlich im Sinne der ethnologischen Alt- oder Urkultur der Wiener Schule 
angesprochen werden kann. Was noch das siidwestliche Nordamerika betrifft, 
um es nur anzudeuten, so scheint bei den Pueblo-Indianern (Hopi, Zuni) das 
Mutterrecht alter als der Totemismus zu sein. Ersteres folgte hier wohl auf 
altertiimliche Jagerkulturen (darunter die prahistorischen Basket-Maker) 671, 

Es kann jetzt auch die Frage nach der ,totemistischen 
Kultur“, d. h. der Kultur, welche im dstlichen Nordamerika die Erscheinung 
des Clantotemismus urspriinglich getragen hat, noch nicht beantwortet werden. 
Bei der weiteren Forschung ist jedenfalls darauf zu achten, wieweit der 
Totemismus in Nordamerika immer mit bestimmten Elementen der anderen 
Zweige der Kultur vergesellschaftet auftritt. Wir sind jetzt aber noch nicht so 
weit, dariiber halbwegs Sicheres auszusagen. Auffallend ist aber, wie schon 
gezeigt wurde, daB im éstlichen Nordamerika der Totemismus eng mit Vater- 
folge verbunden erscheint. 

Was die Wirtschaftsform der alten Totemisten des Ohio- und Alleghany- 
gebietes betrifft, so kann heute auch dariiber nichts Endgiiltiges gesagt werden. 
Die kulturhistorische Ethnologie neigt der Ansicht zu, daB die urspriing- 
liche ,,totemistische Kultur“ in wirtschaftlicher Hinsicht eine entwickeltere 
Jagd und keinen Bodenbau besaB. Die Sioux scheinen aber schon in alter 
Zeit Bodenbau betrieben zu haben, fiir die Yuchi fand ich iiber ihr altes Wirt- 
schaftsleben keine Angaben. Bodenbau fehlte im 6stlichen Nordamerika von 
Haus aus anscheinend nur den Algonkin, diese sind aber urspriinglich auch 
totemismusfrei. Allerdings ist bei allen maisbautreibenden Stammen des Ostens 
das Jagertum mehr oder weniger stark betont, so u. a. auch bei den Irokesen 
und Cheroki. Inwieweit dieses mit totemismusfihrenden Stammen zusammen- 
hangt, ist noch unklar. 

So bleibt es weiterer Forschung vorbehalten, die in dieser Arbeit be- 
handelten Erscheinungen und Probleme des Gesellschaftslebens, deren all- 
gemein kuiturhistorische Bedeutung wohl nicht besonders betont zu werden 
braucht, der Lésung naherzubringen. Die unermidliche Forschertatigkeit 
der nordamerikanischen Ethnologen und Archaologen bildet jedentalls die 
beste Gewahr oder liefert doch die besten Voraussetzungen dafur. 


870 Ursprung der Gottesidee, Bd. II und V. 
671 Vol. HaeckeL, Das Mutterrecht im siidwestlichen Nordamerika. 
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Verzeichnis der Stamme: 


a 


1 Omaha 

2 Ponka 

3 Kansas (Thegiha) 

4 Osage 

5 Quappa 

6 lowa 

7 Oto-Missouri (Tciwere) 

8 Winnebago 

9 Mandan 

10 Hidatsa 

11 Crow 

12 Dakota 

12a Assiniboin 

i3 Sioux in Virginia und 
Carolina (Ost-Sioux) 

14 Biloxi 


Algonkin: 


15 Odjibwa 
16 Ottawa 
17 Pottawatomi 
18 Sauk-Fox 
19 Kickepu 
20 Menomini 
21 Miami 

22 Shawni 
23 Lenape 
24 Wabanaki 
25 Cree 

26 Cheyenne 
27 Arapaho 
28 Blackfoot 


Irokesen: 


29 Irokesen 
30 Huronen 
31 Cheroki 
32 Tuskarora 


Muskogi: 
33 Creek-Muskogi 
34 Chickasaw 
35 Choktaw 
36 Natchez 


Tunika: 
37 Tunika 


Timukua: 
38 Timukua 


Yuchi: 
39 Yuchi 


Caddo: 


40 Caddo | 
41 Pani 
42 Arikara 


Kiowa: 
43 Kiowa 


Schoschonen: 


44 Schcschonen 
45 Komantsche 


Pueblo: 


46 Hopi 

47 Zuni 

48 Keres 

49 Tehua 

50 Tigua-Taos 


Sonora: 


51 Pima 
52 Papago 


Yuma: 
53 Yuma 


Déné: 
54 Navaho 
55 Apatsche 


Kalifornien: 


56 Cahuilla usw. (Schoschonen) 
57 Yokuts (Penuti) 
58 Miwok (Penuti) 
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Religion and Divination 
of the Logbara Tribe of North-Uganda. 


By Fr. Ecip1o Rampont, F. S. C. 


(Conclusion. ) 


Part II. Diviners and divination. 


For reasons above mentioned, here is a general description of divination. 
The word itself means either the implicit or explicit invocation of a spirit, in 
order to have knowledge concerning occult things. 

Atzife ndripi means “diviner’”’; one also says Ojogo which means “magi- 
cian”. Purposely, I avoid using this latter word, for the former is far more 
specific. 

Koyo yapi is another kind of diviner. 

Buro is a medium of divination. 

Goagoba is an instrument for divination. 

I will describe these two diviners, and the just how they are initiated into 
their work. A few words will be devoted to an explanation of Buro and Gbagba. 


L Atzije. adra p+. 


The most common diviner is the Atzife ndri-pi and he may be found 
nearly always in a large village. As yet, I have not found a woman using the 
atzife, and I am told that this sort of divination cannot be performed by women. 

When one is restless, melancholy or downcast; if one’s wife fails to give 
birth; or if the cattle no longer give milk; if one is persecuted by another; 
or, if one is under the spell of a witch, then in such cases and in countless 
others, one tries various remedies, and, when these do not satisfy, then, as 
a last resort, one goes to the diviner. 

I would like to say from the outstart, that the diviner in the Logbara 
tribe has nothing to do at the moment of sacrifice; he has no ministerial 
functions whatsoever. Generally, the Logbara diviners are not interpreters of 
this or that spirit, but every diviner can find out by means of his instrument, 
every spirit and his placita. This seems quite different from the Acholi and 
Lango customs, where the Ajwaka is the diviner and the minister of his 
own spirit. 

The Logbara make a clean breast of everything to the diviner. To him 
they reveal their most secret thoughts. They will tell him, for example, whether 
or not they offered sacrifice at the shrine of their ancestors or if some old 
person has been maltreated by them; or if they stole; in a word, they mention 
whatever may produce their sickness or misfortune. The elders have the power 
of the evil eye and so they can make use of this power in punishing those 
who offend or abuse the members of their clan. 


54 Vol, 32 « 
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If necessary, the diviner asks an explanation concerning this or that, and 
when he has received a satisfactory explanation, he then takes his instrument 
in order to detect the origin of the evil and to apply a remedy. His instrument 
is the Atzife and it is a small stick, generally one of ebony. In length it is 
about eight inches long, and is well polished. It is elliptical at both ends. That 
part which is held on high, during the ceremony, is a little larger than the 
other. A strong piece of string is twisted in the middle, and it may be made 
of skin or of a plant. It is joined at either end. 


Sitting down on the ground the diviner takes his instrument and com- 
mences to ask the spirits who are mentioned to him by his clients. Then, causing 
the piece of string on the spindle to move up and down, he repeats the names 
of the spirits or persons held responsible for the evil. Some use a piece of 
mtama cane instead of ebony. On this cane, they use tender grass, and in this 
case he wets the grass with water from a small calabash, from time to time. 
The atzife is supported with the span of the left hand, and he passes it through 
the index and middle finger. With the thumb and the -index of the right hand 
the diviner makes the twisted cord move up and down on the atzife. 


When the cord no longer moves freely and when the grass gives a wierd 
sound and the atzije wants to wiggle out of position, then the last spirit or 
person named by the diviner is said to be the one responsible for the trouble. 
The people say that since there are true and false diviners, they need to be sure 
of their researches, and for this purpose they make use of the following 
procedure. 


Before presenting themselves to the diviner, they seriously ponder just 
who the responsible individuals are. Then they prepare as many bits of straw 
as there are spirits or men considered guilty. Then they take these bits of 
straw to the diviner, and place them on the ground. The diviner is asked to 
commence his ceremonies without giving any information regarding, let us say, 
a spirit represented by a particular bit of straw. 

Without uttering the name of any particular spirit, the diviner runs his 
bobbin-like affair up and down the spindle. Instead of pronouncing names 
which are not mentioned to him, he approaches the bits of straw which repre- 
sent the spirits. When: the atzije no longer moves freely, then it is a sign that 
the spirit represented by the last approached bit is the responsible one. Many 
limes they are not satisfied with the results of one diviner, and they fetch their 
Straws to another whom they judge to be more competent. If the same result 
is reached, then they unhesitatingly offer sacrifice. 


At times the atzife is thrust aside and the diviner makes use of strings 
made of skin, and short sticks that are placed in the ground. The names of the 
various spirits are given to them. Another skin is thrown upon them. The defi- 
nite sign is that the skin falls three or four times on the same string. By this 
method they divine the responsible spirit. — In the neighborhood of Arua, I saw 
the following method of divination. The diviner lights the wood or grass. On 
the fire he places a thin sheet of iron, and on it, he places some fruits of a tree 
called eya. They resemble small peas. A name is given to every fruit. The names 
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of the spirits or men held responsible for the evil are the names given. The 
diviner, seating near the fire, keeps the fire burning with a stick, and with 
another, he keeps moving the fruits. Those fruits which are burnt, are kept, 
because they represent the spirits responsible for the evil. On the other hand, 
those which burst open, represent the innocent spirits. — When one is sure of 
the origin of his evil and what is required to appease the spirit or the person, 
then the identical ceremony is reenacted to know what the Spirit wants, and 
instead of the names of the spirits he says the names of the victims. The diviner 
then gives minute instructions as to the time, the manner of erecting the shrine 
and the various details in connection with the sacrifice, The offering is always 
a tame animal. As soon as the atzife ndripi has finished, the customary fee is 
paid, and it is generally small. It may be an arrow, or a few cents. Of course, 
Some diviners are very well paid, those particularly whose stock-in-trade is 


divination. They never work in the fields, but earn their livelihood solely 
by their art. 


2. Koyo yapi. 

Koyo yapi is another sort of diviner and he is so called, because of his 
instrument. Koyo means “rattle” and it is used during the ceremony, and the 
one who uses it, is called yapi. Generally the rattle is nothing but a small 
calabash, and it is not unlike the “Concurbita Lagenaria’’. It is, however, a wee 
bit smaller. It is magnificently carved, and the ornamentations are fine. The 
handle is adorned with ringlets of various metals. It contains small beads of 
mtama, and when it is rattled, it sounds musical to the ears of natives. It is 
tor this reason, one of the essential elements of the dance. 

When not in use, it is placed on a shrine called Rubangi close to the door 
of the house. If you were to ask the diviner the reason for this rattling, he 
would in all probability tell you that its purpose was to call the voice of the 
spirit. When one is in doubt as to the cause of either a sickness or a death, 
it is the diviner who is called in without delay. 

When he is summoned, he is greeted with great respect and many com- 
pliments are paid him. He is certainly much more esteemed than the atzife 
ndripi. Generally he gives them the rattle, which is placed in a basket, and 
not infrequently in the company of others, he goes to the place where he 
intends to commune with the spirit. The place may be beneath a tree, on a 
shrine or at the grave of a deceased. 

He approaches the sacred place stealthily and one may know that he has 
come in contact with the spirit by the greatest of excitement and the fits of 
paroxisms. Rattle in hand, he shakes it like a raving maniac, and so great 
is the resulting noise, that it is impossible to hear the first words. The con- 
sultor then enters into a colloquy with the spirit who answers him. Those 
around listen very intently, and all the while they observe a great silence. The 
voice of the spirit is distinguished from that of the diviner by the general tone 
which is sepulcral, and just barely discernible. 

Those whom I consulted regarding the “voice of the spirit” told me the 
same, and in substance, it is this: the voice is none other than of the diviner. 
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It is certainly not that of the tree or any other medium. Very often the diviner 
imitates another voice well, and some of them are no mean ventriloquists, for 
the sounds they produce certainly seem to come from another person or place. 

When is the ceremony performed? Generally in the morning. After the 
consultation, the diviner explains all that the spirit said, and then follows the 
customary sacrifice. The diviner stays right there at the village. The fee of 
the diviner is generally in excess of that of the atzife ndripi, and in this patti- 
cular instance it is a goat. 


3. Initiation. 


One says that generally only those may qualify as a diviner who has the 
approval of Adro. The latter’s will is made known by manifest signs. When 
one is seized by the spirit, he mounts upon the house and the granary and 
there sets fire to the grass which does not burn; he climbs trees, prowls about 
at night time, and wanders from one country to another, through dense forests, 
undaunted by man or beast. No one can hold him in check. Other signs are 
these: eating the leaves of the omwrojuju; putting food on one’s toes, before 
consuming it. When one behaves in that manner, the say of him, “Either he 
is mad or the spirit has seized him’. When the latter case is undeniably 
established, they proceed to carry out the initiation. The following ceremonial 
is used. 

The Ba Bamba gather from the villages of the clan and after having 
considered the matter carefully, a shrine is prepared at the threshold, with 
a Rubangi, and near it a small hole is dug. 

The Adropi (uncle or aunt) brings a black sheep and a black hen to the 
village. The person possessed by the spirit is seated, and an old man makes 
the sheep go around the person, three times for a male, four times for a female. 
The animal is then slaughtered by hitting it over the head with a piece of wood, 
and by cutting the carotid. The blood is gatherd in a calabash, and offered 
by the old man at the shrine Rubangi. The breast of the new diviner is also 
sprinkled, and these are the ceremonial words used: 


“Ma ya arri di, Mokela Adrogo “Now I sprikle this blood; 
onzire fo ki anve!” Now it is good for the Adrogo evil 
to depart. 
Now it is good for the Adrogo good 
to come.” 


After that, the sheep is skinned and quartered on some fresh leaves of 
the odogo tree. The hind limbs, the loins, the tail, and the rumen are brought 
on some other leaves to the Rubangi shrine. The other portions of flesh are 
cooked, and eaten by the eldest. When the meal is over, the adropi repeats the 
words given above at the shrine, and he terminates by congratulating the 
nephew and by assuring him that he may now do the work of a diviner. All 
the participants return to their homes, but they come back the next day, at 
which time the adropi prepares the remains of the sheep from the previous 
day. A common meal takes place at the village, and when it is over, the adropi 
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rubs the feet of the adropi with the undigested food as it is when taken from 
the rumen. He also anoints the breast of the new diviner, with the same. 
Then he takes a pliable branch, bends it into a circle, and puts it around the 
neck of the initiated. Attached to this is a string of skin, about five inches 
in length. 

At this time, the black hen is brought, and it is anointed with oil, all 
over. In that condition, it is presented by the adropi to the future diviner. 
The latter extends his hands over it, for the space of a few moments. Then 
the adropi takes the hen by the legs and makes it go around the head of the 
one just installed, who then receives his last instructions just before beginning 
his work. The hen remains at his village, and it is the duty of the newly made 
diviner to cause its eggs to fecundate so that they may hatch. A cock born of 
those eggs is kept, and about two years after the initiation, during which time 
the diviner has amassed a neat little fortune, the adropi is invited with all his 
friends to make a great feast. The cock is killed on the shrine and the regular 
meal follows, and great hilarity prevails. At the end, Adropi spits on some 
leaves and sprinkles the nephew. He congratulates him on his work, on his 
success, and on the fruits of his labours. The adropi is then presented with 
a goat and about one hundred arrows, in token of gratitude. 

Among the Kuluba, this initiation seems to be reserved to the children 
of the diviners. Of course the phenomenon of seizure is required and instead 
of a sheep, a goat is sacrificed. This office of divination is proper also to 
women, and they are often consultors and ministers of Adra. Howe\>r, they 
never use the afzije, for the rattle is their only instrument. 

There are some cleaver individuals who begin to use the atzife by them- 
selves without any previous initiation, and sometimes they are eminently 
successful. Others are taught the use of it by frequenting an old diviner for 
a long period of time, who teaches them until they themselves can use it deftly. 

On the other hand, among the koyo it seems to be the general custom to 
observe the ceremony of initiation, and also the seizure of a spirit. Here is how 
the Kuluba initiate their women: After the occurrence of the phenomenon 
already referred to, an old woman with a rattle is summoned. She comes and 
after the usual compliments are paid, she begins to shake the rattle in every 
direction over the back, head and breast of the seized, then, in the act of 
retiring from the scene, she shakes the rattle just above the ground a few times 
with her instrument, repeating, 

““Adro mi si vo a.” “Adrogo, go down! descend!” 

When the seized one shows no signs of being perturbed, and seems to 
be quite normal, then the usual fee is paid to the old woman, and a new koyo 
yapi is created. 

In the Arua District, and probably in other parts, this is how a diviner 
is initiated. It is a sort of auto-initiation, When one survives all his relations, 
and is alone in this world, then the spirit may enter suddenly. He then feels 
his heart beating tremulously. He can then neither eat nor drink. There is 
only one thing to do: to have recourse to the diviner. If one does not go to the 
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diviner at once, he is believed to die on the spot. They believe that once a person 
is really seized by the spirit, and if he takes a rattle in his hands, it will shake 
automatically, and the individual’s body will sway and tremble. There is but 
one thing for such a person to do, and that is to take the rattle and shake it 
over his own body, praying to be spared. In the event that he is successful, 
all the people have recourse to him when they need divination by means of 


the rattle. 


4.Buro. 


Buro is a very common practice for knowing the source of one’s trouble 
and also for penetrating the future. This is not the function proper of the 
diviners, but every old Logbara can perform it. And they do, very frequently, 
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The “Buro” hole for divination. 


but not nearly as often as in former times. Generally it is done by the eldest 
of a family in any single clan. The relatives and all directly concerned assist. 
On the outskirts of the court-yard a young man digs a hole about two feet in 
diameter, with the pavement absolutely flat. In depth, it is generally about 
eight inches. (See figure.) Details of the work are carefully mapped out by 
an expert elder. When it is finished, he smooths it all around. On the pavement, 
around the circular wall, he excavates fourteen small holes. He pounds them 
well with his heel, and with his hands he erects a small platform. Every hole has 
its own name. 

If the future is to be known, they must fix those holes which give good 
omens. Suppose, for example, they want to know the exact cause of a sickness, 
this is what they do. (I have seen this in Arua.) 

The series of holes are divided in two by tracing a line through the 
middle. Those on the one side represent the spirit of the dead men or the oldest 
living, on the sick person’s father’s side. Those on the other, represent the 
spirits belonging to the mother’s clan. 

On the extreme points of the transversals two folded leaves of the mtama 
are fixed so that they are parallel to each other. The Ba Amba, sitting on his 
haunches, taces the elders who are right in front of him, and determines the 
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name which corresponds to each of the holes. Next, he calls for the hen or 
the chicken. Then he plucks a few feathers from its tail and fixes them on 
the leaves of the mfama leaves. Then he spits several times on the chicken, and 
then he puts it in each of the holes for the space of time that it takes to say 
the following: 


“Ka dia au ma dra drinia.” “Tf there be death here, evil from the 
hen be to him.” 


If she is going to die in one of the two holes, dug under the leaves of the 
mtama, it means that the sickness came of itself. At this point, the Ba Amba 
asks for the knife and holding the hen by its legs, places it down in the middle 
of the hole while another man holds it steady by its mouth. After its head is 
chopped off, it is held down momentarily before it is finally released. 

Every one looks eagerly to see where the headless hen is going to halt. 
When it does, the elders at once begin to discuss its significance and to give 
their answers. If these are not satisfactory, then another one is killed and 
even others, until a satisfactory answer is forthcoming. 

Here are a few details of one case in particular which I witnessed from 
beginning to end, at Arua, among the Komite. A boy took sick, and his father 
wanted to know where the sickness came from. He performed the Buro. To 
help him in the ceremony, his brother-in-law was on hand. In the courtyard 
were the mother and child. A chicken was killed and after moving here and 
there, he plucked one of the two mtama leaves, and went to die near, but 
not in the hole, representing the Adi of the mother (her grandfather’s spirit). 
As the hen did not exactly die in the hole, they killed a second and then 
a third, both of them going in the middle of the Buro to die. They then came 
to the conclusion that the first was true, because of the leaf which was also 
taken. “If the leaf is taken away”, they said, “it means that the sickness is 
directly attributable to a supernatural cause.” On that particular day, the 
offering was made by the child’s mother, in her own village. Here it is well 
to remark that among the Logbara, the natives build a special house for their 
various wives. 

On the occasion just recorded, the father of the sick boy remembered 
that he had borrowed a goat from his brother and he had not returned it. At 
once he returned it to his brother who happened to be present. This brother 
made the goat go around the sick child three times, saying, “May my male- 
diction come upon you”. He then took some goat hair from its back and placed 
it on the head of the boy. The eldest then instructed the boy to put his hand 
on the goat’s back, which goat was brought back by the man, clasped in his 
arms. It seems that he and his children ate it. I asked him, “Why is it that 
you did not invite your cousin?” He answered, “How can they eat my male- 
diction?” 

5. Gbag ba. 

It is nothing else but a trap used to ensnare those rats used for divinatory 
purposes. Formerly it was used in time of wars, but now it is used for deter- 
mining the outcome of judicial proceedings. It is formed by a circle interlaced 
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with strips of bark. At the back of it is a large stone supported by a small 
bow, to which a thread is tied. At the end of the thread there is placed the bait. 
The rat enters, and as it nibbles at the bait, the thread is jerked in consequence, 
which pulls the bow down with the circle, thus entrapping the rat. Sometimes 
the trap is put in the house, and sometimes it is placed on the paths frequented 
by the rats. Here is one formula used: 


“Ka ma my azi moke su ra “If I find a good work, 
Ka ma mu tca arrigo oti ojfe If I will succeed in revenge — 
Mi fi dia orra gupi-ru Enter here, small male rat! 
Ka mu so oyo onzi, mi ji dia odro If I find bad work — 

oko ru.” You enter, female rat.” 


When this divination is made, it generally follows the one of Buro. 


Part III. Occasional Rites. 
1.Ambogo and other major rites.’ 
Ambogo. 


In the territory of Aringa, this name is applied to that shrine consisting 
of three stones lying flat under the granary; a fourth is supported by the 
granary stick. (See figure.) The rite performed on this shrine as on all the 
major ones which follow, requires the elders as priests. Victims of the first 
class are also needed and these include oxen, goats and sheep. A shrine is 
always required. 
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The occasion for such rites may be a sickness or any other misfortune. 
In all cases the matter is submitted to the judgment of the diviner. The rites, 
too, are performed under the instruction of some diviner. In the more important 
cases, the elders may use the Buro or the Gbagba for divining. 

When the spirit and the rite to be performed have been decided upon, 
then the first thing done is the erection of the shrine. If it is already built, 
then it must be washed, put in order, all around must next be cleaned and 
carefully swept. In the early morning, the elders sprinkle the shrine with water 
using some leaves or the /arigo as the aspergill. A young man drives the animal 
out of the kraal, and gives it to the one who officiates, and he in turn takes 
the animal by a rope and leads it around the shrine. In this particular case, 
being that the shrine is beneath the granary, the animal is pulled around the 
granary. After that the animal is driven around the sick person. This is not 
done if the victim is a cow, for there is danger that the animal will trample 
upon the sick person. 

In one instance I saw an elder pulling a billy goat around a sick boy. 
He made it go around three times. Then the child was told to put his hand 
on the back of the goat. Hair was then cut from the goat’s back, and put on 
the child’s head. As he performed this ceremony, this ss what the elder said: 
“You leave this boy: I grant you what you want! Please, now, leave this boy, 
and enter this goat.” 

Then the victim was driven to the middle of the people. All looked at 
him. If the animal does not defecate, she will be driven again to the kraal, 
because the spirit does not like her, and another will be chosen. 

This is so strictly observed that if no animal defecates, the ceremony 
may be postponed. The animal for the sacrifice can be killed by any one. They 
may, if they so choose, use a spear or an arrow or even a piece of wood with 
which they may strike the head of the animal. In some places, the animal is tied 
to a tree, in order that it may not run away. The blood is collected in the hands 
of the elder and is then offered just over the shrine’s slab. 

When a goat is killed, the offering of its blood may be done as follows: 
The goat is seized by the hind legs, and is so placed on the shrine that its blood 
will flow down on the slab. In order to collect this blood, the general custom 
now is to cut the carotid immediately after it is slain. This is due to Moslem 
influence. When making the blood-offering, the elder says to this effect: 

“T give you, Ambogo, this blood. Do not trouble my son! Do not come 
to my son at any future time.” ' 

As we have already seen, the animal is quartered as in those rites which 
occur at stated intervals. Half of the liver is offered on the shrine. This is 
always done on the shrine of those spirits known as Angovoa. 

(Ambogo is Angovoa.) The usual offering of meat and vegetables is done 
after the cooking by the elder who offers and says at the same time: 

“I give you this: Now heed my words! Leave our bodies undefiled. This 
is my word.” It is well to remark that many times after having made the sacri- 
fice as suggested by the diviner, they offer too, on the other shrines in the 
village. Noting this on one occasion, I inquired the reason, and the elder told 
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me. “If I do not offer on all of them, it may be that some one will be greatly 
vexed with me.” 

After the offering there is the usual ritual meal. The seniors eat by 
themselves while all the others are talking and waiting developments. They 
eat either boiled or roasted meat. They afterwards wash their hands and recite 
A’di. After the recitation, they take some fatty substance from the animal and 
rub the breast of the sick person with it. Then they do the very same to all 
those who had a part in the ceremony. In these rites just mentioned, the small 
children generally do not take part, but at the end, they are summoned and then 
ihey are rubbed with the greasy, fatty substance, which is used for the Ambogo 
and for other special cases. As we know it, the common rites require the 
massaging with undigested food. The ceremony ends thus. 

Now here are a few details pertaining to those shrines on which 
rites similar to the above, are performed. They are, Angomatali, 
Ndrindri, Kamile, Orijo, Abya, Jaja, Abeigo, Rumangi 
and Lucugo. 

Angomatali means, “the miracle of the earth”. 

The shrine is under the granary in the center, and it consists of two muddy 
strings about eight inches in length. They are parallel to one another, and in 
the middle of them is a small ox, daubed with red clay: 

Nearby there is a “house”, as they say. It consists of a small heap of 
mud with an opening at one side, called by them, “the door”. Sometimes near 
the house of mud one may see a shrine of stones, and feathers are stuck into 
the mud. 

Ndrindri. To build this peculiar shrine a rope is made by inter- 
twining grass, and in the middle of it a stone is set. One end is fixed to the 
top of the hut and the other to the top of the granary. The weight of the rope 
in the middle causes it to sag. The length of the rope is so long that it nearly 
touches the ground, so that one may easily offer sacrifice on the stone, as one 
would do at a common shrine. 

Kamile. This is a stone placed under a tree. Sometimes minor 
offerings are used. 

Orijo. The literal meaning is “the house of the spirit”. The name in- 
dicates a shrine composed of stones with a slab over them. The three stones 
are fixed in the ground, and one end of the yard. Around this, other stones 
are arranged, varying in number, according to the number of deceased in the 
family. (See figure p. 859.) 

It is frequently found and seems to be a custom coming down from the 
ancestors of long, long ago. For the cult of the dead the shrine is intended, and 
the offerings made on it, are supposed to propitiate those dead who are 
responsible for the sickness produced, and for which offering is made. 

When the diviner points out the dead party responsible for a certain 
sickness, then, in the event that there is a stone in the Orijo of the village for 
that particular person, the shrine is made ready. Nothing further is done. If 
there is no stone representing the dead person indicated by the diviner, then 
a stone is brought for that purpose and the rite may be performed on it. 
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“Orijo” shrine. 


“Jaja” of Arua. 


The “Rubangi” shrine of Nyai, near Arua. 
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Many times, near the Orijo, one may see the shrine to the Dirigodiri. 
When offering is made to Orijo, something must be put also on the Dirigodiri 
shrine, and vice versa. 

Abya. This shrine assumed great importance only in recent times. It 
is because of the work of some influential diviners. It consists of three stones 
stretched, or placed on the ground, close to the door of the hut. They are so 
arranged as to form a horseshoe. 

jaja. In the quarters of Aringa it consists of a principal stone placed 
under the bed of the husband and wife. A second stone is called “the wife of 
Jaja”, and sometimes there are a few other smaller ones which are dubbed “the 
children of /aja’’. It is considered a major shrine. Oxen and cows are offered. 
In the quarters of Arua this name is applied to an object consisting of a cone 
of grass and it is cut at the base. A stick is fixed into the base in a vertical 
position. (See figure p. 859.) 

The power of /aja is especially exercised to help the married couples. 
The bride and the groom are the ones who perform the rites, by themselves, 
at least it is so in Arua. In some other quarters, there is another spirit who 
assists the married couples and he is known as Lotea. He dwells above the 
ceilings of huts. He may produce weakness or other disturbances in the bride. 
If the diviner merely declares that the sickness comes from Lotea, then the two 
will offer sacrifice to him. Meat is then smeared on the ceiling. 

Romangi. It is called Rugbo or Rubangi also. In many clans it is 
the shrine where the first fruits are offered. It consists of a little house as 
one may see from the plates. Occasionally, major offerings are sacrificed. Some 
build more than one shrine of the same name. Near Arua I saw the Rubangi 
of an old man called Nyal, and it consisted of three small houses of that kind. 
(See figure p. 859.) 

In Aringa and Omugo this same. shrine consists of a small ant hill, and 
it is used for offering sacrifices in order to have the cattle protected. 

Lucugo. This is found in a part of Aringa and it consists of three or 
more stones put at the foot of the granary. 

Abeigo. This is found in Aringa. It is made of a big stone, lying flat 
in the center, beneath the granary. One strange function in the ceremony is 
the pouring of oil on the stone at the end of the ceremony. 

Yakany. Here, a description of this is given because at present it is 
a rite under the direct control of the diviner, and it is believed to offer pro- 
tection against the evil eye. A few small stones, placed on top of one another 
in a slipshod manner, go to form it. Nearby there is an ant hill. As usual, 
offerings are made on it, and one of the general things offered is dry fish. 

Originally it came from the Sudan, from the water of Al/ah or, as the 
Logbara say, “The holy water’. At the time of the European settlement in 1919 
and even now, it was very famous. At the time of the uprising of the Uddupi 
against the Government, it was their belief that when the bullets aimed at them 
came in contact with their bodies, they would have no effect whatsoever, if 
only they, the Uddupi, drank of the waters of the Yakani. To those who drank 
this water, many extravagant promises were made: immunity from all illness; 
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happiness and delivrance from European intervention. After the drinking of 
this water, it was their custom to hold the strangest sort of dances. Children 
who were unable to drink, were laved with its water. 

These, and the like tales were told, but after the experiences they had 
with the guns of Europeans, they lost faith in the “holy water”. 


2:Ajueliria (and other. minor. rites). 


The name is derived from ajuv which means “spear”. The spear is one 
of the things that go to make this shrine. There is a triangular spade, made of 
mud well kneated, and in length it is about four inches; in width, two. It is 
painted half red and half black. The black colour is obtained from the coal, 
and the red from clay. When the spade is ready, it is fixed at the door of the 
sick person’s hut. The point is directed upwards. Some tufts of grass are then 
tied together so that they form one piece which is put down near the spade. 
This is formed also with some short canes, intertwined with grass. 

Next a fruit of the “Kigelia of Africa” is placed nearby. The sick person 
is brought out of the hut. I saw men very ill staying out a long time during 
the performance of such a ceremony, performed for them. 

When the shrine is ready, an elder takes a hen by the legs. He spits on 
it three or four times. He then turns it about on the shrine and on the sick. 
He then takes a piece of wood, puts the neck of the hen on the fruit of the 
“Kigelia” and while another man holds it by the mouth, he holds the legs, and 
with the wood he strickes the neck, and finally kills it. Next, he lifts it on high, 
so that the blood flows down to the shrine, from the mouth and neck. 

There are some who sacrifice the hens by cutting their heads, and then 
leaving them go about, spreading the blood here, there, and everywhere on the 
shrine. Always, the downy feathers are burnt, and the head and feet are cast 
away. Some leaves are then used to clean the hen thoroughly. While the meat 
and the millet are being prepared, the elders take the feathers and insert them 
in the grass-like rope and into the fruit of the “Kigelia”’. 

When everything is ready, the elder places some special plates in order, 
and when the food is placed on them, it is held over the head of the sick, and 
these words are said: 

“I give you this food! Leave the child.” 

Next, he sets the plates down, and commences to eat close to the shrine. 
At the end of the regular meal he takes the emply pots, turns them around the 
head of the sick person and says, “Now our sacrifice is ended; we do hope 
it will be fruitful”. 

The pots are left near the shrine for a few hours after which they are 
taken up again. The spade and the “Kigelia” fruit are left till last, till they are 
consumed. 

Minor rites (similar to the above). 


Ajumanigo. This is practically the same as that described above. 
There is the spear (aj) and instead of “Kigelia” there is a small ox (manigo), 
or a small pig. It is performed on the paths. The principal, and indeed the 
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sole purpose is to drive away the spirits who walk there. The Afra used 
near Arua and the Ajumanigo is used near Aringa among the Kuluba ’ 

Odrakea. It is similar to the above mentioned, but the shrine is made 
of a stone, a spade, and an anthill. 

Bulebule. This consists of two holes dug in the path. A sort of canal 
running from one hole to the other is formed by making further excavations, 
with the result that a span bridge is made. (See figure.) As usual a hen is 
killed and the offering is made on the ground running from one side to the 
other. The offering is frequently made for children, and in Arua, it is offered 
particularly for those infants known as the Egugu. It may also take place in 
the interests of men, in which case the holes are deeper and much wider. 
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The Kulinia. By this name that spirit is known who dwells in the 
whirl-wind. These whirlwinds are very common during the dry season, and 
they are able to bring sickness to those who are near them. When the people 
are told by the diviner that the sickness comes from a whirlwind, the pavement 
in the village is swept. The ground is then cleaned very well and a stone is 
placed there, for the special purpose of offering sacrifice. 

O bay. This shrine consists of a stone placed under a thorny shrub 
known as the Elaki. 

Ajakuja. This name signifies that ceremony which is performed just 
after an earthquake. It is a minor offering, made on the ground. All the 
members of the family may offer. This, however, is not at all necessary. 

Yi Adro. The word means, “the spirit of the water”. These spirits 
dwell in brooks and sundry places. They can produce headaches on those who 
go to fetch water. When this is said to be the case, by the diviners, they go 
a few yards from the spring and make knots with the tips of the bushes, and 
then tie these securely to the lower part. On this knot, they offer old meat, and 


very seldom do they kill a hen. After having offered, they throw some food in 
all directions. 
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Why? They say that it is in order to make it very easy for the spirit to 
find his food without too great an effort on his part. 


Sukiid eisal oF .c.a.ttLe, 


Cattle constitute the greatest riches of the tribe. In the Uganda Blue 
Book for 1935, the following figures are quoted: 


West Nile Cattle 156, 460 
Goats 140, 585 
Sheep 31, 963 


Cattle is kept in a kraal called ditzo. In this sort of zeriba, a small hut 
may sometimes be found. In it, the shepherds generally sleep, and these are 
generally the children who are not able to hoe. 
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“Uniguru” stone. 


At the entrance to the kraal there is a stone, concave in shape, and pierced. 
It is therefore called by the name of Uniguru (concave stone) or Eralegbo 
(concave and pierced). (See figure.) The shrine is called Uniguru Adro, and 
it signifies “the spirit of Uniguru’. 

When there is no kraal, the sacred stone is kept at the village. I saw it 
sometimes leaning, so as to support the granary. Here and there, one may see 
several. Once I asked why there were so many and I was told that they are 
those built in former times by the deceased father or grandfather. 

They offer on the shrine of Uniguru for sickness of their cattle. In some 
sections there are periodical offerings, and in such cases they comprise milk 
mixed with millet, or of milk. 

When a calf is born, coagulated milk is offered as a thank-offering. This 
is the formula: 

“We give you this. Do not trouble us any more with sickness (if the 
offering is for sickness) Grant that we may be well; we, and our cattle.” 

After the offering is made, they eat as usual near the shrine of Uniguru. 
By the side of it, there is at times grass in conical shape, and through its center 
there is a long pole. It is called Eraciva and it is thought to be the place in 
which the family of Uniguru dwells. 
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Rubangi: 

By this name one is to understand a pyramid made of white ants, and it 
is used for magical purposes. They put it near the kraal for the convenience 
of the cattle. The common offering is milk either fresh or sour. When this 
offering is made, they take the ropes by which the cows and goats were 
tethered, and put them in a common pile. On them, they pour the milk offering. 
These are the words used: “I give you; so, you give me.” In praying, they 
frequently use the names of their ancestors, especially the grand-father. In 
some sections there is a ceremony for the birth of a calf, very much like the 
one held after the birth of a child. They go out under a sacred tree, and there 
milk is offered on a bit of grass which surrounds the sacred tree. 

In some places there are two Rubangi at either entrance to the kraal. One 
is smaller than the other. For sacrifice they offer on both of them. In the 
ceremonial meal which follows, the eldest eats on a big Rubangi, and the boys 
take their meal at the other and smaller Rubangi. 


Ae 1b. ecA ar ae we se 


Besides the above shrines, there are everywhere certain objects which 
have special magical powers and are capable of producing various diseases. 
They are kept by some old men in some villages. They Jend them according as 
the need for them arises. A few hours after they have been used, they are 
brought back to the owner. At times, the master of them brings them to the 
sick, and uses them during the ceremony. He himself brings them back. Adra 
is one, and it seems to be a general name, at least in those places of Omugo 
and Aringa. What is Adra? It is a pot with a broken bottom, and is kept under 
a tree known as the maza. 

Other objects used for Adra are the horns of gazelles, the filings of iron, 
and collar bone of man, the bones of elephants, the skull of the ground hornbill 
(Suluku), the teeth of hippopotamus, and other objects. These all have the power 
of producing various illnesses: headache, diarrhoea, swellings of the stomach 
and never-healing sores. The offering is usually made as in other sacrifices. 
A peculiar function is this: the priest takes the Adra in his hands and turns it 
around the head of the patient, calling for the complete release of the sick one 
from that particular malady. The offering may be meat, millet or simsim. 
The offering is placed on the object, and then these words are uttered: “I give 
you this so as to obtain that.” 

If the diviner suggests it, one offers living animals as well; such as hens, 
goats and sheep. The pots of food are turned around the head of the sick, for 
it is thought that Adra can protect them against an enemy. Should one have 
the temerity to trouble the master of Adra, he will be punished very severely 
by Adra. 

As this is a common belief, should some one take sick after having done 
an injury to the master of Adra, then it is commonly accepted as a direct 
punishment from Adra. He tells this to the divinier, and the latter vouches 
for the fact. The offender has one thing left to do: to repair to the master of 
Adra with a scapegoat, and to implore his pardon. 
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Having made- due reparation, which is in turn accepted by the master, 
the latter, very often impressed, on account of not having expected the offering 
of expiation, says: 

“Really this person has injured me in my goods, but now he has made 
suitable reparation. You... (the name of Adra is mentioned) do leave him.” 

The animal is then eaten ceremonially with a regular offering. Adra’s 
master then sprinkles the sick person with some leaves of the azi. In former 
times they used to keep the Robisi (teeth of hippopotamus) in order to be suc- 
cessful in wreaking revenge. 

“Adra is the so-called Siriba.” It consists of a faggot of thorny sticks and 
some fruits of palms. Together, they are tied to a handle by a rope which 
passes through a hole made in them. 

When the sacrifice is about to be offered, the master of ceremonies takes 
a pinch of salt, puts it in his mouth and then spits it out on the Siriba. 

Opingaliki is still another. It consists of two balls, very small, and 
it is made of fragile material. They are pierced and then united by means of 
a piece of string. Usually the masters of the Opingaliki are the rain-makers. 

Dibiriti. Literally this means a box of matches. Magical powers are 
attributed to it since it is a house of fire. In order to sacrifice, they take an 
old box of matches and a potsherd. On the latter, they place burning cinders 
and the offering is placed in the box. In like manner the sanduku (luggage) is 
offered. As it is rather too difficult to have on hand, they prepare an imitation 
of it which consists of a small framework of small sticks. 

The same is true for the K eria (bicycle, motor-car). Of course they can- 
not have such objects and then they take a branch in such an event. What do they 
do with it? They turn it in a circle and with a wooden fork they bring it to 
the path, where they make the offering. 

Similar ceremonies are carried out for other European objects. 

Here follows an account of Arowa: 

Arowa. It is a cluster of mushrooms which grows on the anthills. It is 
believed to produce sometimes a sort of scab. I say “sometimes” because they 
very frequently eat without any trouble. Of course, when one eats them, and 
then gets the scab (itch), then the diviner says: “It is the Arowa.” The offering 
is done on the hole from which the mushrooms are sprouted forth. 

Andzezu. The word means all those trees which having decayed roots, 
fall when the wind is a little stronger than usual. They are capable of producing 
girici. This word means that those strong pains at the small of the back by 
which one feels himself so depressed, is analogous to the effect of winds on 
weak rooted trees. It is difficult to express the idea adequately, but that feeling 
of utter helplessness, and being dependent on another in time of suffering, 
expresses it in some slight degree. 


Pwrlepatand Dril@on &71. 


By these words are meant good and bad fortune, those persons, fortunate 
or otherwise who are that way because of the magical charms. These objects, 
charms, which have certain powers to help in difficult straits, are called eka 
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or ekaje, and mean help-givers. There are men who have a certain blade of 
grass which can give the help to those who have recourse to the master. These 
men are called drile ba fepi — givers of fortune. If one wants help for a parti- 
cular purpose, he may go to ask these men. There are also other ways to implore 
good fortune. Here are a few examples: For a successful journey, they pluck 
a few leaves from a bush and bring them to their front. 

They may next say a prayer and beat themselves with these leaves. 

Sometimes a small table in miniature is built, as one may see from 
the plates. 

On these tables, they place food, praying for a good journey or a good 
hunt, and the like favours. Some others place on the small table clay, and with 
it they smear their foreheads or their breasts. 

In the districts of Omugo they take the bark of the ogolo tree and fix 
them into the ground, in a circular form. Food is then offered in the center. 


6.Rites proper to women. 


Here are a few details of some ceremonies, in which the ministerial 
functions are performed by women, and no man is allowed to participate. Four 
of them are about the same as the Adra, and the last two have a peculiar 
character. The four Adra are the Ologo, the Assiadra the Zuaka the Lubu. 
The other two are the Adrogoa and the Aboa. 


Ologo isa tree which can produce diarrhoea in children, and when the 
diviner calls attention to it, then the women meet at the village of the sick child. 
Then they busy themselves is preparing a special mixture called operete (millet, 
beans, simsim, all ground together and well cooked). 

At sunset, the mother enters the hut, unties the skin for slinging the child 
on her back, turns it and slings the child with the skin turned inside out. The 
other women take the pot of operete and all go under the magical tree. When 
they arrive, the mother goes around the Ologo with the child four times if it 
is a male, and three times if it is a female. 

Meanwhile, the women prepare a knot with grass cut there on the spot, 
and then put in near the tree. The sister of the father of the sick, takes a pinch 
of the operete and offers it on the knot of grass. 

When they have finished, they go home. The mother enters the hut and 
turns the skin in the right way and comes out slinging the child as usual. 

The pot of the operete is placed outside the village and is brought in the 
hut only after a few hours, during the night. 

Assiadra. It is a knife with a well-carved handle, at the top of which 
there is a hole, through which a string is passed. Everything is carried out 
as in the common Adra. A peculiar thing during the ceremony is that the knife 
hangs from the neck of the sick woman. It is capable of producing sickness 
among those women who have given birth to at least two children. 

Zuaka., This consists of two calabashes similar to those used ordinarily 
as drinking cups. They are anointed: with oil. Generally they are kept under 
the roof of the granary. For the ceremony, the sick person is anointed with 
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oil underneath the chin, on the breast, and on the forehead. A stone is also put 
under the place where the Zuaka hangs. 

All the rest is done as for the other Adra. 

Lubu. It is a small calabash, used as the Zuaka. The trite is performed 
beneath the granary. 

Adrogoa. This word means in some quarters, a class of spirits, but in 
our case it is used to indicate that perculiar spirit, Adrogoa, dwelling under 
the tree called Aligo beneath which is a shrine composed of stones. From it, 
one may understand that he can traverse great distances and come to catch 
people. When the diviner says that a particular evil is coming from him, then 
an old woman —a magician, is aclled to the village. She takes a stick and 
goes around the village beating the air like one driving away something 
invisible. 

Doing this work, she says: “Go away, go out, get out.” At last she 
appears well satisfied, because the spirit goes away. Then she takes a pot of 
millet preparation and goes under the Aligio tree, offers sacrifice, and then 
eats alone. 

A boa. Literally, the word means a banana tree. Usually they say Adro 
aboa dri: the spirit of the banana, or Adro fipi ba rua: the spirit which enters 
the body. When a man is bereft of relatives, the spirit enters his body and 
makes of him a diviner. At times, it may only bring sickness when it enters. 
This is especially the case with women. As we have already seen, it may also 
take possession of those children who are known as the Egugu. 

When it enters one’s body and produces sickness, an old female magician 
is called. At once, a shrine is prepared inside the hut, and it is called Adra jo; 
it is made of earth, finely pulverised. 

Near the shrine, pots of food are placed and a young banana tree is 
made ready, near the hut. The old woman takes her rattle and shakes it about 
the head of the sick person. Then the next thing done, is the planting of the 
banana tree. Between the old diviner and the spirit, there takes place a heart- 
to-heart colloquy. 

These are the words used: 

“What is it that you want? What is the matter with you? 
Please, leave, now! Leave, Go out — out!” 
And this is the reply: 
“T want my food! 
I want my banana tree! 
I want my goat (or something else).” 


The magician promises to give this or that, and then the spirit replies 
that he is quite satisfied and will leave the person in peace. According to the 
desire of the spirit, a goat or some other animal may be killed by the magician, 
beneath the banana tree. As in other sacrifices, the details are minutely 
followed. Unlike that of the eldest, the old woman is not allowed to offer on 
the ancestral shrine. She does do so on that of the banana tree known as the 


Adra jo. 
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Part IV. Beliefs and morals. 
1. Beliefs. 


In the previous parts, all references to the spirits were purposely omitted. 
Admittedly, it is not easy to obtain details about the beliefs from the natives, 
and this is all the more difficult since they have an innate repugnance to speak 
on this matter, in the presence of Europeans. To prevent them from assisting 
at their rites, they state a false time, and by all means in their power, they 
strive to avoid them. The fact that they themselves do not know the real import, 
and the absolute fact for certain things, does not make the difficulty any lighter. 
Very frequently one hears: “We do this, and we do that, because our fathers 
have taught us to do so, in order to forestall the anger of the spirits.” Yes, 
it is, therefore, difficult to give an account of their beliefs, but it is not alto- 
gether impossible. 

There are some points which become quite apparent to one who carefully 
studies the performance of their rites. Every now and then, an inadvertent 
remark is made which throws light on certain of their practices. 

We have seen how they offer sacrifices to the dead and from that we 
know that they believe in an existence of the soul which survives after death. 
The soul is called Erindi. The word is similar to the one meaning shadow 
(Endri). In some Madi quarters, Palaro, for example, the same word is used 
for shadow and for soul, and that word is Endri. At Moyo the soul is called 
Orilidri which means living spirit (ori spirit, lidri living). In speaking of death, 
they say, 


Adro ogu erindi eridri bo. Adro stole his soul. 

Ava fo bo. The breath of life has gone. 

Asi de bo. The heart (the life) is fallen 
(finished). 


After a certain time has elapsed after death, the souls are called Ori. 
Everywhere one may see the small houses built for them — small houses which 
are called Orijo — house of the spirit. The dead relatives are called in Aringa 
Bauga or Babua, “those in the grave”. By the word Babua one also means 
corridor insect, the “Mantis religiosa”. They say that it brings the spirit of 
their fathers and when it comes on their body, they do not draw away, as 
through a sentiment of respect. The dead relatives are believed to participate 
in their life, and they say also that they, the dead relatives, may help them in 
time of need. If dissatisfied, it is believed that the dead can inflict serious 
damage on the living members of the family. They generally require a shrine 
on which food is to be placed at regular intervals. Of course, there are spirits 
which have no shrine, and who are very malignant, who prowl about, and 
who torment those whom they encounter. It is firmly believed that there are 
spirits who can enter the body of a leopard, and are then able to kill men. 
Others are convinced that some spirits enter the body of a relation, causing 


the latter to tremble, and even subject him to convulsions which inevitably 
produce death. 
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Other spirits, they believe, exist, which are not those of the dead, and 
these are called Adrogo or Adro, and there are the Adro of the water, the 
Adro of the stones, the Adro of the trees, and of many other inanimate objects. 
The bad spirits which are causing constant trouble, are propitiated by making 
some suitable offering. 


Spirits there are which protect the children, women and cattle. Others 
walk on paths, and in the forests. At Uddupi and other places spirits are called 
Angovoa, which means, those on the ground, those whose shrines are on the 
ground, and who eat on the ground. Now, besides all these, there is the great 
one called, Adronga or Adroa or Adrogoa: 


The attribute which differentiates this spirit from all others, is the fact 
that it is called Ba obapi— Maker of man. He isa real being, who sees 
everything, who is master of life and of death, and who is lord of all other 
spirits in creation. Once, I made bold to ask an old native: “What is this 
Adronga who makes man and all things?” and he replied, ““He exists. We 
know that. Is he like the wind? Is he like the earth? Is he like the Sun? Those 
things we Logbara do not know. You men from Europe know that. All we 
know is that he exists, for our ancestors have told us.” 


Various elements and aspects of native life are, moreover affected by 
magical objects. It is not very clear whether bad spirits dwell in those objects. 
The fact is, though, that when they offer, they say, “Go away — leave, leave”. 

On one occasion I asked a group of people: “How can a piece of wood 
make this and that by itself?” They answered, “It is not simply wood. There is 
something else inside which has some special strength.” Wat is this strength? 

A peculiar fact about the Adra is the property they possess to produce 
ailments which have a direct bearing on the qualities they possess: To cite an 
example or two: A box of matches, called by them “the house of fire” (atzi jo) 
can produce a burning, consuming fever, so they believe. Again, the Antzezu 
(trees uprooted by the wind) can produce that sensation in a sort of agonizing 
back-ache. The Keria can produce diarrhoea as violent as the very speed of the 
Keria which means “vehicles of transport” such as motor-cars, bicycles, &c. 

There are countless other minor beliefs, of which these are just a few of 
the many examples which could be cited. 

The sky is believed to be supported by old women scattered all around 
the horizon. 

The rainbow is the form of a large snake, and whosoever dares to enter 
will die the death. 

If a jackal defecates near the house during the night, it is an ill-omen. 

If they meet a snake which raises his head, and looks them straight in 
the face, it means one thing only: death! If, on the other hand, it passes along 
without. staring them in the face, it merely signifies a bad omen, but not death. 

If a snake passes through the village, it means that some friend is in need 
of your assistance. | 

If during the night some one feels goose-skinned, it means that a wild 
animal is about, and it would be dangerous to go out. 
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The story is current that the first men of this created world of ours were 
anxious to climb into the sky and as they were building a tower of bamboos, 
the white ants came, ate the bottom of the bambooos, and the whole work 
crumbled. 

After this cursory review of their beliefs, let us consider a few literal 
translations from the Logbara. They are for the most part, extracts taken from 
the history of their tribes as recounted during the principal ceremonies. 

Boroa, the Chief of Omugo, tells his history somewhat in this wise: 
“We came from the Sudan by way of the Kakua. There was a man called OLu, 
who had a son called Jojonai. All of us came from Orani. But Orani died 
and Josonal came from the Kakua to the mountain that is “Ili”. There he built 
his house at the foot of the mountain. Josonai gave birth to his first son named 
Opiku; the second he called Iriroa, and the third was named Inira. There were 
two others, who were named Opara and Maru. JoJonai loved his last son 
very much and gave him the chieftainship. At about that time, a man came 
from a different tribe. That man was called Anau, and he said, “We do not 
recognize you people of Josonai”. For this reason they caine to fight and the 
people of Josonar defeated those of ANGu. 

“At that time there were people of Aupi, namely, Arya and AiGuRU, 
fathers of large families. They had given many children to this world. They 
were great husbandmen, and many a field they ploughed. Once all their crops 
were blighted by the scorching sun, and so they came to our country, to the 
chief whose name was Oraa, and they told him: “There is much sun in our 
country; what shall we do? How may we obtain rain?” 

“Chief Oraa Said that they must bring four men, who should be killed | 
on the mountain, and that, afterwards, rain would surely fall. The Aupi people | 
brought four boys who had abnormal sized abdomens, and they were killed. — 
Then it rained torrentially. On this account the people of Aupi ran away and | 
said that the people of Oraa were bad, and that those who stayed near them — 
would all be killed in a single day. | 

“At about that same time, a certain woman came from a distant country. — 
Her tribe is not known. She came and gave birth to a child called Orruma, — 
who in turn gave birth to a girl called OruNaRua and from that woman came | 
the tribe known as the Terego. | 

““Maracha too, came from her lineage.” 

“Who was the husband of OruNARUA? A man came from the Nile and 
finding OruNARUA without a husband married her and they gave birth to the 
people of Terego. The first son was ALLI and the second was ANGUNpRU, the 
real father of the people of Beliefe, Arivu, Onzoro and Paranga. All of them 
gave birth to many people, the number of whom is too great to be counted. 
At the time all those tribes were well united, but afterwards they were separated 
one from another, and this was so more at the time of battles than at any other. 
In our days a man came to our land and he was Jepia. After him, came the 
English.” 


Let us hear, now, what the eldest of Rumogi in the Aringa County, 
has to say: 
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“Our fathers, ancestors, those from whom we are all generated, came 
from a very distant country, from there... (here he points to the northwest). 
There is Lolo, and from there they came. The first country of our fathers 
was without a strong sun and without locusts. Our fathers came from Lolo 
and arrived at Nyoko. His name was Acu, and his wife gave birth to many 
children. Some of them, too, came from Nyoko to Rumogi. 

“In those days, there were questions about the women, and they came to 
fight one against the other. Later peace came, and they were multiplied. Famine 
there was, and our people were dying from starvation. They went to the 
country of the Kakua. The Kakua did not help them, rather, they killed them. 
Many succeeded in fleeing, and again they multiplied. Later on, there arose 
bad women in our midst. They were killing by means of poison, our young boys, 
and all the people were afraid of them. At last, they arcse and they took their 
bows and killed the bad women. Again, they multiplied. 

“Later on the question of dowries arose — the dowries of the women, 
and they fixed on twenty goats for the father of the wife, five goats for her 
brothers and two hundred and twenty six arrows for the children of the wife’s 
family. Later on, a very nice time came in which there was no famine at all. 
Giving just one cow, one could live very comfortab!v, and could have his 
granaries well filled. At the time a goat could be bought with twenty baskets 
of millet. 

“After some time elapsed, and a man came from the Sudan whose name 
was KeELEKELE. He came from the Bari and arrived in Kolondoro. Later he 
came here and taught us to love one another. He taught us the Yakany.” 

(Towards the end he speaks of the officers and Fathers who came to this 
country first.) 

ApronaGa, the oldest chief of Arua (Pajulu), says his Awz: 

“In the beginning, we were all together with the white men. There were 
two seeds, the seed of the white and the seed of the Logbara. The two seeds were 
put on two frogs. Our seed was put on the Odrukudru (a frog which jumps 
very little). The seed of the European was put on the A/ikali which frog jumps 
very much, and very far. The two frogs wanted to jump on the other side of 
the river.” 

“Now, the Alikali jumped very well reaching the other side of the 
river, but the Odrukudru fell into the water. As a result, the seed of the 
European was very fortunate and now they are very happy in the world. But 
our seed was spoilt in the water. It is on this account that now we are so 
wretched, and so many of us die. Our father, the father of our tribe, was 
Nyarucu, and his people were there in the northwest. (He points in that 
direction.) The grandfather of Nyarucu was there. The father of NyaRucu 
wanted to come here, but he died on the road there, in the Belgian Congo 
near Issebi. NyaRucu came here with two sons. These were the fathers of 
the two clans of Aivu and Pajulu. These are the names, also, of our famous 
ancestors. First came Nyarucu, then Oma. Later on came Lio and then Eco. 

In our Awi, we recall very well that just before the coming of the Bel- 
gians there was a man who passed through our country. He walked on his 
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hands and his feet were raised up, towards the sky. He passed through all the 
country and afterwards went back to the country of the white men from 
whence he had come.” 

(He then recounts his experiences with the first Europeans, that is, 
the Belgians, and also the first Englishmen whom he met.) 


JNO eas. 


Certain acts are strictly forbidden, and not infrequently there are proper 
sanctions and good laws for those who broke the tribal regulations in times 
past. They have their cwn words which correspond to goo d, and to bad 
and they are onzi and moke respectively. Very often, they say, for example, 
Enjo onzi “A lie is wrong, is bad”. Oguka onzi “To steal is wrong, bad”. They 
have a word which is used for the destroying of an object and for indicating 
a fault — the violation of a moral law, and this word is Eza. We see, therefore, 
that they have special words for right and wrong, which may be applied to 
moral as well as physical evil. 

In the first part we have seen the ceremonies that are performed at 
certain times, and for certain purposes, just what rites are carried out. Those 
ceremonies are adhered to strictly, and the reason given is generally the same. 
“I we are faithless to these, we shall surely die; surely!” 

In their hearts they are conscious and sensible of a deep-abiding love 
for their dear ones, and a great sense of justice. It is on account of these deep 
convictions that they are ready at a moment’s notice to avenge the death of 
a dear relation. The great word for such an action is Arrigo oti or Ti ofe. 
The sound of this word struck terror in their hearts, and because of its 
enactment, they were at war continually. There are persons in the tribe who 
are supposed to kill men by poison. Others there are who are thought to kill by 
witchcraft. When one is about convinced of the commission of a crime, then 
the accused is called in, and made to drink poison. It is proven now, beyond a 
doubt that his poison is extracted from the “Euphorbia” or from a tree found 
in the district. They say that if the accused is innocent he will not, by any 
chance, die; if he is, then he surely will not escape death. 

It is the experience of all missionaries that, in the tribe, when one is 
convinced of his personal guilt for the commission of a fault, no one can be 
found in this world, who is more ready to make due reparation than that 
individual so accused. And on the other hand, all of them will remember, and 
will sulk and pout for a punishment of a fault of which they are in absolute 
ignorance, and of course, are without guilt. 

Adultery is punished also by a fine in cattle. 

If a fault is committed against the dead or against the spirits, the fault 
will be duly punished. One committed against relatives who are alive may be 
punished by the evil-eye of the Eldest. One against the Adra will be punis by 
the Adra, When a man is troubled in conscience, he goes and confesses his 
fault or scruple to the diviner. 

The diviner will tell his client if the punishments come form this or that 
source. He never fails, at the same time, to suggest the proper remedy. 
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Regarding the cult of the dead, and the magical power of the Adra 
we have seen sufficient. Let us glance at the power of the evil-eye. 

Those possessing this power are called Oleba or Ole. 

Some of them are simply the common elders, who get angry at times, 
arid who, by their power, inflict punishment on those who commit a fault 
against their relations. They are propitiated by a common ceremony in which 
there is a common meal at which the sinner recognizes his fault, whereupon 
the eldest gives an absolution by sprinkling water on him. 


There is still another series of Oleba quite different altogether. 


These wander during the night, throwing stones at the people in the 
village and fixing short sticks in the roof of the huts and giving all sorts 
of misfortunes to their enemies, by these mysterious signs. In Yole, the word 
Oleba seems to be used for a power of wizards and of witches, and for 
pointing out the eldest who has the power of revenge, on them or their 
relations, and this is called Kariba ole. The Oleba proper, is applied to those 
who during the night are going about their fiendish work, and who are hated 
aS a consequence of it all. It is really hard to say, with any degree of certainty, 
jusi what beliefs should be recorded as facts. The people not only say, but 
vehemently insist, that notwithstanding the incredulity of Europeans, there 
are persons who poison another, and that their number is legion; that they 
succeed as they do, because they are not prosecuted by the authorities. These 
persons, though greatly feared, are neither witches nor wizards. Sometimes, 
this poison is placed on the skin, in which case it can be counteracted. He 
who gives it knows that it can be cured, and he gives it, not to kill, generally, 
but merely to frighten one, so as to caution him. That, however, which is 
placed in the food, is without remedy, and this is done in certain parts, very 
often. These facts frighten the people very much, and not infrequently one 
hears of a parent who says, “Do not become a great man; be neither proud 
nor rich. If you do, Oleba will put you to death; he, or Adraki Be (the men 
with the poison). 

In the various tribes, there are some strange observances. For instance 
the women never eat the flesh of hens or eggs. They are deadly afraid of 
Snakes which cross their path, and they promptly tell the diviner all about it. 
The form for adjuration and for the administration of oaths are in general 
usage. They are called in Aringa, Adra. There is the Adra ati dri, which is very 
common among women, especially in their disputes which are all too common. 

When their anger is at a high pitch, a woman takes one of the stones 
supporting the pots used for cooking, and throws it at the foot of her an- 
tagonist, saying, Di Madri Awani, “This will serve as a witness between 
us both”. The explanation given is that if the companion accepts the oath, 
then the one who is wrong will be punished and probably killed by Adronga. 

There is the Adra anvu dri, “of the field”. When two men are hoeing 
in the field which are the bounderies, and as happens sometimes, one crosses 
the border line thus creating a question for argument, and one protests at 
ence, a squabble or a brawl may ensue, and even a fist fight. It may be 
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stopped by one of them going into the field of his companion and by digging 
a few times in the ground. Then he points his index finger to the place dug, 
and says to his companion, Di madri awani. 

There is the Adra nake dri, “of the ax”, used by men in big disputes. 
The one who wants to protest takes the ax, throws it at the feet of his enemy 
and says, Di madri awani. For insignificant affaire, they may use a fruit of 
“Kigelia” or of other plants. 

It is rather common for one to say the formula and then to eat some 
earth mixed with spittle or even some human dung. At times the blood of 
a recently deceased infant is eaten, these varying with the locality of the tribe. 
The effect of an oath is always a great, very great fear of death. Terrible 
claims of death following a false oath are maintained, and of these, the people 
are in wholesome fear. Moreover, an everlasting enmity will exist between 
those who took such an oath and the party concerned. Even their children 
will never be seen to eat together. 
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Bericht tiber eine Expedition zu den Kalyo 
Kengyu Naga, Assam. 


Von Dr. CuristopH von FURER-HAIMENDORF. 


In der Zeit vom Juni 1936 bis zum gleichen Monate des Jahres 1937 
betrieb ich ethnologische Studien unter den Naga-Stammen Assams. Nach 
einigen kleineren Touren durch das Gebiet der Angami Naga!, welche vor 
allem der Aufhellung einiger Ziige der Megalithkultur dieses Stammes dienten, 
sowie einer kurzen Ubersichtstour durch einige Dorfer der Ao Naga, lieB ich 
mich bei den Konyak Naga nieder. Als meine Basis wahlte ich das groBe Dorf 
Wakching, das an der Grenze des administrierten Gebietes liegt und von wo 
aus ich ohne bedeutende Schwierigkeiten auch mit Leuten aus den nicht unter 
britischer Verwaltung stehenden Dérfern in Fithlung treten konnte. 

Die Konyak sind einer der am wenigsten bekannten Naga-Stamme und 
stellen zweifelsohne die alteste noch erfaBbare Schichte im Bereiche der Naga- 
Berge dar. Im Laufe mehrerer Touren gewann ich eine leidliche Kenntnis der 
unter sich sehr verschiedenen Gruppen dieses Stammes, doch widmete ich den 
iiberwiegenden Teil meiner Zeit einer eingehenden Untersuchung der Soziologie 
Wakchings, das als Dorf von 249 Hausern eine Gemeinschaft bildet, in der 
sich alle der Kultur innewohnenden sozialen Tendenzen frei entfalten konnen. 

Nachdem ich vier Monate unter den Konyak gearbeitet hatte, bot sich 
mir die Gelegenheit, gemeinsam mit Mr. J. P. Mitts, Deputy Commissioner 
des Naga Hills District, eine Expedition durch das unverwaltete und zum Teil 
unerforschte Gebiet der Chang Naga und zu den noch vdéllig unbekannten 
Kalyo-Kengyu Naga zu unternehmen. 

Als Kalyo-Kengyu werden die Stamme bezeichnet, die dstlich der Chang, 
Yimsungr und Sangtam an den Hangen der Hauptkette des Patkoigebirges 
leben und sich gegen Siiden bis zum Somra Tract erstrecken. Da ihr Gebiet, 
abgesehen von seinem siidlichsten Teile auch geographisch noch unerforscht 
ist, 14Bt sich nicht sagen, ob sie auf Assam beschrankt sind oder auch auf 
der birmanischen Seite des Patkoi wohnen. Unsere ethnologischen Kenntnisse 
von den Kalyo-Kengyu waren bis vor kurzem gleich Null und nur dieser Um- 
stand rechtfertigt die Veréffentlichung von Beobachtungen, die angesichts des 


1 Vgl. C. von Ftrer-Haimenporr and J. P. Mitts, The Sacred Founder’s Kin 
among the Eeastern Angami Nagas, ,Anthropos* XXXI, 1936, p. 922—933. 
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ganzen Charakters unserer Expedition zwangsweise oberflachlich und liucken- 
haft sein muBten. ; 

Die Vorgeschichte dieser Expedition war folgende. Seit langerer Zeit 
waren aus dem unverwalteten, von Chang und siidlichen Konyak besiedeltem 
Gebiete éstlich des Naga Hills District Klagen laut geworden, daf ein 
machtiges Kalyo-Kengyu-Dorf im Osten die ganze Gegend terrorisiere und 
immer haufiger Raubziige zur Gewinnung von Képfen und Sklaven in das 
angrenzende Chang-Land unternehme. Im Friihjahr 1936 setzten die Leute 
Pangshas, wie dieses Dorf genannt wird, ihren Ubergriffen die Krone auf, 
indem sie zwei kleine Dérfer, Saochu (Konyak) und Kejok (Chang), véllig 
niederbrannten, hundertfiinfzig Képfe nahmen und einige Kinder und junge 
Leute als Sklaven hinwegfiihrten. Da es bekannt ist, daB solche Sklaven in das 
nahe Birma verkauft werden, um dort als Menschenopfer getétet zu werden, 
entschloB& sich die Regierung von Assam, einmal energisch einzugreifen, um 
diesem Sklavenhandel, der von birmanischer Seite trotz aller Bemithungen nicht 
ganzlich unterbunden werden konnte, wenigstens in einem beschrankten Gebiete 
ein Ende zu setzen. 

Mr. J. P. Mitts leitete die Expedition, die von einer Eskorte der Assam 
Rifles begleitet war. 

Am 13. November brachen wir von Mokokchung auf und durchquerten 
zunachst das Gebiet der nérdlichen Sangtam, wobei wir durch einige noch 
niemals von Weifen betretene Dérfer kamen. Diese Sangtam-Dérfer machen, 
verglichen mit den meisten anderen Naga-Siedlungen, einen armlichen Ein- 
druck. Einige gleichen auBerlich Ao-Dérfern und andere zeigen den charakte- 
ristischen Baustil der Chang, mit Hausern, deren weitvorspringende Giebel 
nach vorne zu ansteigen. Die sonstige materielle Kultur enthalt wenig Eigen- 
artiges. In vielen Dérfern sah ich hohe, hélzerne Gabelpfosten,.die anlaBlich 
der Opferung von Mithan und Biiffeln aufgerichtet werden. Ganz ahnliche 
Pfosten finden sich auch in Yimsungr-Dé6rfern. 

Mit dem in 2430 Meter Meereshohe gelegenen Dorfe Helipong betraten 
wir das Land der Chang, eines starken und kriegerischen Stammes, der sich 
durch guten, kraftigen Korperwuchs sowie eine reiche, iiberaus bildhafte Fest- 
tracht und groBe, ausgezeichnet gebaute Siedlungen vorteilhaft von seinen 
westlichen Nachbarn unterscheidet. 

In mehreren, teils sehr mithevollen Marschen, in deren Verlauf wir einige 
parallel zum Patkoi sich erstreckende Bergketten zu iiberschreiten hatten, er- 
reichten wir schlieBlich Chingmei, das letzte Chang-Dorf an der Grenze gegen 
die Kalyo-Kengyu. Chingmei war 1923 von Dr. J. H. Hutton besucht worden Si 
doch dahinter lag vollkommenes Neuland. 

Wir erfuhren, daB Pangsha angeblich etwa zwei Tagesmarsche dstlich 
von Chingmei, jenseits eines Bergriickens und eines tiefen FluBtales liegen 
solle; aber keiner der Chingmei-Manner hatte sich jemals in jene Gegend ge- 
wagt. In Sichtweite von Chingmei beherrscht jedoch ein mit Pangsha ver- 


2 Vgl. J. H. Hurron, Diaries of two tours in the unadministered area east of the 
Naga Hills. Memoirs of the Asiatic Society of Bengal, Vol. XI, pp. 56—58. 
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biindetes Dorf, Yimpang, eine PaBhéhe. Die Bewohner Yimpangs setzen sich 
aus Chang, Yimsungr und Kalyo-Kengyu zusammen und mit ihrer Hilfe ver- 
suchten wir eine Verbindung zu Pangsha herzustellen. Durch Yimpang-Leute 
forderten wir Pangsha auf, die aus Saochu und Kejok geraubten Sklaven aus- 
zuliefern und unserem Kommen keinen Widerstand entgegenzusetzen. 


Yimpang selbst zeigte sich bei unserem Besuche alles eher als freundlich, 
wagte aber keine aktive Feindseligkeit. Gliicklicherweise fanden wir einen 
Mann namens Martscue, der ein Gegner des Biindnisses mit Pangsha war 
und sich schon zu Anfang der Verhandlungen den Zorn seiner Dorfgenossen 
und Pangshas zugezogen hatte, indem er eines der geraubten und in Yimpang 
gehaltenen Sklavenkinder eigenmachtig an uns auslieferte. Er hatte daher ein 
personliches Interesse daran, daB wir und nicht Pangsha triumphierten und 
wurde uns in der Folge zum unentbehrlichen Fithrer und Dolmetsch. 


Yimpang unterscheidet sich in der Bauart der Hauser wenig von Dorfern 
mit ungemischter Chang-Bevélkerung. In der Behandlung der Feindesképfe 
folgt es jedoch derselben Sitte wie das groBe Kalyo-Kengyu-Dorf Panso, das 
wit spater besuchten. Gegen den im Zentrum des Dorfes stehenden Kopfbaum, 
eine Erythrina, werden lange Bambusstangen gelehnt, von deren Enden die 
erbeuteten K6pfe herabhangen. An manchen dieser Képfe sind weitausladende, 
hélzerne Horner angebracht und an jenen von Mannern iiberdies ein lang- 
liches, in Form einer Nashornvogelfeder geschnitztes Brettchen (Fig. 5). Da 
Yimpang an dem Uberfall auf Saochu teilgenommen hatte, baumelten zahlreiche 
Kopfe von den hohen Stangen. In den Augen der meisten Képfe steckten 
BambusspieBe (Panj’s) und die Képfe der Manner waren skalpiert, denn das 
lange Haar der Saochu-Krieger wurde zur Verzierung von Waffen und 
Schmuckstiicken verwendet. An den weiblichen Képfen sah man hingegen noch 
das nach Art der stidlichen Konyak kurzgeschnittene Haar. 

Die Antwort Pangshas auf unsere Botschaft war zwiespaltig und nur 
zum [eile befriedigend. Ihr positiver Teil bestand in der Auslieferung vierer 
Sklaven: eines Burschen, eines Madchens und zweier Kinder. Futr einen 
davon hatte Yimpang, beeindruckt von unserer Starke, Lésegeld gezahlt, doch 
drei waren von Pangsha ohne Bezahlung aufgegeben worden. Die Drohungen, 
die diese Friedensgabe begleiteten, schmalerten ihren Wert jedoch sehr be- 
trachtlich. Pangsha lieB uns sagen, wir sollten ja nicht wagen, in die Nahe 
ihres Dorfes zu kommen. Um uns totzuschlagen, bediirften sie nicht einmal 
ihrer Dao und Speere, sondern die hélzernen Reisstampfer ihrer Frauen wurden 
dazu geniigen. Auch jedes Dorf, das uns freundlich aufnimmt, wurden sie 
genau so vernichten wie Saochu und Kejok. Uberdies wuSten wir wenigstens 
noch ein geraubtes Kind in ihren Handen und solange dieses nicht befreit war, 
konnten wir an Frieden nicht denken. 


Wollte uns Pangsha nicht freundlich aufnehmen, so muften wir uns 
den Weg in ihr Land eben erzwingen und unter Zuriicklassung der Mehrzahl 
der Kulis und des Gepackes marschierten wir von Chingmei ostwarts. Zwischen 
Chingmei und Pangsha liegt das groBe Kalyo-Kengyu-Dorf Noklak und bald 
bekamen wir zu fithlen, daB seine Bewohner unseren Durchmarsch mit wenig 
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freundlichen Augen betrachteten. Den Pfad zwischen Chingmei und Noklak, 
der. da die beiden Dorfer seit langem im Kriege standen, vollig iiberwachsen 
war hatten sie mit frisch gescharften Panji’s formlich gespickt und bald hatten 
wir unter den Sepoys und Kulis mehrere Verwundete. 

Nahe des Dorfes erwartete uns eine groBe Schar von Kriegern in voller 
Bewaffnung. Nach vielem Hin- und Herrufen gelang jedoch eine Verstandigung 
und wir erkannten bald, daB sie uns weniger aus Kampfbegeisterung, als aus 
Furcht vor Pangsha den Durchmarsch erschweren wollten. . 

Noklak war das erste Kalyo-Kengyu-Dorf, das wir betraten. Wie die 
meisten Dérfer dieser Gegend, liegt es auf einer vorspringenden Bergschulter. 
Es besteht aus zwei Khel’s, von denen jeder fiir sich befestigt ist. In der Richtung 
von Chingmei hat es zwei Graben, jedoch nur einen einfachen Bambuswall. 
Ein Stiick auBerhalb des Dorfes sahen wir in den Asten eines Baumes ein 
Wachterhaus; ein anderes beherrscht den Eingang und kann, obwohl auBer- 
halb des Walles stehend, mittels einer schragen Leiter vom Dorfe aus erreicht 
werden. Gegen Pangsha, mit dem Noklak augenblicklich befreundet ist, hat es 
keine nennenswerte Befestigung, doch ein starker Wall schiitzt es an der Panso, 
seinem gefahrlichsten Feinde, zugewandten Seite. Hier erstreckt sich zwischen 
zwei Zaunen, deren auferer aus den stacheligen Rippen einer Facherpalme 
besteht, ein drei bis vier Meter breites Dickicht aus dornigen Strauchern und 
Schlinggewachsen. Durch dieses fihrt ein Gang mit starken Holzwanden, der 
so schmal ist, da8 ihn nur ein Mann zur gleichen Zeit passieren kann; auf 
der Innenseite ist er mit einem starken hélzernen Tore verschlossen. 


Solche einseitige Befestigungen findet man bei Naga-Dérfern haufig. Denn 
aus Angst, der Riickzug kénnte ihnen abgeschnitten werden, wagen es An- 
greifer selten, in ein Dorf von der ihrem eigenen Dorfe abgewandten Seite 
einzudringen. 


Noklak rechtfertigt den Namen der Kalyo-Kengyu, der ,,Steinhaus- 
bewohner“. Die kleinen, niederen Hauser sind samtlich mit Schieferplatten 
gedeckt, doch ist tiber diese vielfach noch eine diinne Schichte von Palmblattern 
gelegt. Die Dacher der Wohnhauser sind flacher als die irgendwelcher anderer 
Naga-Hauser. Hingegen haben die Mannerhauser (Morung) hohe, gegen die 
Front zu ansteigende Giebeldacher, die nur mit Palmblattern gedeckt sind. 
Holz scheint in Noklak ziemlich knapp zu sein. Die Wande der Wohnhauser 
bestehen zum Teil aus aufrechtstehenden Bambusstaben und selbst fiir Tiiren 
sind keine starken Pfosten verwendet. Die Hauser bilden lange StraBen; an 
ihren Riickseiten haben sie Plattformen, zu denen aus einem Stiick Holz ge- 
schnittene Treppen hinauffiihren. Sie stehen so dicht aneinandergedrangt, daB 
im Dorfe kaum ein Baum oder eine Bananenstaude Raum hat. 


Gréfer und hoher und von ganz anderer Bauart als die Wohnhauser sind 
die Morung’s, deren starke Hauptpfosten gute Schnitzereien von Mithan- oder 
Buffelkopfchen tragen (Fig. 1). An einem Pfosten sah ich auch das Reliet zweier 
Dao’s, des altertiimlichen, beilartigen Typus. 

Auf einem freien Platze steht nahe einer Euphorbie und einer Erythrina 
eine Schlitztrommel von der eigentiimlichen Form, wie sie fiir alle diese Kalyo- 
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Kengyu-Dorfer charakteristisch ist. Ihre beiden Enden, deren eines abgeschragt 
und stark vorspringend ist, sind offen; hingegen ist sie an der Oberseite bis auf 
zwei schmale, langliche Einschnitte geschlossen (vgl. Fig. 3). Dieser Typus 
findet sich bei keinem anderen Naga-Stamm und ist mir auch aus anderen 
Erdgebieten nicht bekannt. An die Erythrina werden die Bambusstangen mit 
daranhangenden Feindesképfen gelehnt; augenblicklich war aber kein Kopf zu 
sehen, sondern nur eine Kiirbisflasche, die vermutlich einen Kopf reprasentierte. 
Sehr wahrscheinlich waren die Képfe vor unserem Kommen weggeraumt 
worden. 


Die Noklak-Leute waren nicht unfreundlich, jedoch auBerst miBtrauisch ; 
wir bekamen weder Frauen noch Kinder zu sehen. Die Tracht der Manner be- 
steht aus einem breiten Girtel mit am Riicken getragenen Dao-Halter und einer 
kleinen, mit Kaurimuscheln besetzten Schiirze; tiberdies haben sie ein meist 
dunkelblaues Tuch in eigentiimlicher Weise um Riicken und Brust geschlungen. 
Es 1aBt die ziemlich umfangreiche Brusttatauierung fast vollig frei. Diese be- 
steht aus dem sogenannten StrauBenfedermotiv, einigen kleinen Kreisen und 
stark stilisierten Figuren, die vermutlich den Eidechsenfiguren der Chang 
gleichzusetzen sind (Fig. 2). Alle Manner haben Bambuspfeifen im Munde 
und viele tragen ein GefaB mit Reisbier mit sich herum, woraus sie durch ein 
diinnes Saugréhrchen gelegentlich einen Schluck nehmen. Die Haare der 
Manner sind rundum wie bei Chang und Ao geschnitten. Ihr Gesichtstypus 
erscheint mir als ausgepragter mongolid als der der meisten anderen Naga. 

Fiir soziologische Erkundigungen bestand keine Gelegenheit. Wir be- 
merkten nur, daB die Toten auBerhalb des Dorfes auf Plattformen beigesetzt 
werden. 

Von Noklak aus blickten wir in das Tal des Langnyu-Flusses, der sich 
nach Siiden hin durch unbekanntes Gelande hinzieht und schlieBlich nach Ver- 
einigung mit dem Zungki und Tizu als Tiho in den Chindwin mundet. Jen- 
seits des Flusses erheben sich die steilen Héhen der Hauptkette des Patkoi. 
Ein gutes Stiick stromaufwarts liegt an einem ihrer Hange das Dorf Pangsha. 
Auf dem Wege dorthin, der zum itberwiegenden Teile durch offenes, © 
nur von einzelnen Baumen bewachsenes Land fiihrt, sahen wir mehrere 
Mithanherden, die teils Noklak, teils Pangsha gehoren. 

~Zunachst bekamen wir ein Vorwerk Pangshas zu Gesicht, ein Dort 
von etwa hundert Hausern, das von einem Bergvorsprung aus das ganze Tal 
beherrscht. Von Matscue, dem Yimpang-Mann, hatten wir manches tiber die 
schon seit langem vorbereiteten Kriegsplane Pangshas erfahren, und so gelang 
es uns, einen Hinterhalt, in den uns einige als Unterhandler erschienene 
Pangsha-Leute locken wollten, zu vermeiden. Da diese Unterhandler iiberdies 
die Herausgabe des noch in ihren Handen befindlichen Sklavenmadchens ver- 
weigerten, blieb keine andere Méglichkeit, als das Dorf niederzubrennen. Dies 
sollte vor allem Pangshas Ruf der Unbesiegbarkeit ein Ende bereiten. Da die 
Pangsha-Leute genug Zeit hatten, ihre bewegliche Habe in Sicherheit zu 
bringen, war ihr materieller Verlust verhaltnismaBbig gering. 

Pangsha liegt vollkommen offen da. Sein unvergleichlicher Kriegsruhm 
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machte es immun gegen alle Angriffe und lief Befestigungen tiberfltissig er- 
scheinen. Es besteht aus drei K/e/’s, deren einer durch eine tiefe Schlucht von 
den beiden anderen getrennt ist. Die Hauser stehen verstreut zwischen 
Bananenstauden und kleinen Garten, denn die Notwendigkeit, die ganze Sied- 
lung mit einem méglichst engen Wall zu umschlieBen, fehlt hier. Die Hauser 
sind unansehnliche, ebenerdige Batiten und durchwegs mit Palmblattern ge- 
deckt. Schieferdacher sah ich keine. Bambus ist auch hier das vorherrschende 
Baumaterial. Die Morung’s (Fig. 6) gleichen jenen von Noklak, auch die 
Schlitztrommeln sind von dem geschilderten Typus (Fig. 3) und stehen 
samtlich unter freiem Himmel. Eine ist von einem Baume beschattet, an den 
ein niederes Geriist mit zahlreichen menschlichen Schadeln gelehnt ist. An 
einigen der Schadel sind Haut und Haare noch gut erhalten und Palmblatt- 
quasten sind durch ihre Ohrlappchen gezogen. Hélzerne Horner, wie wir sie 
in Yimpang sahen, fehlen hier. 

Die Getreidespeicher stehen etwas abseits und sind samtlich auf Pfahlen 
erbaut; tellerférmige Platten an den Pfahlen, wie man sie auch bei Chang 
und Konyak sieht, machen den Ratten das Hinaufklettern unmdglich. 

Der Reis, der in diesen Héhen nicht mehr gut gedeiht, wird weitgehend 
von den geniigsameren Hiobstranen ersetzt; ttberdies werden Hirse und Mais 
gebaut. 


Von Haustieren sehen wir Rinder, Schweine, Ziegen und Hiithner; aufer 
den Mithan besitzen die Pangsha-Leute halbwilde Biffel, die im Langnyu- 
Tale weiden. Buffel und Mithan werden nahezu ausschlieBlich zu Opfern ver- 
wendet. Diese Opfer stellen den Hohepunkt von Verdienstfesten dar, welche 
jedoch scheinbar nicht mit der Errichtung von Monolithen oder Gabelpfosten 
verbunden sind. In keinem Kalyo-Kengyu-Dorfe sah ich irgendein Stein- 
denkmal und ebensowenig einen Gabelpfosten. Zufallig gelangte ich jedoch in 
den Besitz eines wertvollen Schmuckstiickes aus Pangsha, das mit den Ver- 
dienstfesten in engem Zusammenhang steht. Es ist ein Paar in verlorener 
Form gegossener Bronzeringe mit kegelférmigen Ausbuchtungen, doch zu 
eng, um als Armringe getragen zu werden. Bei der Opferung eines Mithans 
rollt der Festgeber sein Tuch zusammen und zieht es durch so viele dieser 
Ringe als er besitzt. Dann schlingt er es sich um die Brust und rihmt, so an- 
getan, die Taten und den Reichtum seiner Familie. Nur in den Zeiten aufBerster 
Not trennt sich ein Mann von diesen Erbstiicken, fiir die sehr hohe Preise ge- 


zahlt werden. Ihre Herkunft ist unbekannt und sie werden heute nicht mehr 
erzeugt. 


Auf dem Riickweg von Pangsha wurden wir in offenem Felde 
von etwa 500 Pangsha-Kriegern angegriffen, die mit dumpfem Kampf- 
geschrei in geschlossener Linie auf uns zukamen. Wir mu®ten Feuer eréffnen 
und konnten die Attacke im letzten Augenblick zum Stehen bringen. Wie wir 
spater horten, waren fiinf der Anfiihrer auf der Stelle gefallen, doch erst als 
wir den Langnyu iibersetzten, gaben die Pangsha-Manner die Verfolgung auf. 

Mehrere Tage spater gelang aber durch die Vermittlung Noklaks ein 
Friedensschlu8. Pangsha-Manner kamen in unser Lager und brachten schlieB- 
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lich auch das verlangte Sklavenmadchen, ein Kind von etwa vier Jahren, das 
wir seinen Eltern zuriickgaben. Wir erfuhren unter anderem auch, daB eine 
der Ursachen fiir die Haufung der Kriegsziige Pangsha’s in letzter Zeit ein 
Wettstreit der beiden Fiihrer zweier Khel’s war. Jeder der beiden trachtete 
mehr K6pfe als der andere zu erbeuten, doch der Mann, der mit vierzehn eigen- 
handig abgehauenen Képfen seinem Konkurrenten um einen Kopf voraus war, 
fand in der Attacke auf uns sein Ende. Sein Rivale kam nun, um mit uns 
Frieden zu schlieBen. 


In Begleitung der Pangsha-Leute kamen auch einige Manner von Ponyo, 
einem Dorfe jenseits des Patkoi und somit auf birmanischem Boden. Uber 
Ponyo geht scheinbar die Hauptroute des Sklavenhandels. Die Ponyo-Manner 
tragen das Haar lang und in einem Knoten am Hinterhaupte aufgebunden. 
Auf Brust, Riicken, Armen und Beinen sind sie reich tatauiert. Ihre Sprache 
ist angeblich ganz verschieden von den Dialekten von Pangsha, Noklak und 
Panso. Sie haben mit den Kalyo-Kengyu wenig gemein und diirften am ehesten 
zu den siidlichen Konyak zu zahlen sein. 

Im weiteren Verlaufe unserer Tour besuchten wir auch die Kalyo-Kengyu- 
Dorfer Yukao und Panso. Letzteres wird von den Chang Aoshed genannt 
und ist weit tiber das Kalyo-Kengyu-Gebiet hinaus bekannt und bertichtigt. 
Hutton erwahnt es, doch war es, ebenso wie Yukao, nie von WeiBen be- 
treten worden. 

Panso liegt siidlich von Noklak an einem in das Langnyu-Tal abfallen- 
den Hange. Das Land ringsum ist arm an Baumwuchs und Dschungel. Auf 
weiten — zur Zeit unseres Besuches gelbbraunen — Flachen stehen nur ver- 
einzelte Erlen, einige Bambusstauden und kleine Gruppen von Buschwerk. 
Deutlich sieht man, daB dieses Land bis zur Erschépfung bebaut wurde, wo- 
fur die GréBe Pansos eine Erklarung bietet. 

Panso zerfallt in zwei K/el’s namens Longshi-hai und Nilam-hai, welche 
jedoch zwei gesonderte, etwa einen Kilometer voneinander entfernte Siedlungen 
darstellen. Im Longshi-hai-Khel stehen dicht aneinandergedrangt viele hundert 
Hauser. Der Eingang fiihrt durch eine Art Laubengang stacheliger Schling- 
gewachse, die durch hélzerne Stiitzen hochgehalten sind. Droht dem Dorfe Ge- 
fahr, so werden diese Stiitzen umgehauen und ein undurchdringlicher Wall 
stacheligen Gestriippes fallt auf den Pfad. Erst hinter dieser lebendigen Be- 
festigung liegt das enge Tor, durch das man in eine nicht weniger enge Gasse 
gelangt. Rechts und links stehen kleine Hauser, von denen jedes vor der Tiire 
einen kaum mehr als etliche Quadratmeter messenden freien Raum hat. Das 
ganze Dorf gleicht einem Fuchsbau, in dessen labyrinthischen Gangen sich 
jeder Fremde hoffnungslos verirren muB8. 

Der Longshi-hai-Khel ist selbst wieder in zwei Halften abgeteilt. Ein 
schmaler, unbebauter Streifen lauft zwischen ihnen hindurch und jede der 
beiden Dorfhalften hat diesem Streifen entlang einen Wall mit Toren und ist 
derart gegen den anderen Unter-Khel regelrecht befestigt. Sogar ein Wachter- 
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haus auf einem Baume sahen wir an dieser internen Verteidigungslinie. Die 
Namen der beiden Dorfhalften sind Lishingam und Boniugam. 

Die Hauser sind mit Schiefer gedeckt, itber den noch eine Schichte von 
Gras gelegt ist (Fig. 4). Im Innern der ziemlich kleinen, ebenerdigen Hauser 
ist nur ein Raum mit dem Herd in der Mitte. Dieser Raum hat aus Sicherheits- 
griinden stets zwei Ausgange. Kleine Bambusgestelle dienen als Betten und 
Holzschemel als Sitze. Der Hausrat unterscheidet sich nicht wesentlich von dem 
anderer Naga, doch scheinen groBere GefaBe und Schiisseln aus Holz verhalt- 
nismaBig selten zu sein. Spinnen und Weben ist bekannt, wird jedoch nicht in 
sehr groBem AusmaBe betrieben. Kaum ein Mann besitzt mehr als ein Tuch, 
welches dafiir aber haufig mit ganzen Figuren aus Kaurimuscheln besetzt ist. 
Letztere sind in dieser Gegend sehr kostbar. 

Fiir Kampfe innerhalb des Dorfes, die hier scheinbar recht haufig oder 
sogar eine organisierte Institution sind, haben die Panso-Manner vernunitiger- 
weise eigene Waffen, die ernstere Verwundungen in der Regel ausschlieBen 
diirften. Es sind schwertformige, hélzerne Keulen mit einem geflochtenen 
Handschutz sowie groBe Helme, die auBen mit einer spiralig herumgewundenen, 
dicken Schnur bedeckt und innen mit alten Tuchfetzen ausgepolstert sind. So 
ausgeriistet, konnen sich auch die erbittertsten Rivalen nicht viel anhaben. 


Die Morung ahneln jenen Pangshas und Noklaks, doch sah ich an keinem 
irgendwelche Schnitzereien. Selbst der groBe Mittelpfosten ist ganz schmuck- 
los. Sie bergen riesige Holztrommeln, die noch eine Ubersteigerung des uns 
aus Pangsha und Noklak bekannten Typus darstellen. In einer, deren Durch- 
messer bedeutend mehr als ein Meter war, konnte ein Mann bequem sitzen und 
zwischen seinem Kopfe und der Wolbung blieb noch ein gutes Stiick 4. Obwohl 
die Morung nicht groB sind, dienen sie den Knaben und jungen Mannern als 
Schlathauser. Es gibt ihrer ziemlich viele. 


Zu jedem Morung gehoért ein Kopfbaum, der aber nicht in seiner unmittel- 
baren Nahe steht. An einer Erythrina lehnen lange Bambusstangen, an denen 
die Kopfe hangen. Diese sind so wie in Yimpang mit groBen hélzernen Hérnern 
versehen. Schon die Knaben werden im Behandeln von Feindesképfen unter- 
richtet; sie schmiicken Kiirbisschalen mit Hérnern und hangen sie gleich 
Kopfen an langen Stangen auf. 

Nachdem die Képfe einige Zeit tiber dem Kopfbaum gehangen sind, 
werden sie samtlich zu dem Hause eines bestimmten Mannes gebracht. Dieser 
Mann ist der Miho und einer der altesten Manner des Miho-hai-Clans, Er ent- 
spricht dem Ung der Chang, fungiert bei allen Zeremonien, die mit der Kopf- 
jagd in Zusammenhang stehen, und ift niemals von Rind, Ziege und Hund. 
Wenn ein Mann einen Kopf ins Dorf bringt, wascht ihm der Miho die Hande. 
An dem Hause des Miho des Longshi-hai-Khel’s hangen viele Schadel, und 
zwar merkwirdigerweise an der Riickseite. Stirbt der Miho, so werden alle 
diese Schadel in den Dschungel geworfen und der neue Miho beginnt von 
neuem mit der Aufstapelung aller Feindesképfe, die wahrend seiner Amtszeit 


4 Vgl. Illustrated London News, June 26, 1937; p. 1200—1203. 
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Fig. 2. Kalyo Kengyu Mann aus Noklak. Fig. 3. Schlitztrommel in Pangsha. 


Noklak. 


Fig. 1. Geschnitzter Mithankopf an cinem Morung, 
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Fig. 4. Hauser in Panso. 


Fig. 5. Kopftrophae mit hélzernen 
Hornern, Yimpang. 


Fig. 6. Morung in Pangsha. 
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Fig. 7. Manner im Tanzschmuck, Panso. Fig. 8. Manner im Tanzschmuck, Panso. 
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Fig. 9. Tanz der Manner, Panso. 
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erbeutet wurden. Er fungiert fiir beide Hiilften des Longshi-hai-Khel’s, doch 
der Nilam-hai-K/e/ hat einen eigenen Miho, 

In Panso leben drei exogame Clans: Miho-hai, Shiu-hai und Lam-hai. 
AuBerdem besteht, obwohl diese Clans auf. beide Khel’s verteilt sind, eine 
Tendenz, Frauen aus dem anderen Khel zu heiraten. 


Zum Unterschied von den Chang sind die Panso-Leute streng monogam 
und zahlen keine Brautpreise. Letzteres soll angeblich dazu fiihren, daB die 
Ehen sehr leicht lésbar sind und Frauen ihren Mannern ohneweiters davon- 
laufen kénnen. 


Zwischen den beiden Khel’s liegt, umgeben von niederem Buschwerk, 
ein Bestattungsplatz. Die Leichen werden auf Plattformen beigesetzt, die 
normalerweise mit einem kleinen Dache versehen sind. Etwas abseits von der 
groBen Masse der Plattformen sahen wir eine Plattform ohne Dach, auf der 
die Leiche nur in eine Matte eingeschniirt lag, sowie ein Gertist ohne Leiche, 
auf dem einige Kleidungsstiicke und Waffen hingen. Erstere war die Platt- 
form eines Mannes, der an Eiterbeulen gestorben war, das Geriist war aber 
fiir einen Mann errichtet worden, der im Kriege gefallen war und dessen 
Leiche nicht geborgen werden konnte. 

Es ist dies das siidlichste bekannte Vorkommen von Plattformbestattung 
in den Naga-Bergen. 

Die Manner von Panso, die hocherfreut iiber die Zerstérung Pangshas 
waren, fulirten uns zu Ehren einen Tanz auf, zu dem sie in voller Festtracht 
erschienen. An Pracht und Farbenfreudigkeit wird diese von der Tracht keines 
anderen Naga-Stammes iibertroffen. Auf den Képfen trugen die Manner spitze 


_ Hite, die aus rotgefarbtem Rotang und hellgelben Orchideenstengeln geflochten 


sind. Diese Htite kront ein Kamm aus flammend rotem Ziegenhaar, aus dem 
etliche Federn des GroBen Nashornvogels in die Héhe ragen. An den Seiten 
der Hite sind iiberdies Eberhauer und Mithanhérner angebracht. Hervor- 
ragende Krieger tragen ein Kinnband aus Tigerklauen, welches den hohen Auf- 
bau des Hutes auf dem Kopfe festhalt. Die breiten, mit einem Dao-Halter 
verbundenen Giirtel und die kleinen Schiirzen aus blauem Stoff sind mit Kauri 
bestickt. Letztere schmiickt tiberdies haufig eine glanzende Messingscheibe. 
Thre Tiicher hatten die Manner zusammengefaltet und um die Brust ge- 
schlungen; dariiber trugen sie die mit Kauri besetzten Bander, an denen im 
Kriege die Kocher fiir Panji’s hangen. Ein breiter Ring aus starkem Flecht- 
werk am rechten Oberarm hat offenbar den Zweck, diesen vom Schilde unge- 


~ deckten Arm gegen Dao-Hiebe zu schiitzen. Gamaschen aus Barenfell schiitzen 
_ die Beine gegen langere, schrag in den Boden gesteckte Panji’s. Als Schmuck- 


Stiicke werden ferner Armringe aus Elfenbein und Eberhauer getragen 
(Fig. 7 und 8). 

Beim Tanze schwangen die Panso-Manner weder Speere noch Dao’s. 
Jene hatten sie gar nicht mitgebracht, wahrend die langen, schwertahnlichen 
Dao’s in den hélzernen Scheiden am Riicken ruhten. Zuerst tanzten die Manner 
in einer geraden Linie, spater in einem Halbkreis; immer hielten sie einander 
bei den Handen und in der Prazision der Bewegungen, die an den wohl- 
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studierten Tanz einer Girltruppe gemahnte, unterschied sich ihr Tanzen ganz 
wesentlich von dem anderer Naga-Stamme (Fig. 9). 

Frauen nahmen an dem Tanze nicht teil. Ihre Tracht ist ahnlich jener 
der Chang-Frauen und besteht im wesentlichen aus einem dunkeln, bis nahe 
an die Knie reichenden Schurz und einem dunkelblauen, unter den Armen um 
die Brust gebundenen Tuche. 

Von Panso kehrten wir durch Yimsungr und Chang-Déorfer wieder in das. 
verwaltete Gebiet zuriick. 

Die Kalyo-Kengyu sind zweifellos einer der eigenartigsten und am 
wenigsten von auBeren Einfliissen berithrten Stamme der Naga-Berge. Ihre 
intensive Erforschung ware eine in jeder Hinsicht faszinierende Aufgabe, 
diirfte aber in absehbarer Zeit kaum durchfiihrbar sein. Denn abgesehen von der 
Schwierigkeit, ohne starke Eskorte tiberhaupt in ihr Gebiet zu gelangen, wiirden 
die standigen Fehden zwischen den einzelnen Dérfern ein ruhiges Arbeiten 
unmdoglich machen. 


Naga Hills, im Juni 1937. 


———— 2 —___—_ 
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A. Einleitung. 
Kurze Charakteristik der Kiaste 


Die Balahis sind eine niedere Kaste von Webern und Tagléhnern in den 
Dorfern des Nimar- und Hoshangabad-Distriktes in Zentralindien. Sie zahlen 
etwa 60.000 Seelen in diesen Gebieten. Sie scheinen eine Kastenmischung zu 
sein; ein Teil mag von der gro8en Weberkaste der Kori stammen, ein anderer 
Teil von der Spinnerkaste der Katia und von den Mahars, der Taglohner- 
kaste aus dem Bombay-Distrikt. 

Die Balahis sind unter sich wieder in mehrere Unterkasten geteilt, die 
keine Ehe- und Tischgemeinschaft untereinander kennen. Die hauptsachlichsten 
Balahi-Subkasten sind die Ganoria (um Hoshangabad), die Katia (um Harda 
und Harsud), die Nimari-Balahis (im Nimar), die Bunkars (um Bur- 
hanpur). 

Die Nimari-Balahis gelten als die niedersten unter allen Balahis und man 
betrachtet sie als die Altesten Bewohner des Nimar. Sie besitzen auch einen 
eigenen Dialekt, der sie von anderen Kasten unterscheidet. Im folgenden sollen 
die Hochzeitsgebrauche der Nimari-Balahis beschrieben werden, wie sie im 
Nimar jetzt noch tiblich sind. 
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B. Erste Heirat. 
I Die Verlobung. 
1. Kleine Verlobung (chhota mangni). 

Durch Verwandte oder Bekannte erfahrt der Vater eines Knaben, dah 
irgendwo in einem Dorfe ein Madchen sei, das fur seinen Sohn passe. Zu 
der Zeit ist der Knabe etwa sechs bis acht Jahre alt, das Madchen meist junger. 
Die beiden Vater treffen sich nun, ohne Vorwissen der Kinder. Durch gegen- 
seitige Bekannte werden sie zusammengebracht und besprechen die in Aus- 
sicht genommene Heirat. Der Vater des Knaben will das Madchen sehen, ob 
es nicht ein Kriippel oder eine MiBgestalt ist, und auch der Vater des Madchens 
sieht sich bei einem gelegentlichen Besuche nach dem Aussehen des Jungen 
um. Finden nun die beiden Vater aneinander Gefallen, so kann schon bei 
dieser ersten Vorbesprechung der Tag bestimmt werden, wann das chhota 
mangni, die erste Verlobung stattfinden soll. Aus dem Kastenrat des eigenen 
Dorfes (panch, panchati) ruft der Vater des Knaben vier bis finf Manner, 
die mit ihm zu einer Schnapsschenke gehen. Dorthin kommt auch der Vater 
des Madchens mit vier bis fiinf Vertretern seines Dorfrates. 

Der Vater des Knaben gibt nun eine Flasche Schnaps zum besten. Wenn 
ein Barbier (nai!) im Dorfe wohnt oder gerade anwesend ist, so wird er 
gerufen, um den Dienst des Ausschenkens zu verrichten. Der Nai muB beim 
Ausschenken genau auf den Rang des einzelnen achten. Zuerst schenkt er dem 
Angesehensten aus, dann den anderen. Dieser angesehenste Mann fragt nun 
beide Vater: ,,Sollen wir nun den Schnaps zur Verlobung trinken? Besteht 
etwa eine Verwandtschaft zwischen beiden Familien? Oder habt ihr sonst noch 
was einzuwenden ?“ 

Die beiden Vater sagen: ,,Der Bhat 2 ist befragt worden, es besteht keine 
Verwandtschaft zwischen uns. Die Verlobung kann geschlossen werden. LaBt 
uns den Schnaps trinken!“‘ Frage und Antwort geschehen in feierlicher Form, 
stehend, das Schnapsglas in der Hand. 

Der Sprecher des Dorfrates taucht nun den Finger ins Schnapsglas und 
spritzt etwas Schnaps auf die Erde. Dabei sagt er: ,,Ram, Ram! LaBt uns 
trinken!“* Er trinkt. Der Nai gieBt nach und gibt dem Nachsten im Range. 
Der trinkt in derselben Weise: er taucht den Finger ins Glas, spritzt etwas 
Schnaps auf die Erde und sagt: ,,Ram, Ram/“ Dann trinkt er. So tun auch die 
anderen. Das Ausspritzen des Schnapses mit dem Finger soll folgende Bedeu- 
tung haben: Wie man aus einem Glas Wasser mit dem Finger jedes kleine 
Tierchen oder Biattchen entfernt, das etwa hineingefallen ist, so soll auch 
aus meiner Rede alle Unehrlichkeit entfernt werden. 

Ist der Schnaps getrunken und die Flasche leer, so bestellt der Vater 
des Knaben eine zweite Flasche. Wieder wird allen der Reihe nach aus- 


' Dieser Nai ist kein Vertreter der Nai-Kaste, sondern ein Balahi, der das Amt 
cines Nai austibt, Die Nai’s gehdren einer héheren Kaste an als die Balahis und werden 
diesen daher nicht zu Diensten stehen, Deshalb haben die Balahis ihre eigenen Nai’s. 

* Der Bhat ist ein Genealogist, der, ‘ein Balahi, die Register aller Balahi-Familien 
scines Bezirkes fiihrt. Das Amt ist erblich. 
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geschenkt; alle trinken, aber diesmal ohne was zu sagen. Nun, am SchluB, 
dart auch der Nai trinken. Bevor er trinkt, sagt er zu jedem einzelnen: ,, Dada 
(=Vaterchen), Ram, Ram/‘‘ — Der Nai dart nicht aus demselben Glas trinken. 
Gewohnlich hat er schon sein eigenes Glas mit. Ist kein anderes Glas vor- 
handen, trinkt er wohl aus demselben Glas, muB es aber nach seinem Trunke 
auswaschen fiir den weiteren Gebrauch der Verlobungsgesellschaft. Die Leute 
der Panch sagen nun zum Vater des Madchens: yslehe, der Vater des Knaben 
hat nun zwei Flaschen zum besten gegeben, nun gib auch du!“ Der bestellt 
eine Flasche, alle trinken, am Schlu8 auch wieder der Nai. Nun werden weitere 
Flaschen bestellt, soviel die beiden Vater eben leisten kénnen, Zahlt der Vater 
des Knaben vier oder sechs Flaschen, so mu® der Vater des Madchens zwei 
oder drei Flaschen zahlen. Von der letzten Flasche aber wird der. letzte Rest 
zurtickbehalten. Der Vater des Knaben schenkt von diesem Rest in das Glas 
und bietet das Glas dem Vater des Madchens: ch bin ein ehrlicher Mensch. 
Ich gebe dir meinen Sohn. La keinen Streit aufkommen. Ich gebe dir das Glas. 
Behalte im Sinn und vergiB nicht, was wir heute ausgemacht haben.“ Er gibt 
das Glas dem Vater des Madchens und dieser trinkt. 

Nun nimmt der Vater des Madchens die Flasche und schenkt’den letzten 
Rest des Schnapses ins Glas und bietet es dem Vater des Knaben mit den 
Worten: ,,Yahiu (=Verwandter)! Ich bin ein ehrlicher Mann. Ich gebe dir 
meine Tochter. Sie wird gute Arbeit tun. Ich gebe sie mit freiem Willen, ohne 
Zwang. Hab’ sie gern!“ Der Vater des Knaben nimmt das Glas und trinkt 
es leer. Damit ist die kleine Verlobung geschlossen. Fithlen die Leute, daB 
sie schon genug getrunken haben, gehen sie heim. Wenn nicht, dann trinken 
sie eben noch eine Flasche. 

Von der Schnapsschenke begibt sich die Verlobungsgesellschaft zum 
Dori und Haus des Brautigams; ist die Verlobung aber im Dorf des Vaters 
des Brautigams geschlossen worden, begibt man sich ins Dorf der Braut. 

Die ganze Zeremonie wird chhota mangni oder sagai genannt. 


2. Die groBe Verlobung (bari mangni). 

Nach ein bis zwei Monaten schickt der Vater der Braut dem Vater des 
Brautigams Nachricht: ,,.Komm und bring’ fiir meine Tochter die Kleider!“ 
(bari diwari leke ao!) — Der Vater des Knaben antwortet: ,,Gut. Ich werde 
nach einem Monat kommen.“ Er geht nun zum Basar (Markt) und kauft ein. 
Als Kleider fiir die Braut kommen in Betracht: urni (ein 4 bis 5 m langes 
Tuch, das als Oberkleid umgelegt wird; erwachsene Frauen tragen ein langeres 
Tuch, bis zu 20, ja 40 m lang, sari genannt, im Nimari auch /ugrha), 
khagri = ein Rock von der Hifte abwarts, getragen unter dem wrni. Dazu 
kommen als Brautgeschenke noch SiiBigkeiten und Gewiirze: batesha, pan, 
supari (BetelnuB), katha, kopra, chuna (fiir Tabak Kalkstaub), gulal und kuku 
(roter Farbstoff). Wenn der Mann vom Markt heimkommt, erzahlt er dea 
Dorfleuten: ,,[ch werde morgen die Kleider zum Vater des Madchens bringen. 
Kommt mit mir!“ 

Am nachsten Morgen begleiten ihn vier bis zwanzig Dorfgenossen zum 
Haus des Brautvaters. Sie richten es so ein, das sie erst am spaten Nach- 
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mittag dort ankommen. Der Vater der Braut kommt aus seinem Haus heraus, 
sobald ihm die Ankunft der Besucher gemeldet wird. Er laBt vor dem Haus 
ein paar Bettgestelle aufstellen (palang) und ladt die Angekommenen zum 
Sitzen ein. Diese griiBen: ,,Ram, Ram/“ und falten die Hande. Antwort: ,,Ram, 
Ram! Sie setzen sich. Im Laufe des Gespraches sagt nun der Vater des Mad- 
chens: ,,Bringt nun die Kleider. Ich werde das Madchen nun damit bekleiden.“ 

Zwei von den Mannern, die als Begleiter mit dem Vater des Knaben 
kamen, bringen nun das Joch eines Ochsenkarrens und legen es vor dem 
Hause nieder. Der Vater der Braut breitet ein Tuch dariiber. Die zwei Manner 
setzen sich darauf, der eine halt die mitgebrachten Kleider auf seinem SchoB, 
der andere die SiiBigkeiten und Gewiirze. Die Frauen aus dem Hause der 
Braut setzen sich etwas abseits. Eine Frau bringt nun eine Platte (als Pra- 
sentierteller), arti genannt. Darauf ein irdenes Tépfchen (das mit Ol gefullt 
und mit einem Docht versehen, in Indien gemeiniglich als Lampchen benutzt 
wird, diwani genannt). Auf der Platte ist noch eine Handvoll unreifer Reis- 
k6rner und kuku (roter Farbstoff). Die Frau macht nun vor den Mannern, 
die auf dem Joche sitzen, mit Holzkohle eine magische Zeichnung, chauk ge- 
nannt. Diese Zeichnung sieht so aus: 
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Auf den chauk stellt sie ein Glas voll Wasser. In das diwani wird nun 
Ol gegossen. Ein Docht wird hineingelegt und ein Lichtchen angeziindet. 
Dann streut die Frau kuku auf das Tuch, auf dem die zwei Manner sitzen. 
Dann macht die Frau den zwei Mannern mit kuku ein Zeichen auf die Stirn, 
und zwar so: Sie taucht den Daumen in die Farbe und zieht dann mit dem 
Daumen einen senkrechten Strich itber die Stirn der Manner, von der Nasen- 
wurzel beginnend bis hinauf zum Haar. — Nun kommt eine zweite Frau. Sie 
streut kuku auf das Tuch und legt den Mannern kuku auf. Eine dritte und 
vierte Frau tun dasselbe 3. 

Nun tbergeben die zwei Manner der letzten Frau die mitgebrachten 
Kleider und die SuBigkeiten. Die Kokosnu8 wird in zwei Halften geteilt, in 
die eine Halfte legt man etwas Rohzucker und 2 paisa+. In die andere Halfte 
legt man 1 Rupee. Alles, die Kleider, die SiBigkeiten mit der KokosnuB, wird 
der alten Frau gegeben. 


Die zwei Manner stehen nun auf. Die vier Frauen gehen ins Haus und 


* Diese Salbung mit der roten Farbe soll eine Art Segnung sein. Sie wird auch 
sonst oft angewendet, z.B. bevor der Mann aufs Feld geht oder eine Reise antritt, leet 
ihm die Frau kuku auf. Die Dorfidole, vor allem der Hanuman, sind ganz mit dieser 
Farbe bemalt. An den Hauswanden sieht mah oft den roten Abdruck einer Hand. 

' | Rupee = 16 annas = 64 paisa oder tela. 
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bekleiden die Braut mit den neuen Kleidern. Dann fiihren sie das Madchen 
heraus. Es hat sich auf das Joch zu setzen. Allein. Vom Vater des Knaben 
werden nun 2 annas* auf die Platte gelegt, in die Lota (Wasserglas aus 
Bronze) 1 paisa. Die erste Frau macht nun dem Madchen mit kuku ein 
Zeichen auf die Stirn, und zwar so: Sie taucht die Fingerspitzen der rechten 
Hand in kuku und streicht dem Madchen mit den Fingern die Stirn entlang, 
von links nach rechts. Ebenso tun die drei iibrigen Frauen. Dann fat die 
letzte Frau das Madchen bei der Hand und richtet es auf. Die anderen Frauen, 
die abseits sitzend zusahen, erheben sich gleichfalls, nehmen das Madchen in 
die Mitte und fithren es ins Haus. 

Die Manner bleiben sitzen. Die Begleiter des Vaters des Knaben sagen 
nun: ,,Panchati deo! LaBt uns nun das Panchati-Geld geben!“ Sie erheben sich. 
Auf den Boden werden nun Tiicher ausgebreitet. Alle setzen sich darauf, 
sowohl die Verlobungsgaste wie die Dorfrate aus dem Dorfe der Braut. Der 
Vater der Braut sagt nun zum Vater des Brautigams: ,,Tin Rupia garha. To 
Rupia kaunsrani. Ek Rupia bari diwari.“ 

Der Vater des Brautigams gibt die 7 Rupees der Panch. Der Vater der 
Braut hat als Trinkgeld 2 Rupees zu geben (-kul mokhar = kushi se = nach 
Gutdiinken). Der Nai legt jedem einzelnen nun kuku auf (er macht einen senk- 
rechten Strich auf die Stirn von unten nach oben). Zuletzt tut dasselbe der 
Vater des Knaben dem Nai und gibt ihm dann 1 anna. Der Nai sagt darauf: 
Gib mir noch was; 1 anna ist nicht genug.“ Er bekommt nun 1 Rupee. 

Der Vater des Brautigams legt nun guwlal auf die Platte. Der Nai taucht 
die Finger hinein und streicht jedem damit quer tiber die Stirn, von links nach 
rechts. Dann nimmt der Vater des Knaben etwas rote oder gelbe Farbe und 
streut sie in die auf dem chauk stehende Lota, die mit Wasser gefiillt ist. Dann 
taucht er die Hand in die Lota und besprengt die Kleider der Manner mit der 
Farbe. Es soll das eine Segnung bedeuten. 

Inzwischen wird im Hause der Braut ein Essen zubereitet, und zwar aus 
den Vorraten, die der Vater des Brautigams mitgebracht hat. Vor dem Beginn 
‘der Mahizeit macht der Nai Wasser warm und bringt es den Mannern, die 
mit dem Vater des Brautigams gekommen waren. Er sagt: ,,Kommt, wascht 
euch die Fie!“ Sie tun es. Der Vater des Knaben gibt dem Nai dafiir 2 annas. 

Das Essen ist bereit. Die Frauen beginnen irgendein Lied zu singen. 
Der Vater des Madchens ladt die Verlobungsgaste zum Essen ein. Sie treten 
ins Haus und setzen sich in einer Reihe auf ausgebreitete Tiicher. Ist im Hause 
nicht Platz genug, kann das Essen auch auf der Veranda geschehen. Der Vater 
der Braut nimmt eine Lota und eine Platte und gieBt aus der Lota jedem Gast 
Wasser iiber die Finger. Das Wasser fangt er mit der Platte auf. Nun wird 
das Essen gebracht, fiir je vier bis fiinf Mann eine Platte. Darauf ist Reis und 
gurh (Rohzucker) und ghee (Butter) und Zucker. Es wird gegessen. Man 
nennt dieses Essen: gurhwadia. Dieser Ritus wird auch bei allen folgenden 
Mahiern beobachtet. 

Die Frauen sitzen indessen mit den Madchen abseits und singen an- 
stoBige Lieder. Diese Lieder sind mit Fliichen und Schimpfreden gegen die 
Manner gerichtet, die das Madchen dem Elternhause entfiihren wollen. 
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Nach dem Essen gehen die Gaste ins Freie und richten sich zum Schlafen- 
gehen. Es ist ja schon spate Nacht. Nun essen auch die Hausbewohner und 
gehen dann auch schlafen. 

Am nachsten Morgen erheben sich die Gaste und waschen sich. Etwa 
um 8 Uhr kommen alle wieder zusammen. 

Das Madchen wird mit den neuen Kleidern bekleidet. Der Vater des 
Knaben setzt sich mit unterschlagenen Beinen aufs Joch. Das Madchen wird 
zu ihm gefiihrt und setzt sich ihm auf den SchoB. Der Mann nimmt 1 Rp 
oder 8 as aus der Tasche und legt das Geld dem Madchen in die Hand. Dann 
halt das Madchen ihren Sari (Oberkleid) auf und der Mann legt batesha und 
andere SiiBigkeiten, die er mitgebracht, hinein. Das Madchen steht auf und 
geht ins Haus zurtick. 

Die Manner sitzen alle nun friedlich beieinander. Sie machen Pan ® 
zurecht. Der Vater des Knaben gibt jedem Pan. Dann gibt er allen gurh 
(fiir 5 Rs etwa oder auch weniger). Die Panchayat des Dortes sagt nun 
zum Vater des Knaben: ,,Kushiala do!“ (= Gib ein Trinkgeld!) Der Mann 
gibt 4 Rs, der Vater der Braut die Halfte. Das Geld, das am Abend vorher 
der Panch gegeben wurde, wird zu dem eben gegebenen dazugelegt. Man 
kauft nun Schnaps mit diesem Geld und gibt allen zu trinken, auch den 
anderen Dorfleuten. Der Nai schenkt ein, dem Angesehensten zuerst, dann 
den anderen. Man taucht einen oder zwei Finger ins Glas, spritzt etwas von 
der kostbaren Fliissigkeit auf den Boden und sagt: ,,Ram, Ram!“ 

Nun gibt der Vater des Madchens ein Essen, das sirapuri heiBt. Es 
besteht aus Weizenfladen, mit Ol oder ghee geréstet, Reis, Butter und Roh- 
zucker. Vor dem Essen werden, wie iiblich, die Hande gewaschen. 

Dann richten sich die Gaste zum Gehen. Der Vater der Braut sagt: 
,Bleibt noch einen Tag! Geht morgen!“ Lassen sich die Gaste iiberreden, so 
werden ein paar Hithner geschlachtet und abends gegessen. 

Beim Abschied kommen alle zusammen und umarmen sich; sie legen 
Wange an Wange, rechts und links, und sagen: ,,Ram, Ram!“ Der Vater des. 
Knaben ladt den Vater des Madchens in sein Dorf ein. Als Andenken gibt 
er ihm 2 as: ,,VergiB unsere Abmachung nicht. Allen Ram, Ram!“ Sie scheiden. 


Diese zweite Verlobungszeremonie wird die groBe Verlobung, bart 
mangni, genannt. 


Il. Die eigentliche. ELochzeitsfeier 
1. Festsetzung des Brautgeldes (tez kandai). 

Der Vater des Brautigams kommt zum Vater der Braut oder umgekehrt. 
Etwa ein Jahr nach der Verlobung. Sind die Brautleute schon alter, wird das 
Brautgeld auch schon frither bestellt, sonst etwa nach einem Jahr. In der 
Zwischenzeit hat der Vater des Brautigams fiir die Braut zweimal Kleider zu 
senden, zur Zeit des Raki-Festes im August und zu Holi im Marz. 

Zwei bis vier Manner begleiten den Vater des Brautigams zum Vater 


> Auf groBe, griine Blatter werden verschiedene Essenzen gestrichen und Ge- 


wiirze gelegt. Das Blatt wird zusammengerollt und in den Mund gelegt. In ganz Indien 
bekannt und beliebt. 
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der Braut oder umgekehrt. Der Vater der Braut ruft die Dorfleute zusammen. 
Sind alle anwesend, so fragt der Vater des Brautigams: ,,Wieviel Rupees ver- 
langst du?“ Der Vater der Braut antwortet: ,»Mindestens 40 Rupees!“ — 
»40 Rs ist zuviel, ich gebe 25 Rs/“ — | Gut, gib 35 Rs und du kannst das 
Madchen haben!“ — ,35 Rs ist zuviel, ich gebe héchstens 30 Rs.“ Die 
beiden werden nicht-einig. Nun greifen die anderen ein. Du gib etwas nach 
und du auch — so gib also 33 Rs.“ Allmahlich stimmen beide zu. Der 
Vater des Brautigams zahlt dem Vater der Braut nun vor dem Dorfrate die 
33 Rs. AuBerdem 2 Rs als tez kandai® und 2 Rs als tip ka paisa” fir die 
Panch. Der Vater der Braut gibt auch 2 Rs fiir die Panch. Dann bekommt 
noch der Nai 1 Rp vom Vater des Knaben. 

_Nun wird die Zeit bestimmt, wann die Hochzeit stattfinden soll. Etwa 
zweite Monate danach, im Monat Magh (meist Janner) oder Baisakh (Marz- 
April). Auf den genauen Termin kommt es nicht so sehr an, nur mufB der 
Hochzeitstag ein Sonntag sein. 

Nach der Vereinbarung, in welchem Monat die Hochzeit stattfinden soll, 
gehen die Manner auseinander mit den Worten: ,,Mach dich bereit zur Hoch- 
zeit. Ich werde es auch tun.“ Heimgekommen, werden sie gefragt: , Wann wird 
die Hochzeit stattfinden?“ Der vereinbarte Termin wird iiberall bekannt- 
gemacht. 

2. Sendung der Hochzeitskleider. 

Fint Tage nach dem tez kandai schickt der Vater des Knaben fiir das 
Madchen ein bis zwei masrus (= Rocke), urni (= Oberkleid und Haldi 
(= Safranfarbe). Zwei Verwandte bringen diese Geschenke zum Vater der 
Braut. Gegen Abend kommen sie an. Die zwei Manner werden Haldia ge- 
nannt, weil sie das Haldi bringen. 

Der Nai wird gerufen. Das Joch eines Ochsénkarrens wird auf den 
Boden gelegt. Ein Tuch wird dariiber gebreitet. Ein chauk wird davor mit 
Holzkohle auf den Boden gezeichnet. Eine Lota daraufgestellt, in der Lota 
liegt ein paisa. Eine Platte wird gebracht. Der Vater der Braut legt 2 as 
darauf. Die zwei Manner setzen sich auf das Joch. 

Die vier Frauen kommen und bezeichnen mit kuwku die Stirn der zwei 
Manner, die auf dem Joche sitzen. Die zwei Manner legen die Brautkleider 
in den aufgehaltenen Sari der vierten Frau. Die Frauen gehen nun ins Haus 
und bekleiden das Madchen mit den neuen Kleidern. Das Madchen kommt 
nun aus dem Hause heraus und setzt sich vor die zwei Manner. Der Vater 
der Braut legt nochmals 2 as auf die Platte und 1 paisa in die Lota. Das 
Madchen wird von den vier Frauen mit kuku auf der Stirn bezeichnet. Dann 
bringen sie das Madchen ins Haus zurtick. Die 4 as auf der Platte gehdren 
den vier Frauen, die 2 paisa in der Lota bekommt der Nai. 


6 tez kandai: Zur Bestatigung oder Bekraftigung. 

7 tip ka paisa: Dieses Geld wurde friiher dem Brahmanen gegeben, der gefragt 
wurde, wann und wie die Hochzeit stattfinden soll. Seit etwa 30 bis 35 Jahren wird 
der Brahmane nicht mehr befragt. Die Verlobung kann an jedem beliebigen Tage ge- 
schehen. Man achtet auf keine giinstigen oder ungiinstigen Vorzeichen mehr, auf die 
friiher der Brahmane aufmerksam zu machen hatte. 
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Dann wird den zwei Mannern im Hause ein Essen bereitet: Reis und 
gurh. Der Nai bringt Wasser zum FiiBewaschen und bekommt 1 a dafur. 
Die Panch-Mitglieder bekommen insgesamt 4 as; 1@ wird von der Panch 
an die zwei Gaste weitergegeben, 3 as behalten sie. Wahrend die zwei Manner 
essen, singen die Weiber des Hauses ein abstoBendes Schimpflied. Sie er- 
halten 1 a dafiir. Nach dem Essen erhalten -die zwei Gaste 2 as. 

Die Frauen ziehen dem Madchen nun die neuen Kleider aus, legen ihr 
einen alten Rock an und salben das Madchen am ganzen Kérper mit Haldi- 
Safran. Zur selben Zeit wird auch der Knabe daheim von seinen mannlichen 
Verwandten mit Haldi gesalbt. Nach der Salbung, etwa um 8 Uhr abends, 
wird das Madchen vom Nai ins Freie gefithrt, etwa zwei bis drei Hauser 
weiter. Man nennt das nana. Die Haldi-Salbung geschieht zuerst immer an 
einem Dienstag. 

Am nachsten Morgen, etwa um 8 Uhr, wird die Salbung mit Haldi 
an beiden Kindern wiederholt. Am Abend wird das Madchen wieder vom 
Nai 20 bis 30 Schritt weit vom Hause weggefiihrt. Das wiederholt sich taglich 
morgens und abends bis zum Samstagabend. 

Am Freitagmorgen wird im Dorf des Brautigams ein kleines Hauschen 
errichtet, nicht weit vom Hause des Brautigams; alle Kastenangehorigen helfen 
dabei zusammen. Am Samstag errichten die Dorfleute ein gleiches Hauschen 
fiir die Braut. Man nennt dieses Hauschen, das einem Feldwachterhauschen 
gleichsieht, mandap. Dort findet dann ein Festessen statt fiir alle Dorfleute, 
die am Bauen mithalfen. Am gleichen Tag auch ein Festessen fiir die Dorf- 
leute im Dorfe des Brautigams. 

Am Sonntagmorgen ruft der Vater des Brautigams alle Dorfleute zu- 
sammen. Er bittet um ihre Begleitung, denn er will ins Dorf der Braut zur 
Hochzeit. Alle gehen heim, essen und richten den Ochsenkarren zur Abfahrt. 
Die Haldi-Kleider des Brautigams werden dem Nai gegeben, der Knabe be- 
kommt neue Festkleider. Man nennt diesen Aufbruch ins Dorf der Braut: 


Barat. 
3. Die Hochzeit. 


Die Ankunft der Hochzeitsgaste wird im Dorfe der Braut schon erwartet. 
Die Musiker stehen schon bereit. Das Instrument der Balahis ist die sing, 
ahnlich einem Saxophon. Aber auch andere Instrumente sind vertreten, selbst 
europaische Blasinstrumente. Die Musik spielt bei Ankunft der Hochzeitsgaste. 
Der Vater des Brautigams ruft: ,,LaBt uns zusammenkommen!“ 

Der Nai aus dem Gefolge des Brautigams nimmt nun denselben auf die 
Hifte (so wie man allgemein in Indien kleine Kinder tragt) und geht den 
Leuten der Braut entgegen. Hinter ihm der Vater des Brautigams, dann die 
anderen Dorfgenossen. Der Nai aus dem Gefolge der Braut und hinter ihm 
die Verwandten der Braut kommen den Hochzeitsgasten entgegen. Der Nai 
der Braut tritt dem Nai des Brautigams entgegen, eine Lota voll Wasser in 
der Hand. Der Vater des Brautigams tritt nun vor und legt 2 paisa in die 
Lota. Nun gieBt der Nai vier Mannern aus der Begleitung des Brautigams 
Wasser in die rechte Hand. Diese fiihren. die Hand zum Mund, gurgeln und 
spucken das Wasser aus. Diese Zeremonie soll andeuten, daB sie sich nun 
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begriBt haben. Der Nai nimmt nun die 2 paisa aus der Lota und steckt sie 
ein. Die Leute begriiBen sich nun mit Umarmung und sagen: ,,Ram, Ram!“ 

Der Vater des Knaben nimmt nun Geld in die Hand, macht mit dem 
rechten Arm einen Halbkreis iiber den Knaben, von rechts nach links, und 
wirft das Geld unter die Musikanten. Der Nai geht nun mit dem Brauticam 
voran, die Musikanten spielend hinter ihm, dann folgt die beiderseitige Hoch- 
zeitsgesellschatt in buntem Durcheinander. 

Inzwischen wurde fiir die Barat (= Hochzeitsgesellschaft und -feier) ein 
anderes Haus ausersehen, nicht das Haus der Braut. Dieses Haus wird 
Chanwasa genannt. Vor diesem Haus werden nun Tiicher ausgebreitet. Alle 
setzen sich darauf, der Brautigam zuerst. Es ist etwa 4 bis 5 Uhr abends. 

Der Vater des Madchens sagt nun zum Vater des Knaben: ,,Sende die 
zwei Manner, die vor ein paar Tagen mit den Kleidern fiir die Braut kamen.“ 
Die zwei Manner gehen mit neuen Brautkleidern zum Haus der Braut. 

Vor dem Brauthause wird ein Joch ausgelegt. Die Manner legen die 
Kleider auf das Joch und setzen sich dazu. Ein Chauk wird vor dem Joch 
gezeichnet, eine Lota daraufgestellt. Die vier Weiber legen den auf dem Joch 
sitzenden Mannern Kwkwu auf. Die letzte Frau nimmt nun die Brautkleider 
in Empfang. Darauf gehen die Manner ins Chanwasa-Haus zuriick. Die vier 
Frauen entkleiden das Madchen, fiithren es zum Joch und setzen es darauf. 
Dann waschen sie das Madchen. Nach der Waschung wird die Braut ins Haus 
zuruckgebracht und mit den neuen Kleidern bekleidet. 

Dann wird die Braut geschmiickt zum Mandap gefithrt, zum Hauschen, 
das tags zuvor von den Dorfleuten errichtet wurde. In das Hauschen wird ein 
Joch gelegt. Beide, Brautigam und Braut, stellen sich nebeneinander auf das 
Joch, die Braut zur Linken des Brautigams. Es ist das erstemal, daB beide 
sich gegenseitig sehen! 

Der Nai nimmt nun die rechte Hand der Braut und die des Brautigams 
und halt sie in einigem Abstand kreuzweise iibereinander. Der Balahi- 
Brahmane steigt nun auf ein nahes Hausdach und sieht, wie weit die Sonne 
am Horizont steht. Wenn die Sonne den Horizont berthrt, ruft er: dé dala 
dtikh bhanjdnd sddaénd boli bhesh sanra karan sid karo Ganri ka putra Ganesh. 


Ubersetzung: Gampat, Herr tiber Leid und Freude, Dir ist alles bekannt. 
Mach alles recht, Du, Ganri’s Sohn — Ganesh. 

Dann fahrt er betend fort: pratham sauru garu dew apan duja dew 
Ganesh tija Sumru tind jana. Brahma Besnu Mahesh. 

Ubersetzung: Nun, zuerst rufe ich Dich an, Du, mein Meister, Gott 
Ganesh. Zu Dir bete ich dreimal: Brahma, Besnu, Mahesch. 


Wenn die Sonne halb untergegangen ist, ruft er: 


panch iswa lagin prabat saph dhane. 5 mal sage ich das: Legt die Hande 
ineinander. 

naw iswa lagin prabat saph dhane. 9 mal sage ich das: Legt die Hande 
ineinander. 

gyara iswa lagin prabat saph dhane. 11 mal sage ich das: Legt die Hande 


ineinander. 
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satra iswa lagin prabat saph dhane. 17 mal sage ich das: Legt die Hande 
ineinander. 

ikkis iswa lagin prabat saph dhane. 21 mal sage ich das: Legt die Hande 
ineinander. 


Dann ruft er: ,,Jetzt paBt auf! Ich werde in die Hande klatschen, dann legt 
die Hande ineinander, denn dann ist die Sonne untergegangen. Seid ihr 
bereit?“ Sie antworten: ,,Ja!“ Im Augenblick, da die Sonne ganz im Horizont 
untertaucht, klatscht der Balahi-Brahmani in die Hande, der Nai legt die 
Hande beider Brautleute ineinander, die Musik fallt ein — die Hochzeit 
ist geschlossen! 

Hand in Hand setzen sich die Brautleute nun in Hockstellung nieder. 
Dem Knaben wird ein 5m langes Tuch (Dfoti = Lendentuch) iiber Kopf 
und Schultern gelegt. Dem Madchen ebenfalls ein solches Tuch. In einem 
Zipfel des Tuches wird ein paisa und supari hineingeknipft. Die zwei Zipfel 
der beiden Tiicher werden nun vom Nai miteinander zusammengebunden. 

Jetzt trennt der Nai die Hande der beiden Neuvermahlten und erhalt 
dafiir vom Vater des Brautigams 2 as. Der Brahmane erhalt 4 as. Der Nai 
legt nun dem Brautpaar Kuku aui und bekommt wieder 2 as dafiir. Dasselbe 
tut der Brahmane und erhalt auch 2as vom Vater des Knaben. Die vier 
Frauen legen dem Brautpaar Kuku auf und bekommen auch 2 as. 


Der Nai richtet nun die Brautleute auf. Die Mutter der Braut oder ihre 
altere Schwester fiihrt nun die beiden ins Haus der Braut. Die Weiber singen 
unterdessen einen Gesang voll schmutziger Schimpfreden und Fliichen. Im 
Haus angekommen, legt man auf eine Platte Reis, Gurh, Ghee und Zucker. 
Alles wird untereinander vermengt und einige Haufchen daraus gemacht. Die 
Braut nimmt nun etwas von diesem Gemengsel und steckt es dem Brautigam 
in den Mund. Fiinfmal wiederholt sie das. Nun nimmt der Junge von der 
Platte und steckt fiinfmal dem Madchen etwas von der Speise in den Mund. 
Dann wird der Brautigam zum Mandap zurickgebracht, das Madchen bleibt 
aber im Hause. 

Der Vater der Braut gibt nun ein Essen. Alle, die Gaste von auswarts 
wie auch die Dorfgenossen, essen mit. Der Brautigam erscheint auch. Er setzt 
sich in das Mandap, mit ihm vier bis sechs Mann, soviele eben Platz haben. 
Er bekommt Gurh, Zucker Ghee und Reis. Rundherum gruppieren sich die 
anderen Leute und essen. Die Braut i®t mit dem Frauen zu Hause. 

Nach dem Essen gehen sie schlafen. Es ist Sonntag-Abend. 

Montag morgens, etwa 8 Uhr frith, stehen sie auf. Vier bis sechs 
Manner fihren den Brautigam aufs Feld, die Musikanten gehen mit und 
spielen. Der Brautigam geht etwas abseits und verrichtet seine Notdurft; 
dann kommt er zuriick und geht zum Brunnen oder einer Wasserlache und 
wascht sich Gesicht und Hande. Mit Musik wird er dann ins Dorf zuriick- 
begleitet. Alle setzen sich. 

Der Vater des Brautigams sagt nun zum Nai: , Ruf die Panch zusam- 
men.“ Alle Dorfleute kommen. Aus der Verwandtschaft der Braut sagt nun ein 
Mann von gewissem Vorrang und Ansehen zum Vater des Brautigams: yyGib 
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2 bis 5 Rupee’s der Panch. Der Mann gibt der Panch das verlangte Geld. 
Dann gibt er noch 2. Rs dem Nai und 1 Rp dem Brahmanen, 1 Rp dem 
Bhat (der die Geschlechtsregister fithrt). Das fluchende und Schimpf- 
lieder singende Weibervolk bekommt 4 as, 2 as werden auf die Platte gelegt, 
von der Braut und Brautigam einander zu essen gaben: Dieses Geld fiir die 
Platte heiBt brane; der Vater des Brautigams hat fiir den Gebrauch der Platte 
zu zahlen. 4 bis 15 Frauen kommen nun aus dem Hause der Braut und bringen 
Kuku. Sie legen dem Brautigam Kuku auf, mit allen Fingerspitzen der rechten 
Hand auf seiner Stirn von rechts nach links streichend. Dann singen sie. (Kein 
eigentliches Hochzeitslied, irgendein Lied.) Der Vater des Brautigams gibt 
den Frauen dafiir 1 Rp und Pan. 


Dann wird ein Essen bereitet. Fiir die Leute des Brautigams wird eine 
Ziege geschlachtet. Nun sagen die Leute: ,,Ziegenfleisch allein schmeckt nicht! 
Wir missen vorher etwas Schnaps haben!“‘ Der Vater des Brautigams bestellt 
nun etwa fiir 4 Rs Schnaps. Der Nai schenkt aus. Die Leute spritzen etwas mit 
den Fingern auf den Boden und sagen: Ram, Ram! — Dann trinkt jeder, 
einer nach dem andern, je nach Rang und Ansehen. Darautf beginnt das Essen. 
Der Brautigam ift mit, zuerst Reis, dann auch Ziegenfleisch. Nach dem 
Essen setzen sich wieder alle zusammen. 


Braut und Brautigam werden nun wieder ins Mandap gebracht. Beide 
setzen sich nebeneinander. Neben ihnen sitzen die Frauen. Es wird nun 
Mango- und Akanholz gebracht, in Spane geschnitten. Die Spane werden auf 
den Chauk gelegt und eine Lota danebengestellt. Baumwollwatte wird mit 
Ghee getrankt und auf das Holz gelegt. Ein Feuerchen wird angeziindet. 
Die nachsten Verwandten der Brautleute (Vater, Bruder, Onkel und Grofvater 
vaterlicherseits) werden gerufen. Der Nai legt nun in die rechte Hand der 
Brautleute und ihrer Verwandten Reis und Dhal (eine Linsenart). Nun sagt 
der Nai: ,,Gib mir 1 tela (= paisa). Jeder gibt 1 paisa. (Im ganzen bekommt 
der Nai etwa 2as.) Man nennt dieses Geld: Gyari jimana. Der Nai fragt nun: 
Die Braut ist damit nun in die Sippe des Brautigams tibergegangen?“ Sie 
bejahen es. — ,,Dann nehmt sie in Liebe auf und behandelt sie gut.“ Der 
Sinn dieser Zeremonie ist der Ubergang der Braut von der Sippe ihrer Eltern 
in den Clan ihres Brautigams. 

Braut und Brautigam werden nun aufgerichtet. Der Knabe stellt sich 
hinter das Madchen, faBt von hinten ihre herabhangenden Hande so, dab sie 
in die seinen zu liegen kommen. Es wird etwas Joari (Maisart) in die Hande 
der Braut gelegt. Der Brautigam schiebt nun das Madchen vor sich her und 
wirft das Korn aus ihren Handen auf den Boden. Dann legt er dem Madchen 
die Hande auf die Schulter und umschreitet so, das Madchen vor sich her- 
schiebend, fiinfmal das Mandap. 

Man nennt diese Zeremonie: chanri, Herumfithren. 

Nun fragt der Nai die Verwandten der Braut: ,,Sagt, was gebt ihr nun 
den Brautleuten zum Geschenk? Ein Pferd? Oder ein Ochsengespann? Finen 
Karren? Ein Bettgestell?“ Der eine oder andere tritt vor und sagt: ,,[ch gebe 
1 Rp usw. oder einen Savi!“ Er legt seine Gabe vor den Brautleuten hin, 
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beriihrt mit der Hand die FiiBe der beiden und fihrt die Hand dann an die 
Stirn. Beliebte Brautgeschenke sind: Geld, Haushaltungsgegenstande, 
Schmuck. Die Gabe muB sofort auf der Stelle gegeben werden. 

Nun legt der Brautigam der Braut die Hande auf die Schulter und 
schiebt sie zweimal um das Mandap herum. Dann bringt der Vater der Braut 
eine Getreidewiirfel, aus Bambus geflochten; er legt ein Haufchen gekochten 
Reis darauf, macht eine kleine Héhlung an der Spitze, gieBt Ghee hinein 
und ziindet den Ghee an. Die Wiirfel wird nun dem Vater des Brautigams 
gereicht. Sinn der Zeremonie: Das Madchen ist heute von meiner Sippe in 
die deine tibergegangen. Der Vater des Brautigams bringt nun die Schaufel 
mit dem brennenden Reisballen in die Chanwasa. Alle Brautgeschenke (dayja) 
werden ebenfalls dorthin gebracht. Alle Leute begeben sich gleichfalls dorthin. 
Es ist etwa 3 Uhr nachmittags. 

Der Vater des Brautigams sagt nun: ,,Fs ist nun alles geschehen. Wit 
wollen heimgehen!““ Die Karren werden gerichtet, die Ochsen eingespannt. 
Braut und Brautigam setzen sich auf denselben Karren. Der Vater des Brauti- 
gams sagt: ,,Wenn etwas nicht recht gemacht worden ist, verzeiht es mir! Lebt 
wohl! Wann werdet ihr kommen, um das Madchen zuriickzuholen?“ Der 
Vater der Braut antwortet: ,,Ich bin ein einfacher Mann. Es ist alles in Ord- 
nung. Ich habe dir meine Tochter gegeben. Behandle sie gut und hab sie gern. 
Wieviele Leute sollen kommen, um das Madchen abzuholen?“ 

Der Vater des Brautigams sagt: ,,Zehn bis zwanzig Mann!“ Je nach 
seinem Vermégen, denn er hat ihnen ein Festessen zu geben. Es wird auch 
gleich der Tag bestimmt, wann das Madchen abgeholt werden soll. Der 
Termin ist zwei bis zwanzig Tage, bis der Vater des Brautigams eben alles 
zum Festessen gerichtet hat. 

Die Hochzeitsgaste nehmen Abschied. Der Vater des Brautigams gibt 
dem Vater der Braut 2 as als Erinnerungsgeschenk. Dann umarmen sie sich 
und sagen: ,,Ram, Ram!“ 

Die Hochzeitsgaste werden daheim schon mit Ungeduld und Neugier 
erwartet, besonders vom Weibervolk. Alle Dorfleute laufen zusammen. Sie 
wollen sehen, wie das Madchen aussieht. 

Die junge Braut mu abends von Haus zu Haus gehen und allen Dort- 
leuten die Fii®e kiissen. (Sie beriihrt mit der Hand die Fii®e der einzelnen 
und fithrt die Hand dann an ihre Stirn.) Sie bekommt kleine Geschenke dafiir: 
Geld, Reis etc. 


II. Riten nach der Hochzeit. 
1. Heimholen der Braut (banrha). 

Nach zwei bis zwanzig Tagen kommen die Verwandten der Braut, um 
das Madchen abzuholen: Vier bis fiinfundzwanzig Mann. Sie kommen abends 
an, etwa 8 Uhr. Das wird schon vorher so arrangiert, daB sie nicht frither 
kommen. Musik, vor allem die Sing, erwartet sie. Alle wissen ja schon, worum 
es sich handelt. Es wird ein Chanwasa eingerichtet. Die Ankémmlinge setzen 
sich. Sie bekommen Gurh bhadya, d. h. Ziegenfleisch mit Reis und Gurh. Nach 
dem Essen legen sich alle schlafen. 
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Am nachsten Morgen waschen sich die Leute und setzen sich um das 
Chanwasa. Die Dorfleute mit dem Dorfrat finden sich auch allmdahlich ein. 
Der Vater der Braut gibt 1 Rp und 1 a dem Dorfrat, 1 Rp dem Nai, 4 as den 
fluchenden Weibern, 2 @ auf die Platte, je 1 a den Bettlern, dem kotwal (Dorf- 
polizisten), dem Sweeper etc. 

Fir alle wird nun ein Festessen gerichtet: Ziegenfleisch oder Brote in 
Ghee gerostet und Schnaps. Der Vater des Brautigams zahlt den Schnaps, 
der Vater der Braut zahlt halb so viel als der Vater des Brautigams. Nach 
dem Essen richten sich alle zum Gehen. Das Madchen nehmen sie mit. Der 
Vater der Braut gibt dem Vater des Brautigams 1 @ zur Erinnerung: wolak 
ka paisa. — Mit ,,Ram, Ram“ und Umarmung gehen sie auseinander. Man 
nennt dieses Heimholen der Braut: banrha. 


2. Das eheliche Zusammenleben (aina). 

Sobald das Madchen reif ist, wird es zum Brautigam gebracht. Vom 
Vater des Brautigams kommen vier Mann und holen das Madchen ab. Abends 
bekommen sie Essen, morgens wieder: Ziegenfleisch, Reis, Gurh und Schnaps. 
Sie bleiben ein bis zwei Tage im Hause der Braut. Der Vater des Madchens 
gibt seiner Tochter eine Aussteuer mit: /ugra = Oberkleid, Lyenga = Frauen- 
tock, choli = Brustmieder, Matratze, buchka, ein Tuch, um alle Requisiten 
hineinzuwickeln. Das und anderes mehr. 

Der Abschied wird mit vielen Tranen von seiten der weiblichen Ver- 
wandten gefeiert. Umarmung folgt auf Umarmung, Klagegesange und Jam- 
mera schallen durch die Luft. Die Braut verlaBt ja jetzt endgiiltig das Eltern- 
haus und kommt nur gelegentlich an hohen Hindufesten heim. Jetzt erst 
beginnt das eheliche Zusammenleben zwischen Mann und Frau. 


C. Witwenheirat. 
I. Die Verlobung (mangni). 


Eine Witwe ist nach dem Begriff ein Weib, dessen Mann nach vollzogener 
Barat-Feier gestorben ist, gleichviel, ob das eheliche Zusammenleben schon statt- 
fand oder noch nicht. 

Die Wiederverheiratung einer Witwe ist erlaubt. Aber der Ritus ihrer 
Hochzeit ist ein anderer. Man nennt die Witwenheirat: nadra pad. Diese Hoch- 
zeit kann erst stattfinden, wenn die Witwe mindestens 16 bis 20 Jahre 
alt ist. Ist sie schon in jungen Jahren Witwe geworden, muf sie bis zur 
Wiederverehelichung warten, bis sie das Alter der vollen Reife erlangt hat. 

Eine Witwe wiinscht zur Ehe meist ein solcher Mann, dessen Weib 
gestorben ist, der also selber Witwer ist, oder aber einer, der eine zweite 
Frau wiinscht. Nur eine Witwe kommt als zweite oder dritte Frau in Betracht. 
Altersunterschiede spielen bei einer Witwenheirat gar keine Rolle. 

Ist in einem Dorfe ein Mann, der eine Witwe heiraten will, so halt sein 
Vater oder sonst ein naher Verwandter fir ihn Umschau nach einer geeigneten 
Frau. Hat man eine solche ausfindig gemacht, so begibt sich der Vater des 
angehenden Brautigams mit drei bis vier Mannern, meist Verwandten, ins Dorf 
der in Aussicht genommenen Braut. Deren Vater wird von einem Verwandten 
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benachrichtigt: ,,Von dem und jenem Dorfe sind Leute gekommen, die deine 
Tochiter sehen wollen!“ Ist der Vater bereit zu einer solchen Besprechung, dann 
werden Panch und auch die iibrigen Dorfleute zusammengerufen. Es wird 
gleich auch festgestellt, ob von seiten der Got (Sippe, Clan) keine Hinder- 
nisse im Wege stehen wegen einer Verwandtschaft. 

Es wird jetzt auch sofort ausgemacht, wie hoch der Brautpreis zu stehen 
kommt. Friiher, vor etwa 30 Jahren, muBten fiir eine Witwe 300 bis 500 Rs 
gezahlt werden, jetzt ist der Preis bedeutend niedriger: 200 Rs und weniger. 
Ist der Brautpreis festgelegt, wird sofort gefragt, ob die Brautsucher wenigstens 
einen guten Prozentsatz des Brautgeldes auch schon mitgebracht haben. Ist das 
Geld nicht vorhanden, so wird die Verhandlung gleich als unniitz abgebrochen. 

Ist das Geld oder doch wenigstens ein guter Teil davon (von 200 Rs 
etwa 75 Rs) aber zur Hand, so wird dann das Madchen gerufen. Der Brauti- 
gam legt dem Madchen an den kleinen Finger einen Ring (mundi). Die Zere- 
monie heiBt: sai meu mundi dena, Anlegen des Ringes. Danach ist das Braut- 
geld zu zahlen, sofort ein Viertel oder die Halfte der ausbedungenen Summe. 

Fir die Panch muB nun Schnaps gebracht werden. Der Vater des Brau- 
tigams gibt dafiir 10 bis 20 Rs oder gar noch mehr. Der Vater des Madchens 
gibt jeweils die Halfte. 

Der Nai des Dorfes wird gerufen. Er schenkt jedem ein nach der 
Methode, wie es im Kapitel der Verlobung angedeutet ist. Er gibt dem Vater 
oder nachsten Verwandten des Brautigams, dann den anderen, je nach dem 
Ansehen, das sie genieBen. Der Vater des Brautigams nimmt den Becher und 
sagt: ,,Der Schnaps ist nun zu trinken. Besteht noch irgendein Zweifel oder 
eine Schwierigkeit?“ Die Umstehenden antworten: ,,Nein. Trink nur!“ Er sagt 
kam, Ram!“ spritzt etwas aus dem Becher auf die Erde und trinkt. Nach ihm 
trinken die anderen Leute, auch die vom Dorfe. 

Nun folgt ein Festessen: Gurhbhadya: Reis, Gurh und Zucker und Ghee. 
Nach dem Essen nehmen sie Abschied voneinander. Diese Verlobung kann 
an jedem beliebigen Tage des Jahres zu ganz beliebiger Tageszeit geschehen. 


I] Die ergenttiche Hochzeitsiecer. 
r 1. Die Hochzeit. 

Die eigentliche Hochzeitsfeier findet immer an einem Dienstag oder 
Samstag statt. Die Hochzeitsgaste mit dem Brautigam kommen am Abend vor- 
her ins Dorf der Braut. 

Die Dorfleute sehen die Hochzeitsgaste herankommen. Sie rufen das 
ganze Dorf zusammen: ,,Die Hochzeiter kommen!“ Die sing wird geblasen, 
aber sonstige Musik fehlt. Etwa zehn Mann von beiden Gruppen treffen sich 
vor dem Dortfe. An der Stelle, wo sie sich treffen, sitzen sie auch nach der 
ersien BegruBung nieder. Der Nai aus dem Dorfe der Braut gieBt den zwei 
vornehmsten Mannern aus der Begleitung des Brautigams Wasser in die 
rechte Hand. Sie schliirfen das Wasser ein, gurgeln und spucken es aus. Dann 
folgt GruB und Umarmung: ,,Ram, Ram. Von dort begeben sich alle in ein 
Haus (Chanwasa), das aber nicht das Haus der Braut sein darf. 

Ein Tuch wird ausgebreitet, alle setzen sich darauf. Die Leute des Brau- 
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tigams bitten: ,,Ruft die Panch zusammen.“ Der Dorfrat tritt zusammen. Es 
werden der Panch vom Vater des Brautigams sofort 20 Rs ausbezahlt. (Die 
Summe ist deswegen so hoch, doppelt so hoch als bei der eigentlichen Hochzeit, 
weil auch der Vater der Braut eine so hohe Brautsumme erhalt.) Der Nai 
bekommt 4 Rs. Die Panch fragt nun den Vater des Brautigams: ,,Hast du den 
Brautpreis schon bezahlt?“ Wenn nicht, so ist die restliche Summe jetzt zu 
zahlen. 4 as bekommt noch der Sweeper, ebensoviel Bettler und Mundar, der 
fir Belustigung sorgt. 

Inzwischen wird das Essen bereitet. Man begibt sich zum Haus der 
Braut. Es wird gegessen. Danach begibt man sich wieder ins friihere Chan- 
wasa-Haus zuriick. Da die Hochzeiter erst abends kommen, ist es infolge der 
langen Verhandlungen und des Festessens schon sehr spat geworden. Nun 
wird noch geplaudert bis in die Morgenfriihe hinein. Um 4 Uhr morgens fin- 
det dann die Hochzeit statt. Die Heirat muB so friih morgens stattfinden, bevor 
ein Hahn kraht oder eine Krahe sich meldet, weil sonst dieser Ehe ein Ungliick 
drohte! Die Feier findet statt im Hause der Braut, auf der Veranda woméglich. 

Der Nai legt ein Joch auf den Boden. Inzwischen kleidet eine dltere 
Witwe die Braut mit Frauenrock und Brustleibchen, dazu kommt noch 
Schmuck: Kachli, Oberarmreifen, bichha, Handgelenkschmuck, Kali pot, Hals- 
schmuck. Meist aus Silber, arme Madchen tragen Glasschmuck. 

Das Madchen wird nun von der Witwe herausgefiihrt und auf das Joch 
gesetzt. Der Brautigam setzt sich dazu. Eine 4 bis 5m lange Tuchbahn 
Dhoti = Lendentuch) wird dem Brautigam und ein ebensolches Tuch auch 
der Braut auf Schulter und Haupt gelegt. In die Endzipfel wird ein paisa und 
supart (Gewurz) hineingebunden, diese Zipfel werden nun miteinander verbun- 
den. Nun legt die alte Witwe dem Brautigam Kuku auf, dann auch der Braut. 
Der Brautigam legt dafiir der Alten 1 Rp auf die Platte. Der Nai legt nun den 
beiden auch Kuku auf. Er bekommt 4 as. Nun wird die sing geblasen. Der 
Blaser bekommt 1 Rp oder doch 8 as. Braut und Brautigam setzen sich nun 
zusammen auf den Ochsenkarren, um zur vaterlichen Scheune auBerhalb des 
Dortes zu fahren. Es beginnt bereits zu tagen. 

Der Vater der Braut bereitet nun das Hochzeitsmahl. Eine Ziege wird 
geschlachtet, Schnaps wird gebracht. 2 bis 20 Rs zahlt der Vater der Braut 
dafiir, einen Bruchteil davon auch der Vater des Brautigams. Sie trinken den 
Schnaps. Das dauert lange, weil alle aus dem gleichen Glase trinken und das 
Glas oft die Runde machen muf8. Dann folgt das Festessen. Die Brautleute 
sitzen inzwischen in der Scheune, ein paar Frauen sind bei ihnen. Der Sinn 
dieses Abseitssitzens ist: Sie sollen sich noch nicht der Offentlichkeit als 
Eheleute zeigen. Wenn das Schnapstrinken im Brauthause gar zu lange dauert, 
wird wohl auch dem Brautigam was davon gebracht, um ihm die Zeit zu ver- 
treiben. Ist aber das Essen gerichtet, dann wird auch der Brautigam gerufen. 
Die Braut aber bleibt in der Scheune. 

Nach dem Essen — es ist schon bald Mittag — richten sich die Hoch- 
zeitsgaste zum Gehen. Abschied mit Umarmung: ,,Ram, Ram/*‘ Der Vater der 
Braut fragt: ,,Wann soll ich kommen, um das Madchen zurtickzuholen?" 
Der Vater des Brautigams sagt: ,,Nach acht Tagen!“ 
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Die Brautleute setzen sich zusammen auf einen Wagen, die anderen ver- 
teilen sich auf die iibrigen Karren. Der Vater des Brautigams gibt dem Vater 
der Braut 2 as zur Erinnerung. Dann fahren sie ab. 

Bei der Ankunft im Dorfe des Brautigams laufen alle Leute zusammen. 
Alle wollen die junge Frau sehen. Diese geht nun abends von Haus zu Haus 
und kiiBt allen Dorfleuten die FiiBe. Sie kommt zuriick. Die Mutter des Brauti- 
gams gibt ihr nun den Befehl: ,,Geh und hol Wasser vom Brunnen!* Sie 
nimmt zwei bronzene Kessel und holt Wasser. Dieses Wasser wird nun benttzt, 
um das Essen zu kochen. Alle essen. Damit ist die Hochzeit geschlossen. 


2. Heimholen der Braut (banrha). 

Innerhalb der nachsten acht Tage wird nun alles fiir ein Festessen gerichtet. 
Die Verwandten der Braut (fiinf bis zwanzig Mann, jenach dem Ausmaf des zu er- 
wartenden Festessens) kommen, um die junge Frau ins Elternhaus zuriickzuholen. 

Wenn die Leute ankommen, wird die sing geblasen. Die Dorfleute gehen 
den Ankommenden ein Stiick Wegs entgegen. Wo sie zusammenkommen, 
setzen sie sich nieder. Dann begeben sich alle zum Haus des Brautigams. Die 
Gaste werden bewirtet. Die Panch nimmt an diesem Essen nicht teil. Nach dem 
Essen legen sich alle schlafen. 

Morgens, nach der Toilette, setzen sich alle zusammen. Die Panch wird 
gerufen. Sie bekommt 2 Rs. Der Nai auch 2 Rs. Der Sweeper und Mundar 
je 2 as. Der Vater der Braut hat das zu bezahlen. Nun wird ein Festessen 
zubereitet: man nennt es sirapuri. (Es besteht aus Brotfladen, zubereitet aus. 
2 kg ata = Weizenmehl, 2 kg Gurh, 1 kg Ghee.) 

Nach dem Essen gehen alle an den Platz zuriick, wo sie vorhin gesessen 
hatten. Um 2 bis 3 Uhr nachmittags richtet man sich allmahlich zum Gehen. 
Die Scheidenden sagen: ,,Das Essen war gut. Es hat uns allen bei dir recht 
gut gefallen. Wir wollen nun gehen!“ Das Madchen kiiBt nun die FiiBe der 
Schwiegermutter, desSchwiegervaters und der alteren Schwester des Gatten. Wenn 
etwa noch andere angesehene Frauen im Dorfe sind, werden auch ihnen die FiiBe 
gekuBt. Ja, manchmal sogar dem eigenen Manne. Abschied mit Umarmung: ,,Ram, 
Ram!* Der Vater der Braut gibt dem Vater des Brautigams 1 a zur Erinnerung. 

Der Vater der jungen Frau fragt nun den jungen Mann: ,,Wann kommst 
du, deine Frau zu holen?“ Er antwortet: ,,Nach vierzehn Tagen.“ Sie scheiden. 

Nach vierzehn Tagen geht der Brautigam, allein, ohne Begleitung, ins 
Dorf seiner jungen Frau. Sein Schwiegervater gibt ihm gutes Essen, einen 
neuen Turban, ein Lendentuch. Der Brautigam bringt fiir seine Braut Frauen- 
rock und Brustleibchen, Armschmuck, manchmal auch gar einen goldenen 
Nasenring (nat). Er bleibt zwei bis drei Tage im Hause der Braut. Dann 
nehmen die beiden jungen Eheleute Abschied. Der Mann kiiRt die FiiBe der 
Schiwiegermutter, der Schwestern der jungen Frau, wenn solche im Hause 
sind. Wenn er die FiiBe der iibrigen Verwandten auch noch kiiBt, bekommt er 
als Geschenk etwa 1 Rp oder 8 as. Dann Abschied und gegenseitige Umarmung. 
Der Mann umarmt die Manner, die junge Frau ihre Mutter und ihre 
Schwestern unter vielen Tranen und Klagegesangen. 

Die zwei gehen heim und leben fortan als Mann und Frau zusammen. 
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D. Ehescheidung. 
I. Von seiten des Mannes, 
1. Auflésung der Verlobung. 

Die Verlobung kann aus irgendeinem beliebigen Grunde leicht aufgelést 
werden. Schwierigkeiten in der Familie, Aussicht auf eine gunstigere Heirat, 
Unglicksfalle, Streit usw. sind Griinde genug. Ein Zeichen der aufgelésten 
Verlobung ist es, wenn der Vater des Verlobten fiir das Madchen die Kleider 
nicht sendet dreimal im Jahre. Das Unterlassen der Kleidersendung lést die 
Verlobung automatisch auf. 

Bei Auflésung der Verlobung werden kostbarere Geschenke, wie etwa 
Silberschmuck, zuriickverlangt. Ob aber etwas zuriickgegeben wird, ist eine 


andere Fiage. ; 
2. Auflésung der Ehe. 


Ist die Barat-Feier geschehen, das Aina aber noch nicht vollzogen (das 
eheliche Zusammenleben), dann kann die Ehe nicht getrennt werden. Weder 
vom Brautigam noch von der Braut. 

Ist der Mann seiner Frau tiberdriissig geworden, so sendet er sie seinen 
Eltern zuriick. Oder er behandelt sie so schlecht, daB sie selber davonlauft. 
Hin und wieder kommt es auch vor, daB er sie heimlich an einen anderen Mann 
verschachert. An einem Markttage kommen dann die beiden zum Markt, die 
Frau wird einfach auf den anderen Karren gesetzt und heimzu geht es trotz 
allen Straubens und Klagens. Falls die Frau sich dann ins neue Heim einge- 
wohnt, ist alles gut, die Heiratszeremonien werden allenfalls nachgeholt; wenn 
nicht, wird sie eben bei nachster Gelegenheit davonlaufen und bei ihren Eltern 
und Verwandten Schutz suchen. 


i Von serten ces Wey pes 
1. Aufl6sung der Verlobung. 

Die Verlobung kann auch von seiten der Familie des Madchens leicht aus 
irgcndwelchen Griinden gelést werden. 

2. Auflésung der Ehe. 

Die Auflésung der Ehe ist erst nach dem aina moéglich. Nachdem das 
Madchen ein bis zwei Wochen im Hause des Brautigams gelebt hat, wird es 
vom Vater wieder zuriickgeholt. Die besorgten Eltern fragen das Madchen 
nun, wie es im Hause des Brautigams behandelt werde, besonders ob die 
Schwiegermutter Schwierigkeiten mache. Sagt das Madchen, es fihle sich wohl 
im neuen Heim, dann ist alles in Ordnung. 

Ist das Madchen aber unzufrieden, dann verweigern die Eltern dem 
Vater des Brautigams oder — spater — dem Brautigam selber die Tochter, 
wenn er kommt, sie heimzuholen. Der Mann geht heim und berichtet, das 
Madchen wolle aus diesen oder jenen Griinden nicht kommen. Die Eltern und 
nachsten Verwandten besprechen die Sache. Dann geht der Vater mit vier bis 
secis Mannern aus seinem Dorfe zum Vater des Madchens. Angekommen, 
wird auch die Panch des Dorfes zusammengerufen. Man verhandelt hin und 
her, schlieBlich sagt der Vater des Madchens: ,,Wenn ihr dafiir burgt und 
dariiber wacht, daB' das Madchen gut behandelt wird, dann will ich es noch 
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einmal schicken!“ Die Manner versprechen, auf das Madchen zu achten. So 
schickt nun der Vater seine Tochter dem Brautigam wieder zu. Auch wenn 
das Madchen nicht will, wird es gehen, um dem Vater keine Schwierigkeiten 
zu machen. Aber es wird bei nachstbester Gelegenheit wieder davonlaufen. 

Kommt diese Flucht zwei- bis dreimal vor, dann hat es der junge 
Manin meist satt. Denn es wird immer schwieriger, das Madchen wieder zu- 
riickzurufen. So drangt er auf Lésung der Ehe und Zuriickzahlung des Braut- 
geldes. Die Panch macht aus, ob die volle Brautsumme oder blo8 ein Teil 
davon zuriickbezahlt werden muB. Die Kosten der Hochzeit werden aber 
abgezogen. 

Das Madchen kann nun wieder heiraten, aber nur nach dem Witwenritus. 
Der geschiedene Mann kann sich wieder ein noch unverheiratetes Madchen 
nehmen und nach dem vollen Rituell heiraten. 

Es kemmt oft vor, daB die Eltern die Ehe ihrer Tochter zu trennen 
suchen, um auf diese Weise zu Geld zu kommen. Denn eine Witwe wird teurer 
bezahlt als ein junges Madchen, und man braucht bei Ehescheidung ja meist 
nicht allzuviel vom Brautgeld zurtickzubezahlen. 

Nach der Ehescheidung kehrt die Frau in die Got der Eltern zurtick. 
Stirbt der Gatte aber, so bleibt seine Witwe in der Got des Mannes. 


E. Anhang. 
li Bio pase: 


1. Der Mann kann seine Frau weder aus seiner eigenen Got (= Sippe, Clan) 
noch aus der seiner Mutter holen. Bis zur Blutsverwandtschaft im 5. Grade 
(panch pirhi) und bis zur Schwagerschaft im 3. Grad ist die Ehe nicht erlaubt. 

2. Nach dem Tode der Frau darf deren altere Schwester nicht geheiratet 
werden, denn sie gilt als Mutter oder Schwester auch des Mannes. Die jiingere 
Schwagerin zu heiraten, ist aber erlaubt. Es ist aber keine Pflicht, eine ver- 
witwete Schwagerin zu heiraten (wie bei Mohammedanern und Chamars). 

3. Meideverbote vor den Verwandten des anderen Geschlechtes bestehen 
nicht. Sexueller Verkehr ist natiirlich verboten, aber Sprechen und Essen zu- 
sammien ist erlaubt. 


Il. Vor- und auBerehelicher sexueller Verkehr. 
1. Vorehelicher Verkehr zwischen Brautigam und Braut. 
Geschlechtlicher Verkehr findet zwischen den Brautleuten erlaubterweise 
erst nach dem aina statt. Vorher ist er nicht gestattet und wird gerigt, wenn 
er beobachtet wird. Freilich steht keine Strafe darauf. Die Verwandten fiirchten 
nur etwas das Gerede der Leute. Sonst geben sie nicht viel darum, das Mad- 
chen unversehrt zu bewahren. 


2. Mit anderen. 

a) Voreheliche Untreue wird nicht geduldet, ist wenigstens dem Madchen 
nicht gestattet. Wenn der Brautigam oder dessen Verwandte davon erfahren, 
verwarnen sie die Eltern der Braut firs erste. Wenn das nicht wirkt, dann ruft 
der Brautigam, wenn er Manns genug ist, oder sonst sein Vater, ein paar 
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Frenude oder Verwandte. Sie begeben sich ins Dorf der Braut, lauern auf die 
beiden und verpriigeln sie und ihren Liebhaber oft so, daB® auch ein Totschlag 
nicht allzu selten ist. Um dem vorzubeugen, schicken die Eltern das Madchen 
nach der Geschlechtsreife méglichst bald zum Brautigam. 


b) Eheliche Untreue. 


o) Von seiten des Mannes. 


Der Mann wird von der Panch verwarnt, wenn Ehebruch vorkommt. 
Seine Frau hat aber kein Recht, sich zu beklagen oder Besserung zu fordern. 
Sie kann aber davonlaufen. In diesem Fall nimmt sie auch meist die Kinder mit. 

Der Mann wird nun durch das Gerede der Leute gezwungen, zu seinen 
Schwiegereltern zu gehen und seine Frau und Kinder zuriickzufordern. Kommt 
die Frau mit ihm, seinen Versprechungen Glauben schenkend, ist alles gut. 
Weigert sie sich, so fordert der Mann die Kinder zurtick. Gibt sie die Kinder 
nicht, so muB sich der Mann hiiten, noch einmal im Ehebruch ertappt zu 
werden. Denn dann kann ihn die Panch aus der Kaste ausschlieBen. 

Bekommt er aber die Kinder zuriick, so gilt die Ehe als gelést, der Mann 
kann wieder heiraten, die Panch kann nichts machen. Auch die geschiedene 
Frau kann wieder heiraten, aber nur nach dem Witwenritus. 

Der Ehebruch muB nicht im actu beobachtet werden, es gentigt, wenn die 
beiden allein zusammen gesehen werden. Oder wenn der Mann die Frau bei 
der Begegnung anlacht und sie lacht zurtick. Das ist schon genug. 


p) Von, sertenddes Frau. 

Beobachtet der Mann, daB seine Frau die eheliche Treue nicht beobachtet, 
so kann er die Panch zusammenrufen und den AusschluB des Weibes aus der Kaste 
beantragen. Tut er das nicht, so kann auch die Panch nichts machen, selbst wenn 
die Tatsache des Ehebruches allein bekannt ist. Oft kommt es vor, daB der 
Mann vom Liebhaber der Frau Schweigegeld bekommt und deshalb nichts sagt. 

Wird eine Frau durch Ehebruch schwanger, so gilt das Kind doch so 
lange als legitim und vom rechtmaBigen Vater, solange nicht die Tatsache 
feststcht, daB das Kind nicht vom rechtmaBigen Gatten sein kann. Ist der 
Gatte gestorben oder das eheliche Zusammenleben noch nicht vollzogen mit 
dem rechtmaBigen Gatten, und es tritt aus unerlaubtem Geschlechtsverkehr 
Schwangerschaft ein, so sucht die Mutter die Leibesfrucht durch Abortus zu 
entfernen. Gelingt das nicht, so wird das Kind nach der Geburt irgendwie 
auf die Seite geschafft. Ist die Geburt aber nicht zu verheimlichen, so mu8 
das Kind behalten werden, bis es der Mutterbrust entwohnt ist. Dann wird 
es an irgend jemanden zur Adoption gegeben oder es ,,stirbt“ inzwischen. Die 
Familie der Mutter ist aber aus der Kaste ausgeschlossen und kann erst dann 
wieder aufgenommen werden, wenn sie nach Weggabe des Kindes eine Summe 
Geldes an die Panch zahlt und ein Stihneessen gibt. 


Ill. Dienstehe (gharjawai). 
1. Ist ein Vater zu arm, um seinen Jungen verheiraten zu kénnen, so helfen 
allenfalls die Verwandten zusammen. Sie haben aber keine Verpflichtung dazu. 
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Sonst wird mit Billigung der Eltern der Braut der Brautpreis eben entsprechend 
niedrig angesetzt und die Hochzeitsfeier in bescheidenerem Umfang gehalten. 

2. Der Junge kann aber auch ins Haus der Braut gehen und um das 
Madchen dienen. Nach der Hochzeit muB er so lange im Hause seiner 
Schwiegereltern arbeiten, bis das Madchen reif ist. Dann aber findet die 
Trauung statt bis zum aina. In diesem Fall hat der Vater des Madchens alle 
Unkosten der Hochzeitsfeier zu zahlen. 

Haufig kommt es vor, daB Eltern ihr Madchen auf diese Weise ver- 
heiraten, wenn sie selber keinen Sohn haben. Das junge Paar bleibt dann im 
Hause der Eltern und der Sohn iibernimmt danach den etwaigen Besitz. 


IV. Polygamie. 

Polygamie ist erlaubt, ja gilt sogar als Zeichen des Wohlstandes. Man 
kann so viele Frauen haben, als man ernahren kann. Ein Mann holt sich gern 
noch eine zweite Frau, wenn er ein groBes Hauswesen hat oder vor allem, 
wenn er von der ersten Frau keine mannlichen Nachkommen bekommt. 

Die erste Frau ist aber die Herrin des Hauses, die anderen Frauen sind 
ihr unterstellt. Die mannlichen Nachkommen der ersten Frau haben den Vor- 
rang, ohne Riicksicht auf das Alter. Hat die erste Frau aber nur Madchen, 
die zweite Frau aber einen Sohn, so hat dieser den Vorrang. 

Bigamie ist nicht selten, drei oder mehr Frauen hat ein Balahi aber nur 
sehr selten. 

Die Heirat unter den Balahis wird weniger als eine Angelegenheit der 
einzelnen, als vielmehr als eine Sache der Familie, der Sippe und der Kaste 
betrachtet. Die Wahl des Ehepartners ist nicht frei, weder fiir den Knaben 
noch fiir das Madchen. Beide Partner bekommen sich erst beim AbschluB der 
Heirat, bei der Barat-Feier, zu Gesicht. 

Auch nach Abschlu8 der Ehe ist ein Eingriff in die Ehe durch die Eltern 
und alteren Briider nicht ausgeschlossen. Ehen werden getrennt, auch wider 
Willen der Ehepartner. Besonders die Schwiegermutter ist sehr gefiirchtet. 
Sie kann den jungen Leuten das Leben zur Holle machen und hat schon manche 
Ehe entzweit, denn die Bande des Blutes sind starker als die Bande der Ehe. 
Der Sohn oder die Tochter werden eher gegen die Gattin oder den Gatten 
Stellung nehmen als gegen die eigene Mutter. Die junge Frau steht itberdies 
in einem gewissen Horigkeitsverhaltnis gegeniiber der Schwiegermutter, welche 
die Herrin des Hauses ist, solange der Sohn im Vaterhause lebt. 

Ein gewisser Schutz fiir die Bande der Ehe ist das Brautgeld. Wenn der 
Mann schuld ist an der Ehescheidung, so wei® er, daB er das Brautgeld nicht 
mehr zuruckbekommt und zum Kaufe einer anderen Frau er schwer das Geld 
zur Vertugung hat. Ist die Frau schuld an der Ehescheidung, so drohen ihren 
Verwandten endlose Streitigkeiten bis zur Wiedergabe des Brautgeldes. Um 
diese unangenehmen Zwistigkeiten zu vermeiden, wird oft von den Verwandten 
die Zurucksendung der Frau verfiigt. 

Trotz ailer dieser Erleichterungen der Ehescheidung ist es auch fiir den 


Balahi ein Ideal, wenn Mann und Weib in. Liebe und Treue zueinander stehen 
bis in den Tod. 
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Map No. 1. 
Nagan in Apayaw (Mountain Province). 


Allakapan in Cagayan (formerly Apayaw). 


Baggaw and Adawag in Cagayan. 
Palanan in Isabela. 

Casiguran in Tayabas. 

Baler in Tayabas. 

Infanta in Tayabas. 

Polillo on the island of the same name. 
Montalban and Makasabobo in Rizal. 
Lucena in Tayabas. 

San Vicente in Cagayan. 

Zambales. 
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Map No. 2. 
Shaded area corresponds to Map No. 3. 
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I. Introduction. 


The report of my expedition to the Negritos of Apayaw (northern Mountain 
Province) and southwestern Cagayan in 1924, was published in “Anthropos” 
XX, 148—199 and 399—443. A few notes on the same subject appeared in 
“Festschrift P. W. Schmidt, S. V. D.”, pp. 760—763. The report of my findings 
among the Negritos of northwestern Cagayan (formerly a part of Apayaw) from 
1925 to 1928, pas published in “Anthropos” XXIV, 1—75, 897—911; XXV, 
25-71 and 527—565. Further notes on the same subject were published in 
“Anthropos” XXXI, 948—954. 

Here follows the report of my expedition to the Negritos of the Sierra 
Madre, eastern Luzon, from February to June, 1930. 
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Whatever has been said in my former reports is applicable to the Negritos 
of the Sierra Madre, except when I make a statement to the contrary. 

A series of anthropological measurements and of other observations of 
the same nature, together with a certain amount of photographs of individual 

' Negritos, has been sent to Rev. W. Schmidt some time ago. 

The results of my investigations in the field of linguistics have been sent 
recently to the Société des Linguistes de Paris.! 

As will be seen in the following pages, I cannot pride myself on having 
made many new discoveries in the field of ethnology, but, on the other hand, I 
have been able to find innumerable confirmations of my former statements, all 
over the island of Luzon. With the exception of the Negritos of Zambales (west 
central Luzon), whom I exclude here once for all from any of my statements 
about “Negritos of Luzon”, because I know nothing about them from personal 
observation, I have met, up to the present time, representatives of almost all 
the Negrito groups that inhabit the island of Luzon. 

In the course of my latest peregrinations, I have visited: 

1. Baler, on the Pacific coast, in northern Tayabas, where I stayed for 
several weeks; 

2. Casiguran, north of Baler, in the same province, where | lived for 
over two months; 

3. Montalban, in the province of Rizal; 

4. Baggaw, in central Cagayan (northwestern part of the Sierra Madre). 

Before launching into the detailed description of my explorations and of 
their results, I deem it advisable to say a few words about what I believe to 
be the first source of the cultural traits that have undoubtedly been borrowed 
from the Malays by the Negritos. | am of the opinion that the first Malays 
with whom the Negritos came into contact, were the ancestors of the Cagayan 
(Christian) and of the Isneg (pagan), both of whom actually live in the 
extreme north of the island. This seems to be borne out by the peculiar Malay 
dialects which the Negritos consider as their own, and also by many ethnolo- 
gical data that will be found scattered all through this paper. Even the group 
of Negritos whom I found living in the hills of Rizal, east of Manila, with 
no other neighbors but the Tagalog, showed distinct traces of a previous 
contact with the aforementioned Malay tribes. Wheter the Negritos emigrated 
to the south (which is by far the most probable) or the Cagayan and the Isneg 
went up north, must of course, in the actual state of our knowledge, remain 
an open question. 

All this, I think, is very important, because I believe that the original 
Negrito culture has been best preserved in the north, where our Pygmies 
continue to live in symbiosis with the Isneg of Apayaw, and that the 
farther we go east and south, the more they have lost of their own culture. 
This whole process of gradual disintegration is very easily explained, if we 
accept that the Negritos first came into contact with the ancestors of the Malay 


. + They have been published in the “Publications de la Commission d’Enquéte 
Linguistique” III, 1937, under the title “Some undescribed Languages of Luzon”. 
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tribes that actually inhabit the north. Indeed, it must have been comparatively 
easy for the Negritos who still live among them, to keep to their own, because 
they have met only with one group of Malays, while farther south they have 
had to pass through all the vicissitudes of contact with sundry Malay tribes, 
each of whom has its own culture, and from each of whom our Pygmies have 
forcibly borrowed some traits of culture, in this way losing more and more 
of their own. 

Nevertheless all Luzon Negritos continue to possess a few very 
distinctive traits that must have been their own from the beginning, because 
they have withstood all adverse inroads, namely: 

The use of the bow and arrow; 

A marked preference for hunting and fishing as a means of 
gathering food; 

A surprisingly happy and care-free character; 

A strict adherence to monogamy and abhorrence from divorce; 

A very patent monotheistic belief and absence of animism, manism 
and magic; 

A persistent offering of the first fruits of the chase. 

Now let us come to details. 


II]. Name. 

At Baler, the Negritos are called balliga, alta or dumdgat. The Tagalog 
settlers usually call them either altd or dumdgat: altd, in Negrito, means 
“man”, and the Negritos seem to resent that tribal appellation; dumdgat is 
derived from the Tagalog ddgat, “sea”. The Iloko settlers and the Ilongot 
generally call them balliga, and that is also the name accepted by the Negritos 
as their characteristic tribal appellation. 

All foreigners, that is: all non-Negritos, are called by the Pygmies: uldin, 
which is doubtless the same as uwddin, uddién and utzin, used with the same 
meaning by the Negritos of northwestern Cagayan and of Apayaw. This term 
is nothing else but a corruption of the Ibanag uzzin, “white”. 

The Negritos of Casiguran use puti (Tagalog: “White”) instead of uldin. 

At Casiguran, the appelation dumdgat for “Negrito”, is accepted by 
everybody, Negritos included. 

In Casiguran-Negrito and in Rizal-Negrito, the term agtd, the name 
by which they are known to the Isneg, means “man”. 

The Ilongot are generally called Ibilaw by the Negritos, but they resent 
it and call themselves ixdfigot (x pronounced as g in North German: ich sage). 

The appellation widin, derived from the Ibanag wzzin (the same as the 
Tagalog puti, “white”), and equivalent to the term ugdin, used by the Negritos 
of eastern Cagayan, with the same meaning (stranger, outsider), as well as 
the term agtd (“man”, in Negrito; ‘““Negrito”, in Isneg), point to a former 
contact between the Negritos now living at Casiguran, at Baler and as far 
south as the province of Rizal, and the ancestors of the two tribes who 
actually inhabit the extreme north of the island: the Cagayan (speaking 
Ibanag) and the Isneg. 
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III. Physical Characteristics and care of the body. 
1. Physical Characteristics. 


During my sojourn of over two months among the Negritos of Casiguran 
(cf. Plates 1 and 2), I have been able to measure ninety-nine individuals, men 
and women, and to make observations on their eyes and noses. All of them 
were married people except one, a young man who “because he was not good at 
courting the girls” (so it was told me by the Negritos), was still single, 
although one of his younger brothers had been married for some time. A few 
of them were of mixed descent, not pure Negritos. All these data have been 
forwarded to Rev. W. Scumipt, as has been stated in the introduction to 
this paper. 

Two complete Negrito skeletons, one of an adult male and one of an 
adult female, were sent to the same address. 

To give an idea of the shape of their ears I inclose the picture of one of 
the ears of a normal Negrito man (c/. Plate 5). 

Negritos of mixed descent were usually, but not always, very easily 
distinguished from pure types: 

Straight hair: 

SINANG, the daughter of D1ano by an Ilongot woman, at Ditailin (Baler) ; 

ALEHA, the wife of Binona and the granddaughter, on her father’s side, 
of a Negrito man and a Tagalog woman, at Dilalongan (Casiguran); &c. 

Unusual height: 

AMELIO, the husband of Patena and the brother of ALEHA, just mentioned, 
at Ditinagian (Casiguran); &c. 

Epicanthic fold, rather pronounced in several individuals. 

Among all the groups of Negritos visited by me there could be seen a 
few children who had a crop of discolored hair, more or less brownish; but this 
was never observed among adults. 

The generality of very old men and women were gray-haired. A few men 
had a touch of baldness, among others: Diano, at Ditailin (Bal.), and MuLan, 
at Calabgan (Cas.). 

Several men had a considerable amount of hair on the chin; others had 
much hair on arms and legs; Pekto from Dinipan (Cas.) had the chest and 
abdomen covered with a comparatively dense growth of hair. The hair of 


the body was universally jet black, except in the case of gray- haired 
individuals. 


2. Bodily Qualities and Defects. 


In general it must be said that at first sight the Negritos would hardly 
be credited with amount of bodily strength they really possess. One Negrito 
man at Calabgan (Cas.) was able to lift up and carry a trunk of mine that 
had formerly been carried by two Malays, and I saw more than once young 
Negrito boys who were on the march bearing a load as heavy as that carried 
by an average Malay adult. On a certain day Natl, a Negrito girl of Calabgan 


as yet unclothed, carried her little brother. from Ditinagian to her house, a 
distance of about two miles. 
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Skin diseases were not very frequent, except in the case of children. I 
met only one Negrito adult, namely Biya, a Bakiad (Cas.) woman, whose 
entire body was infected with a kind of tetter. 

Here follow the most striking cases of bodily defects and ailments, which 
I noticed among the Pygmies of eastern Luzon: 

Lameness: BIKIADEN, at Dialang (Cas.), who had been shot in the leg 
several years ago; PANINGTINGAN, at Dinipan (Cas.) ; 

Lack of one eye: one individual, at Ditailin (Bal.); one girl, at 
Casiguran; Baniek, at Dinipan (Cas.), who lost one of his eyes by accident, 

Strabismus: one individual, at Ditailin; a small girl, at Calabgan (Cas.) ; 
one individual, at Loba (Cas.) ; 

Ophthalmia: two individuals, at Casiguran; KoLeTa, at Bakiad (Cas.) ; 
ALIMANIA, at Dilalongan (Cas.) ; 

Ptosis: one boy, at Koso (Cas.); 

Deafness: one man, at Dibet (Cas.); 

Pockmarks: DiANno and three other individuals, at Ditailin. 


3eGare~ ith eubody: 


In the Casiguran district, bathing is very popular, especially among the 
youngsters; elsewhere it seems to be less so. At Calabgan (Cas.) I saw much 
promiscuous bathing, but the bathers were always covered decently. The sub- 
ject of modesty will be treated more extensively under “Dress” and 
“Adornment”. 

Negrito girls seem to be very fond of combing their hair, while married 
women leave it as it is. The generality of men and boys have their hair cut 
now and then. 

Catching lice is a favorite practice everywhere. I often saw it done by 
women on men, rarely, if ever, vice versa. At Kataguman (Cas.) I observed 
an old woman cleaning the hair of a young woman while the latter was 
stretched out upon the ground; at Calabgan (Cas.), a young girl catching a 
married woman’s lice, the latter squatting; at Bakiad (Cas.), married women 
catching men’s lice in the same position. The patient is usually sitting down 
or squatting, occasionally, and mostly in the case of men, lying down. 

In general, cleanliness does not seem to be accounted of much importance 
by the Negritos: bathing is a sport, combing the hair, coquetry; and catching 
lice, a pastime. When children’s noses run, nobody cares, and washing one’s 
face is something unheard of. 

In the middle of the day, when the sun is very hot, the Negritos who 
happen to be at leisure, keep in the shade, except the children, who do not seem 
to care about it at all. When resting outside, they usually squat on the ground; 
but when inside their huts, they prefer to sit down on the floor, usually with 
their legs folded sideways. 

On some very cold days, Negritos could be seen roaming around 
enveloped in a blanket; others merely crossed their arms taking hold of the 
neck with both hands. 
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Loads are carried on the head by women; on the back or on the 
shoulder, by men. ., 

In the Casiguran district, very little seemed to be known about medicine. 
On a certain occasion I heard of a plant whose leaves were chewed to cure the 
toothache. I can hardly make any statement with reference to other places, as 
I did not stay there long enough to investigate the matter thoroughly. 


4.Circumcision. 


Here is what I heard about circumcision: 

At Baler: 

I was told by a young Negrito married man that all the men were 
circumcised: it is performed on the boys about the time they begin wearing 
clothes; at a later age, it would be too hard. The same informant told me that 
no Ilongot practised circumcision: they say it is painful. 

In the district of Casiguran: 

Several Negritos told me that all males were circumcised: the operation 
is performed by an old man; the foreskin is cut open, not cut off, exactly as 
among the Isneg; it is done some time before marriage, but not in extreme 
youth, as many young boys, more than twelve years old, were not yet 
circumcised. 

At Makasabobo, in the province of Rizal: 

An old Negrito told me that here they never practise circumcision. 


IV. Dress. 


I never met Negritos, whether men or women, who wore clothes made of 
the bark of trees. Perhaps they did so formerly; at any rate, they do not 
do it now. 


1. Dress of Men. 


Negrito men usually wear a T-string. In Ditailin (Bal.), however, I saw 
only one man, Nonona, who wore it continually; all the others wore trousers 
(cf. Plate 3), except when they went fishing. I think that the prevalence of 
trousers among the Negritos of this settlement is due to the proximity of the 
Christian town of Baler, which is very often visited by them. 

In the district of Casiguran, Negrito men wear the T-string to the 
exclusion of all other kinds of lower garments, even when they go to town. 
The only exceptions I met were a couple of Negrito “presidentes”, who, 
occasionally, not always, wore trousers when in town, and one young boy, 
whom I always saw wearing a pair of short pants. 

In Cagayan, they also wore the T-string, but trousers were the rule 
whenever they wanted to appear in decent company. 

In Rizal, I saw both, trousers and T-strings; but the latter seemed to be 
in the majority. 

Their manner of wearing the T-string is rather peculiar, as they very 
often use two or more strips of cloth for the purpose. In a general way they 
seem to have imitated the Isneg, except that the latter’s T-string is usually 
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much broader and wound several times around the waist. It has nothing to do 
with the Iongot way, except in Rizal, where actually the Negritos live 
completely isolated from any contact with members of other pagan tribes. The 
Ilongot (c7. Plate 6) carry a certain amount of strips of rattan and of strings 
of beads around the waist, and into this belt they introduce both ends of a 
piece of cloth that passes between the legs, one in front, and one behind; they 
have to rearrange the latter almost continually in order to cover themselves 
decently, because the fore part of the cloth is not tucked in from beneath, but 
runs over the belt and is stuck in on top, so that it gets loose almost at every 
step. The Rizal Negritos also wear a belt, in which they stick both ends of 
a strip of cloth that passes between the legs; but the fore part is pushed in 
from beneath, not from above, and their belt is a simple string, a single strip 
of rattan, or a narrow strip of cloth. It is possible that they use the T-string 
like that in imitation of the Ilongot, but it is much more probable that this is. 
due to their extreme poverty and the scarcity of clothes among them. 

Upper clothes are worn almost universally at Ditailin (Bal.) ; occasionally, 
although rarely, in the district of Casiguran; and rather frequently in Cagayan. 
In Rizal, those who wear trousers also wear a coat, while the others do not. 


2 Dress.ot. W.omen, and Chibdren, 


At Ditailin (Bal.) and in the province of Rizal, all the women I saw 
were, without exception, completely covered: they wore either a one-piece dress, 
or a jacket with a tapis or a saya (compare the Ilongot dress, Plate 7). 

In the district of Casiguran and in the province of Cagayan, Negrito 
women usually wore nothing but a tapis and remained naked from the waist 
up. The only exceptions I met were a few girls whose breasts were just 
beginning to develop: they wore the tapis in such a way as to cover them up 
to the armpits; the generality of girls, however, in the district of Casiguran, 
whether very young or fully developed, went half-naked, and all married 
women did the same, at least regularly. If they happened to wear their tapis 
higher up or if they were asked to put it up, they often seemed to be ill at ease, 
probably on account of the shortness of their garments, which exposed them 
to the danger of being bared indecently. 

Red cloth, whether entirely red or mixed with other colors, is most 
certainly a favorite among the Negritos, wherever they reside. 

Small children run around naked. Sometimes, when they have to appear 
in public, they are dressed up by their elders, especially the girls: so, at 
Ditailin (Bal.), a small naked girl was clothed as soon as the Negritos were 
aware of my approach; and, at Calabgan (Cas.), small girls who habitually 
ran around stark-naked, were decently covered when they had _ their 
picture taken. 


3. Modesty of the Negritos. 


As soon as Negrito youngsters have attained a certain age, they are 
conspicuous for their modesty, although in the district of Casiguran children 
remain naked longer than elsewhere, even small girls, who must have begun 
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to know a sense of shame, and who occasionally appear clothed. Even when 
they are bathing in the company of persons of the same sex, neither men nor 
women remove their lower garments. This is far from being the case among 
the other tribes who inhabit Luzon, whether they be Christian or pagan, 
although it must be said that, in general, they abstain from promiscuous 
bathing. When alone or without danger of being seen in front, Negrito men 
and women sometimes remove their lower garments, when they take a bath 
or when they have to cross some deep water, but as soon as they are through, 
they immediately don their garments. 

On the day I went to Kataguman (Cas.) for the marriage feast, in the 
company of a score of Negritos, we had to cross an arm of the sea that was 
unusually deep. The men went through without more ado, but the women had 
to do their utmost to keep their tapises dry; although the men shouted obscene 
words to the address of the latter and laughed boisterously all the time, the 
women kept themselves decently covered all through the ordeal. 


When I came back home from Casiguran, after the celebration of the 
garden day, I was accompanied by Manposa, a young Negrito, who at the 
time wore a brand-new T-string; he usually removed his garments before 
crossing deep water, but he always did it after having gone far out of his way, 
and when afterwards he donned his clothes again, he did the same. While 
guiding me through the water, he covered himself with his hands whenever 
the water failed to reach his waist. 

None of my companions was ever able to observe if the men were circum- 
cised or not, although I repeatedly asked them to keep on the look-out. We 
simply had to question the Negritos on the subject. 


On a certain day several Negrito girls came to see me at Calabgan and 
after a while fell asleep on the floor, at the entrance of my hut: they were so 
close together that each of them had to pull in her legs in order to leave 
sufficient room for her companions to lie down, but, although their dress was 
rather scanty, they never offended against modesty: they all pressed their 
tapis between their legs in such a way as to remain covered decently even 
when asleep. 


V. Adornment. 


I believe there are few women in the world to whatever race they belong, 
who do not occasionally indulge in a certain degree of coquetry, and our 
Pygmies are no exception. Ka-Nus, for instance, at Ditailin (Bal.), who was 
always on the spot whenever I took pictures, rarely appeared in the same dress: 
I am sure that on this occasion she had to exhaust her whole wardrobe. 
Calabgan girls who wore no upper dress, sometimes ornamented the upper 
part of their body with thin strips of colored cloth. 


The most striking examples of bodily adornment or rather disfigurement 
which came to my notice in the Negrito country, were undoubtedly the filing 
and dyeing of the teeth and scarification. But, while all of these were repeatedly 
observed in the district of Casiguran, I could not find a trace of them elsewhere. 
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P1.1. The author. Komsey with her little daughter. Pl. 2. A Malay, Ansi, the author. 


Pl. 3. Hoaxin, Artemio, Himena, Piro, and Feuiea, at Baler. 


Anthropos XXXII Missionsdruckerei St,Gabriel-Médling/Wien 
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Pl. 5. Negrito ear. 


Pl. 6. Two Ilongot men at Kadayakan. Pl. 7. Hongot girls at Kadayakan. 


Anhropos XXXII. Missionsdruckerei St.Gabriel-Médling/Wien 
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And first, as to the filing of the teeth: 

Some Casiguran Negritos, men and women, file off the upper front teeth 
until the bone is at a level with the gums. The reason given by some of them 
is that it is done in order to become strong. This custom, however, is far from 
universal: for instance, MEpING of Dilalongan (Cas.) had her teeth filed, while 
her sister, Tapu, had not; Away, the belle of Kataguman, had allowed the 
operation to be performed on herself, while the generality of Negritos at 
that place kept their teeth untouched; Panpona of Calabgan had never sub- 
mitted to this practise, while a few others had. 


Is this custom genuine Negrito? I answer most emphatically in the 
negative: it is a mere imitation of a universal Ilongot practise. All Iongot, 
whether men or women, have their front teeth, six in the upper jaw and six 
in the lower one, filed as soon as they reach the age of about twelve years. 
Casiguran Negritos imitate them, but they do it rather clumsily. Both Ilongot 
and Negritos use an ordinary file, but the latter never file the lower teeth, 
and a vast number, if not the majority, do not submit to this torture. Besides 
the Ilongot there is no other Malay tribe in Luzon who follows that custom, 
and consequently no other Negrito groups perform filing of the teeth except 
those that live in the neighborhood of the Ilongot. It is true that the Baler 
Negritos actually live much closer to the Hongot than those of Casiguran, and 
that they have not taken over this practise, but, in my humble opinion, this 
simply proves that the Casiguran Negritos lived formerly in much closer 
proximity to the Ilongot than they do now, and that the Ilongot must have 
come to the Baler coast in comparatively recent times. Add to this that other 
kinds of adornment, which I shall treat anon, are common to both Ilongot and 
Casiguran Negritos. 


In the district of Casiguran and only there, a few Negritos, mostly young 
girls, dye their teeth. At the time of the marriage feast, Away, the belle of 
Kataguman (Cas.), had used dye in such a profusion that lips and tongue 
were colored as well. The dye in question is purple and it is obtained, whether 
by men or by women, in the following way: they choose a branch of wood 
trom two of the following trees or shrubs: 


baydbas, Psidium guajava, L., the guava, 
tamoyan, Strombosia philippinensis, Rolfe, 
basila, unknown to me, 

agoho, Casuarina equisetifolia, Forst. 


These are first peeled and then held over the fire; the sap that trickles 
down is collected on a plate or on the blade of a knife, and then thoroughly 
mixed and kneaded, after which it is smeared on the teeth. 

The custom of using a kind of black dye to color the teeth obtains very 
generally all over the Mountain Province, among the pagan tribes; but I never 
saw purple dyes, neither did I observe any such practice among the Ilongot. 

And now as to scarification: 
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This looks like a genuine Negrito custom, as I never saw it done by 
any other tribe; but, at the same time, I believe it to be a mere derivation from 
the practice of tattooing, which is common to all pagan tribes in Luzon, 
excepting perhaps the Ilongot: indeed I did not see any tattooage among the 
Ilongot who are living in the immediate neighborhood of Baler, at Kadayakan 
and at Dipakulaw, but this does not exclude the existence of the practice among 
those that inhabit the mountainous districts farther inland. Among many 
Negrito groups one meets with a few individuals who wear tattoo marks on 
their body, but these are usually very sparse and there is not the least unifor- 
mity in the designs, while among the other pagan tribes men and women 
cling to a definite pattern, which is proper to each group, and the practice is 
universal. At Ditailin (Bal.), I saw a tattoo mark in the form of an encircled 
cross on the forearm of one of the Negrito girls. At Makasabobo (Rizal), a 
Negrito was slightly tattooed on the forehead; and in the district of Casiguran, 
there were isolated cases of tattooage, mostly in the form of a star, either on 
one of the arms or on some other part of the body of several Negritos. However, 
some of them may have escaped my observation, as the marks were hardly 
clear enough to be noticed at first sight; and the reason is not far to seek: 
the skin of a Negrito is much darker than that of a Malay, and consequently 
the bluish tint of a tattoo design, which is the same whether used by Malays 
or by Negritos, is hardly visible on the skin of the latter. 


This practical invisibility of tattooages on their black skin is most 
probably the reason why the Negritos have finally resorted to the practice of 
scarification, which is always plainly apparent and at the same time equally 
permanent. This view of the origin of scarification among the Negritos was 
first hinted to me by the Malays: when I expressed my wonder at the existence 
of such a practice among the Negritos, all Malays present were of the opinion 
that it was certainly due to the uselessness of tattoo marks for the adornment 
of a skin as black as that of a Negrito, which must have forced the latter to 
invent something that was more conspicuous. Incidentally it should be noted 
that the practice is entirely restricted to the district of Casiguran; I never 
observed it elsewhere. Besides, it seems to be on the ascendency: whereas 
a limited number of old people are decorated with a few scarification marks, 
the members of the younger generation, even youngsters of from eight to ten 
years old, but more especially the girls, seem to consider it as an essential 
part of their embellishment. 


The arms, the back and the chest are the parts of the body that are sub- 
jected to the process the most frequently: one or both arms, especially the 
upper arms, with both sexes; with boys, preferably the back; with girls, most 
often the front. 

I do not believe to have seen two individuals who were scarified in exactly 
the same way; but the designs always consisted in groups of three lines. With 
the older men and women, these lines.were always very far apart and were 
usually long, straight lines, whether running straight up and down (on the 
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forearm) or in an oblique direction (on the upper arm), without any further 
attempt at variation. With the younger people, they were rather close together, 
mostly less than 1/, in., comparatively short and combined into a starlike motif, 
with six or, occasionally, eight points to each star. 

In order to illustrate the foregoing, allow me to adduce a few examples: 

1. SEPA, a young girl: scarification marks on both arms, on the shoulders, 
on both the back and the front from the neck down to somewhere below the 
waist, at the height of the navel. The motif shown in fig. 1, for the arms; the 
one shown in fig. 2, for the rest of the body. These motifs combined into the 
patterns shown in figs. 3, 4 and 5, where each single line stands for a triple 
one on the body of the girl in question, and the three small circles, for the 
nipples and the navel. 

2. LUNING, a young girl: scarification marks on the front only; pattern 
as shown in fig. 6, and reproduced as in figs. 3, 4 and 5. 

3. AVANTE, a young man: scarification marks on both arms and on the 
back; patterns as shown in figs. 7, 8, 9, 10 and 11, and reproduced as in 
figs. 3, 4 and 5. 

4. BERHAMIN, a married man, still comparatively young: scarification 
marks on both forearms, on the back and on the chest; motif as shown in fig. 12. 
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Fig. 1. Scarified motif on Srpa’s arms. Fig. 2. Scarified motif on Sepa’s body. 
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Fig. 3. Fig. 4. Sacrified pattern 
Scarified pattern on Srepa’s chest. on Sepa’s shoulders and back. 
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J Fig. 5. Fig. 6. 
Scarified pattern on Sepa’s arms. Scarified pattern on LuniNa’s chest. 
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Fig. 7. Fig. 8. Sacrified pattern 
Scarified pattern on AvANTE’s back. on AvANTE’s right upper arm. 
Fig. 9. Scarified pattern Fig. 10. Scarified pattern 


on AvANTE’s right forearm. on AvANTE’s left forearm. 
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Fig. 11. Scarified pattern Fig. 12. Scarified motif 
on AvANTE’s left upper arm. on BERHARMIN’S body. 
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The instrument used for the purpose of scarifying the body consists in 
a piece of broken glass, nothing else. Women, whether old or young, are the 
sole operators. 


3) Various Adornments. 


Actually Negrito men generally have their hair cut short, all over the 
island. Negrito women arrange their hair in different ways: In the provinces 
of Rizal and Cagayan, and at Baler, they usually keep it in its natural state, 
which gives the head a very bushy appearance. In the district of Casiguran, 
this is rather the exception than the rule, as most of the women have it trimmed; 
sometimes, especially in the case of young girls, they cut it and do it up in 
different ways; this seems to be the most popular fashion: the hair is cut very 
short in the neck and over the front, in the latter case: a short strip from ear 
to ear, all along the forehead (c/. Plate 11); then the rest is cut in such a way 
as to form some fanciful pattern, most commonly one of the two shown in 
figs. 13 and 14. At Ditailin (Bal.), one girl, FeLipa, had it cut as shown on 
Plate 3 (last person to the right). Everywhere, especially at Baler, Negrito 


women who keep all their hair, are fond of binding it up at the back with 
a strip of cloth. 
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Combs bought from outsiders are used almost by everybody. Some small 
Negrito girls, in the district of Casiguran, often ornamented their hair by 
inserting flowers into it. One of them, BENDOLING, was very fond of parting 
her hair; but, in order to obtain this result, she had first to get it 
thoroughly wet. 

Ilongot men and women perforate their ears in two places: the top of the 
pinna and the lobule. No such custom was observed among the Negritos of 
Baler and Rizal, but in Cagayan and at Casiguran most of the women and 
a few men pierced the lobules of their ears. In the district of Casiguran, the 
hole in the lobule of the ear was sometimes very large, especially in the case 
of the women, as it served them for a pouch: here they inserted their valuables, 
usually rolled up in a piece of plaited bamboo, a kind of diminutive mat: coins, 
needles, matches, tobacco, betel nuts, &c. (cf. Plates 8 and 9). The men generally 


eae 


Fig. 13. Outline of head of hair. Fig. 14. Outline of head of hair. 


preferred to keep them in the folds of their T-string. Young girls, who rarely 
possessed anything of value, used the holes in their ears for inserting flowers, 
paper, strips of cloth, small sticks, &c. 

The use of armlets on one or on both arms is very general among the 
Negritos, especially among the men (c/. Plate 9); that of bracelets is less 
frequent. Armlets mostly consist in strips of rattan, generally woven into 
a narrow band; occasjonally in strings of small beads, small ropes, &c. 
Feathers, leaves, flowers, &c. are stuck into them for ornamental purposes. 

Elaborate collars, made of pieces of shell and of small beads, are worn 
by many women and young boys in the district of Casiguran (c7. Plate 11), but 
nowhere else. These trinkets are similar in every particular to those worn by 
the Iongot (cj. Plate 4), and serve exactly the same purpose, namely: 
adornment. 

VI. Dwellings. 


Negritos build their huts in whatever place it takes their fancy to do so. 
In this paper, whenever I talk about Negrito settlements, | merely refer to 
groups of huts that have been erected in a definite place, with the help and 
under the supervision of Government officials; but these settlements are very 
often abandoned without notice at the first opportunity. 

The three types of houses which have been described in my former 
reports, were found all over Luzon. They are: the wind shield (c7. Plate 13), 
the low unwalled shed (cj. Plate 12), and the imitation Filipino house. 
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The latter type of hut was often partially walled and sometimes provided 
with a kind of penthouse, but the walling might be demolished for the smallest 
reason, Once at Dilalongan (Cas.), after I had entered a Negrito hut, the 
owner cut down the sole piece of walling it could claim, in order, he said, to 
give his guest more air. 

At Adawag (Cagayan) and at Makasabobo (Rizal), most of the huts 
were of this type, and some of them were provided with walling on two or 
three sides. At the latter place, I saw one very pretentious Negrito hut: it was 
supplied with a kind of unfloored balcony and contained a rough bamboo 
bench for visitors. 

The most usual type of Negrito hut, however, was the low unwalled 
shed, wind shields being mostly constructed only in places where the Negritos 
were temporarily working for other people. 

The dimensions of a typical hut of this kind, at Ditailin (Bal.), were as 
follows (Plate 12): 


VW 


Height of floor above the ground: 2’ 2”; 
From floor to ridge of the roof: 4’; 
Breadth: 6' 7"; 

Length of each of the two slopes of the roof: 9’ 5"; 
Area of floor, raised on separate sticks: 6’ 5’ X 5’ 2”. 


In the district of Casiguran, the furniture usually consisted of one iron 
kettle for cooking rice, and a few bamboo tubes for carrying water. No pottery 
of any kind was to be found there. 

Neither cats nor chickens were met with in any place, while dogs were 
comparatively numerous. 


VII. Food. 
Ly-E.act png: 


Nowadays rice is the staple food among the Negritos as well as among 
the other tribes that inhabit the island of Luzon. Nevertheless very few of them 
raise rice, and even when they do, they never raise it in sufficient quantities, 
nor do they have granaries for storing agricultural products; therefore they 
largely depend on the Malays for their daily bread. 

Negritos live from day to day, or rather from meal to meal. Whenever 
they brought us a sufficient amount of fish or venison to last us for several 
days, the only thing they wanted in exchange was a quantity of rice that would 
suffice them and their families for one meal; after that, when they felt hungry 
again, they would come to “borrow” some more, but they never took it into 
their heads to ask us for full payment at once and to store away what was not 
needed for immediate consumption. 

The few products that are raised by them, provided they have any fields 
and cling to them up till harvest time, are consumed gradually according to 
their needs; for the rest they depend on hunting and fishing, and, at Baler 
and Casiguran, especially on the latter. 
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Pl. 10. Mutan shooting at Calabgan. 
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Pl. 13. Negrito wind shield at Kataguman. 
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One food product which I saw in use at Kataguman (Cas.) and which 
seems to be unknown to all Malays who live outside of Negrito influence, is 
the agél: it consists in a kind of rose-colored meal obtained from the fruit of 
the jaggery palm (Caryota sp.). This meal is mixed with water and cooked in 
a pan or in some other receptacle without any addition; in this way a kind 
of sticky cake is obtained whose taste differs very little from a similar kind of 
cake, made by the Malays, with flour obtained by pounding rice to powder; 
or, if there is any difference, agé/-cakes might be said to be flatter than the 
others: they are simply tasteless. Nevertheless the Negritos consider them as 
a delicacy, and the Malays of the neighborhood are of the same opinion. 


To prepare agé/-flour, the Negritos pound the fruits of the jaggery palm 
in a kind of sieve, made of strips of bamboo and placed somewhere in a shallow 
part of some running water, so as to allow the latter to pass into the sieve, 
and from there to carry the finest part of the flour through a kind of canal, 
which consists in a spathe of the betel palm or in something similar, and which 
is connected at one end with the aforementioned sieve, and at the other with 
some deep receptacle, into which the flour is dropped, while the water con- 
tinues its course downwards. 

Besides crabs and eggs of birds, the gathering of: which is a woman’s 
job, Negrito children are fond of all kinds of fruits that can be plucked in 
the forest. At Casiguran I repeatedly saw the youngsters eat flower buds of 
the katmén (Dillenia philippinensis, Rolfe): both flower bud and fruit have 
a rather agreeable sour taste. At Pudok (Cas.), they were always busy 
gathering guavas; and, at Bakiad (Cas.), I saw them cull fruits from a high 
tree with the help of a bamboo pole that was provided with a hook at one end. 


2. Preparing of Food. 


In the district of Casiguran, Negritos generally cook their food in an iron 
kettle bought from outsiders. Elsewhere the usual utensils are of earthenware, 
obtained in the same way. 

To cut meat, they either use a knife, or, more commonly, one of the sharp 
edges of an iron arrowhead. 

Most of the time our Pygmies partake of food twice a day, provided 
of course they have anything to eat; when they have food in abundance, they 
occasionally take a third meal. They can be seen eating at almost any hour of 
the day: having no clocks everything depends on the hunger they feel and 
on the provisions they have at their disposal. 

Rice is eaten from the hollow of the hand, and it is usually done in a very 
greedy manner. 

Men, women and children eat together; which does not mean that they 
sit in a circle around the heap of cooked food, no, they eat in any place, outside 
or, mostly, inside the house. They scatter all over the floor in a sitting or 
a squatting posture and face in all directions, whether alone and by themselves, 
or in company of one or more, and eating from a common dish, usually a section 
of a green banana leaf. On the occasion of big gatherings, for instance: during 
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the marriage ceremony which I attended at Kataguman (Cas.), several groups 
eat at the same time, the food having been put down in the middle of the floor 
from end to end, all along the length of the hut, and people standing on the 
ground or squatting on the floor while taking their meals; the men generally 
keep to one side and the women to the other, except the children, who go 
wherever they can find a place from where they can reach the food at their 
disposal. 


s4DTrmking and smoking. 


The Negritos use the water of rivers and brooks for drinking purposes, 
carrying it in long hollow bamboo tubes, prepared for the purpose. When 
passing a watercourse, some of them may be seen drinking water in a stooping 
posture, especially the smaller children, while others throw it into their mouths 
with one of their hands. 

At the time of my visit to Ditailin (Bal.), my Negrito hosts had gone 
to buy basi (an alcoholic beverage obtained from the juice of the sugar cane) 
from the Christian Malays. Nowhere, however, did I meet with people in 
a state of intoxication, except at Calabgan (Cas.), and at Casiguran. At the first 
place, they used tba (obtained from the inflorescence of the coco palm), which 
they bought from one of the Christian Malays; in the town of Casiguran, they got 
gin from the stores. Mr. Custopio, the governor of the Negritos, who lives at 
Calabgan, has often wanted to put a stop to the manufacture of tuba, but his 
superiors have always told him not to interfere. 

On a certain occasion, after I had given MuLaN a certain amount of rice, 
he went immediately to barter it for tubd, without the knowledge of his wife. 
Beginning from that day, I made it a rule not to give food products to the men, 
but only to the women, and the latter seemed to be highly pleased with it: they 
often complained about the drinking bouts indulged in by their husbands. 
Nevertheless, a few Negrito women were seen occasionally to join the men in 
drinking tubd, and one old crony went so far as to plainly state that she did 
not want tobacco or rice in exchange for her products, but money in order to 
be able to buy tubd. 

Smoking is practised everywhere, although on a limited scale. The 
chewing of tobacco, and more often of tobacco and betel (leaf of the betel 
pepper, betel nut and lime) is much more common. 


VIII. Occupations. 


Hunting and fishing are the chief pursuits of the Negritos, wherever 
they are found, and bows and arrows are the usual weapons for hunting. 


1. Hunting. Bow and Arrow. 


The bows I saw were all very similar in structure to those in use among 
the Negritos met on former occasions. In the district of Casiguran, the stave 
of the bow is generally about 11/, ins. broad and 1/, in. thick; both belly and 
back are flattened, the latter only slightly. When the bow is strung, as it most 
usually is, the string measures approximately 5 ft. Negritos who live along 
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the coast buy the staves from those who live inland, but they roll their own 
strings, which are made from the bark of a shrub or small tree called adémme. 
The string is attached to the stave in the same way as with the Negritos I met 
elsewhere, but here the hunter stands still when he shoots his arrow 
(cj. Plate 10). Whenever a wild boar or a deer is caught, a small notch is made 
on the stave of the bow which was instrumental in killing the animal in 
question. At Calabgan (Cas.) I repeatedly heard about Negritos who lost their 
arrows during hunting expeditions. 


At Casiguran, the arrows are of two kinds: the ordinary pana and the 
balawit. The ordinary pdna has an iron point, either fixed or detachable and 
provided with a string. The Negritos manufacture these points by flattening 
large nails, pieces of a hoop, &c., with the help of a stone or a hammer, and 
whetting them on a stone. They are never tempered, and there are no pro- 
fessional blacksmiths among the Pygmies. The shaft of the pana mostly consists 
in a cane of bamboo grass. An ordinary pda measures approximately 3"/, ft., 
8 ins. for the point and 7 ins. for the fathers (c/. fig. 15). 


The dalawit has an iron point, usually detachable, and always provided 
with two barbs and a kind of forked tail. Actually these arrows are bought 
from the Ilongot among whom there are experienced blacksmiths 2. The shaft 
of the balawit consists of two parts: the shaft proper and the foreshaft. The 
latter is much more slender than the shaft proper, in which it is fixed at one 
end, while at the other end it is stuck into the iron point; besides, it is sligthly 
thinned out at the middle, where the string of the detachable point is wound 
around. The shaft proper is made from the wood of the dalinidéfg-tree, the 
foreshaft from that of the kamédnifig (Murraya exotica, L.). A typical balawit 
measures approximately 32/, ft. (cj. figs. 16 & 17): the point, 4"/, ins.; the 
feathers about 10 ins.; the breadth of the point varies between °/, and 1/, in.; 
the forked tail projects about 2 ins. outward. 

Both the pdna and the balawit are provided with three half feathers. The 
feathers of the hornbill seem to be most esteemed. 

Arrow shafts are very often profusely decorated: with the end of a small 
knife, the Negritos either make incisions on the shaft, keeping the latter in 
a fixed position, or apply the point of the knife to the shaft, turning the latter, 
after this, spittle and s ,t are smeared over the decorated parts, the soot 
cleaving to the scraped parts, not to the rest (c7. fig. 18). 


Zor Ms trie. 


At Casiguran and at Baler, the arrow used for fishing consists in a 
section of thick wire, pointed at one end and forked at the other. The Casiguran 
fishing bow is smaller than the one used for hunting purposes: its stave is 
made of bamboo, and its string is merely another piece of wire. At Baler, 


2 Considering the clumsiness of the Ilongot bow, one is led to surmise that they 
borrowed the use of bows and arrows from the Negritos and afterwards improved upon 


the manufacture of the latter. 
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Fig. 18. 
Fig. 15. Ordinary Negrito pana. Fig. 19. Rubber band used for shooting fish. 
Fig. 16, Negrito balawit. Fig. 20. Wire used for shooting fish. 
Fig. 17. The same (profile). Fig. 21. Rubber band with wire. 


Fig. 18. Decorations on arrow shaft. 


instead of a bow, the Pygmies use a rubber band doubled up and knotted in 
the middle: the fork of the arrow is pressed against one end, where the rubber 
band is protected by cotton thread wound tightly around it, and kept in place 
with one hand; the other hand is placed at the knot, where it causes the rubber 
band to stretch and give the required impetus to the arrow (cj. figs. 19—21). 


Both at Baler and at Casiguran, Negrito fishermen actually make use of 
goggles, specially made for the purpose and imported from outside: in this 
way they are able to keep sight of the fish while diving. 


In both places, and also in the province of Rizal, I met many Pygmies 
who wore a string around the neck. At first I thought we had to do with some 
kind of superstitious practice, but when I ventured to unravel one of these 
strings, I found it to end in a small piece of iron, a kind of fishhook in the 
shape of a barbed arrowhead. When going to fish, the Negrito sticks this hook 
in a cane of bamboo grass around which he winds the string; then taking 
hold of this cane, he pierces the fish directly by hand without shooting. 

In the district of Casiguran, they also use a round casting net provided 


with lead sinkers all around the rim, but without the line which all Malays 
attach to the center in order to draw it. 
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Most of the Negrito women I met in the district of Casiguran were very 
skillful in catching crabs, and they were real experts in locating bird’s eggs, 


especially the very large eggs of a comparatively small bird that buries its eggs 
deep in the sand of the beach. 


At the time of my visit to the Negritos of Dinipan (Cas.), I saw men, 
women and children roam around the beach, at low tide, and collect squids. 


3. Tadiin yg oth epSioid. 


On this expedition, wherever I met Negritos, I could observe that the 
practice of tilling the soil seemed to be very much on the increase. Most of the 
Pygmies who live in the southern part of the district of Casiguran, have their 
own small homesteads, especially at Dilalongan, at Loba and at Simbahan; 
which, however, does not prescind from the fact that their chief pursuits con- 
tinue to be hunting and fishing. They plant sweet potatoes, maize, bananas 
and a certain amount of sugar cane; also, to some extent, rice, tomatoes, taro, 
beans, manioc, papaws and several kinds of squashes and other Cucurbitaceae. 

In the northern part of the district and at Baler, agriculture was less 
prominent. In Cagayan, the Negritos I met seemed to be mere tenants of the 
Christian Malays. In the mountains of eastern Rizal, they were tilling their 
own fields. In both last-mentioned places, hunting and fishing were forcibly 
thrown more or less into the background on account of the lack of forests and 
of fairly deep watercourses. 

In this respect, however, all Negritos are very fickle. When I visited Loba 
(Cas.), Tomay and his wife had emigrated to another province, leaving their 
tilled fields to the care of their children. At Baler, it was told me by Rev. JoHN 
RaPINAN, who had been a parish priest on the island of Polillo, that in the 
latter place, the Negritos cultivated the soil, but abandoned their fields for the 
smaliest reason, even when the crops were nearing maturity. 

Government officials do their utmost to introduce agriculture among the 
Pygmies, but this seems to be a very ungrateful job, and the results are far 
from satisfactory. 


470Vaira ons, Cara f t's: 


Negritos who live along the beach, in the district of Casiguran, know 
how to extract salt from the sea. First, they gather a large quantity of fuel 
somewhere on the beach, then they heap up a considerable part of it and set 
it ablaze; as soon as the fire can stand it, they throw a certain amount of sea 
water into it; after which they add fresh fuel and repeat the performance 
several times in succession, ‘until all the fuel is consumed. They finish by 
gathering the clumps of salt that have agglomerated among the ashes. 


Lime for chewing betel is manufactured by the women. The process is 
very simple: the women merely gather mussel shells and toast them over 


the fire. 
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The weaving of mats and of baskets is occasionally indulged in by the 
women, but not so frequently as at Allakapan in western Cagayan. 

In the district of Casiguran, the Negritos build small canoes with two 
outriggers: these are clumsy imitations of the ordinary Filipino canoes. Once 
I crossed the Casiguran Sound in a Negrito canoe that measured a bare | ft. 
3 ins. from plank to plank, on top, at the center of the canoe. 

Cutting timber and gathering forest products, under the direction and 
for the benefit of other people, and helping the Malays with the rice harvest, 
have become almost general among the Pygmies. 

By this time most all of them know how to pound rice, and I frequently 
saw little Negrito girls who were quite handy in winnowing it. 


(To be continued.) 


Die 
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Sprache der Quiché (Kiée) von Guatemala. 


Von Ernst Lewy, Berlin. 


Ubersicht. 
1. Vorbemerkungen. 14. Demonstrativa. 
2. Schwierigkeit und Ziel der Dar- 15. Fragepronomen. Relativsatze. 
stellung. 16. Verbum. Subjektive Konjugation. 
3. Kern von Wort- und Satzbildung. 17. Objektive Konjugation. 
4. Zur Wort- und Begriffsbildung. 18. Partic. Praet. Pass. 
Lehnworte. 19. Verbale Formen ohne Personal- 
5. Anklange. bezeichnung. 
6. Lautsystem. Schwankungen. Kon- 20. Prafixlockerheit. 
sonanten. 21. Fragliche Falle. ko. Imperative. 
7. Vokale. Dehnungen. 22. Verbalkompositionen. 
8. Akzent. Rhythmisierung. 23. Vorgang zu Vorgang. 
9. Normen. Verhaltnisworter. 24. Verbalbildung (vgl. 22). 
10. Pronominale und possessive Ele- 25. Stellung. 
mente und Verbindung der Ver- 26. Parallelstellung der Nomina. 
haltnisworter mit den letzteren. 27. Parallelismus. 
11. Possessive Elemente. ,,Genetiv“. 28. ,,und“. 
12. éé. Verbalaffixe. ,,Dativ“. 29. ,,und“. 
13. reé als Nebensatzeinleitung und 30. Nebensatze. 


,»Genetiv"-, ,,Dativ“-Bezeichnung. 

1. Die folgende Skizze dieser Sprache beruht — unter Vernachlassigung 
aller alteren textlichen und grammatischen Aufzeichnungen und Besprechungen 
(auch der Arbeiten von O. Stott und der darauf gebauten von H. WINKLER, 
Weiteres zur Sprachgeschichte, 89—100) — ausschlieBlich auf dem Buche: 
Indiana I. Leben, Glaube und Sprache der Quiché von Guatemala, von Leon- 
HARD SCHULTZE JENA (GuSTAV FISCHER, Jena 1933). Die Aufgabe, dieses 
Buch — eine Arbeit ersten Ranges — anzuzeigen, die ich als eine Ehre be- 
trachte, glaube ich am besten dadurch zu erfullen, daB ich versuche, nach diesem 
Buche, und nur nach ihm, ein Bild dieser schonen (zwar, welche ist fur den 
Sprachforscher nicht schén?) Sprache zu zeichnen. Das Material, das es uns 
bietet, ist so reichhaltig, klar und vorziiglich, daB das friiher vorhandene kaum 
mit ihm verglichen werden kann, und ergibt wirklich ein Bild der ganzen 
Sprache. Freilich waren noch viele Einzeluntersuchungen nétig, um alle Einzel- 
heiten voll zu bestimmen. Das ist ja mit das Lehrreichste beim Studium einer 
von unserer so abwéichenden Sprache, da8 wir fortwahrend gezwungen sind, 
uns Rechenschaft zu geben iiber die Wirklichkeit der uns gewohnten grammati- 
schen Reihen. Trotzdem ScHuLtTze’s grammatische Darstellung fur uns die 
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Grundlage ist, die nun nicht in jedem Falle zitiert werden muB, habe ich doch 
ebensosehr seine Texte befragt 1, bei denen es nahezu unbegreiflich ist, daB er 
sie — und dazu noch in kurzer Zeit — erhalten hat ®. Das Folgende ist also 
keine bloBe Kiirzung und Systematisierung des grammatischen Teiles des 
Buches, sondern soll das Wesentlichste hervorheben; wobei ich wiederhole, 
daB es mir nicht gelungen ist, alle noch notigen Einzeluntersuchungen in vier 
Monaten zu leisten. DaB es nicht nur moglich, nein, leider selbstverstandlich 
ist, daB anders vorbereiteten Forschern anderes wesentlich erscheinen wird, 
ist eine Tatsache, die aus dem Zustande unserer Wissenschaft notwendig folgt. 


2. Bei der Analyse einer Sprache, deren grammatische formale Reihen 
sich so wenig mit den bei uns tblichen, uns gewohnten decken, sind wir auf die 
Auffassung eines so einsichtigen Gewahrsmannes, der vor uns noch den ganz 
groBen Vorteil voraus hat, daB er die Sprache aus lebendigem Umgang kann, 
ja durchaus angewiesen und wagen andere Interpretationen nur mit Zagen, 
wobei wir uns aber auch bewuBt sind, daB die Ubersetzung oft nicht die fremde 
Struktur wiedergeben kann und soll. Wenn ein Satzchen etwa lautet: ,,[hr er- 
wieset ja die Giite, daB die Frau wieder gesund wurde“ (269) mi s-i-bano 
r-utsil uts ik wua igok, so kénnte man wortlich wohl tibersetzen: Ihr habt (uns) 
das Gute getan: die Frau ist wieder gesund. Diese Ubersetzung schiebt den 
Nebensatz beiseite und vermeidet den Begriff ,,werden“, fiir den es, wie es 
scheint, besondere Ausdriicke gibt?. Oder 210,14 wue kiswud wua Saxox, 
k-im-pitik, k-ox-bén-ya' @ hei®t ,,Wenn der Tanz zu Ende ist, komme ich, 
machen wir uns auf, sie gleich zuriickzugeben“. kis bedeutet nach 355 b Ende, 
Abschlu8, dem(onstrativ) verst(arkt) kiswud. Wir kénnen danach also auch 
auffassen (die Ubersetzung freilich kénnte dieselbe bleiben!): ,, Wenn das Ende 
des Tanzes (da ist)“..., so daB wir kis-wud nicht als ,,Zeit- und Person-lose 
Wurzel kis, dem. verst.“ (356 a) aufzufassen brauchen, da ja dieser Gebrauch 
der zeit- und personlosen Wurzel selten zu sein scheint (u. § 19). Aber viel- 
leicht zwingt der Gebrauch der Demonstrativa zu einer anderen Auffassung. 
Polemik vermeide ich grundsatzlich; SCHULTZE ist tiberaus besonnen bei seiner 
Darstellung; nur selten weiche ich von ihm ab. 


3. Bei jeder grammatischen Darstellung empfinden wir den Schmerz, 
da wir das Bezeichnende der Sprache nicht in Worte bannen kénnen — wie 
es uns ja mit der Charakterisierung eines Gesichts nicht viel anders geht. Beim 
Kicé scheint mir besonders die reiche Fille der immer erneut gebrauchten 
demonstrativen Elemente noch durchaus der Unterbringung in die formalen 


1 Ich habe mir gestattet, ohne es im einzelnen kenntlich zu machen, etwas mehr 
zu interpungieren, Der bei ScuuLtzE Jena (S.287—288) k+ geschriebene Knacklaut wird 
aus drucktechnischen Griinden hier mit &, der Rk geschriebene Knacklaut aber mit 
k wiedergegeben. b 

2 Vielleicht fehlen nur etwas einfach erzdhlende Texte; auBerhalb des Dialogs. 

% ,Auf daB ich dann sehe, was es fiir ein Kindchen wird“ mii&te wohl der Satz: 
reé k-in-wuilnd aré, su rakdl k-u-kexé 70,6 heiBen; kexé’ 355b hei&t (refl.) verweile, 
bleibe (104,21, 116,22, 134,15), aber auch werden (dts kinkexé wua ni kuS 194,18 froh 
wird mein Herz; fraglich 200,11), wie engl. become, franz. devenir, din. blive, schwed. 
blifva, bask. jarri. Bemerke noch k-u-rixi-p-na (§ 27) = rix + pe. 
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Reihen eines grammatischen Systems zu widerstehen und ebenso die Verwen- 
dung des zahllose Male auftretenden Elementes si, sin, dessen Bedeutung 
Seite 366—367 so beschrieben wird: Diminutivpartikel, iiberaus haufig ge- 
braucht, dem (folgenden) Hauptwort eine gewisse Vertraulichkeit oder Be- 
scheidenheit gebend...+. Man sieht aber daraus, daB es sich hier nicht um ein 
,tormales‘‘ Wort handeln kann; und auf die Gehalte der Worter, die Wort- 
und Begriffsbildung kann ich hier nicht ausfihrlich eingehen. Es fehlen uns 
hier zu sehr die Vorganger, die uns die Wege gebahnt hitten. Nur etwas sei 
vorlautig bemerkt, obwohl mir bewuBt ist, daB der Eindruck, auf dem diese 
Bemerkung beruht, nicht vollig begriindet sein muB: im allerhéchsten MaBe 
ist in dieser Sprache das meist (8) auch betonte Verbum der Kern des Satzes. 
Die fur uns unumganglichen Reihen: Ausgangs- und Zielpunkt der Handlung, 
werden am Nomen gar nicht, ausschlieBlich — und meist véllig eindeutig 326 
— am Verbum bezeichnet. Entsprechend ist in der Wortbildung dem Verbum 
ein uns ungewohnter Raum zugewiesen: ¢uwui = ¢i-u-wui’ in seinem AuBersten 
wird mit pe, kommen, verbunden zu ¢uwuipé, (was) iiber einen kommt = 
, Uberraschendes“ S. 383 b. Ein Ort hei®t ¢i-ko-d, hier-gibt’s-Wasser (S. 6). 
Vielleicht hangt hiermit zusammen die eigentiimliche Bildung der Worter fiir 
die Himmelsrichtungen (25): Skit ri kax, Norden (es zeigte sich der Himmel?) 
z. B. Von Wortwerdung von Satzen hier zu sprechen, ware vielleicht zu viel, 
zumal fiir uns nicht einmal festzustellen ist, ob ein einheitlicher Begriff vor- 
liegt, aber bei den Ortsnamen: pa-xul-ibdy, bei-der Héhle-des Giirteltieres, 
ki-xél, Sonne-kommt u. 4. darf man das wohl sagen; oder bei reé ri ik, das 
von seiten des Mondes = Menstruation 338 a; vielleicht auch: k-a-r-ax, es-ist- 
ihm-recht, bediirten = Wunsch, Mangel 331 a, 341 a. So diirfte man vielleicht 
ecabdl, Erbschaft, als ,,die Sache (-bal) fiir euch (eZ) mit die Konsonanten- 
gruppe -cb- beseitigendem Hilfsvokal deuten? Vgl. auch § 4 und § 11. 


4. Einige eigenartige Begriffsbildungsgleichungen seien hier aber doch 
zusammengestellt: ¢akdp, Abend, aus ¢(i) akdp, zur Nacht hin (39), vgl. arm. 
caig, Nacht, aus ¢c-aig, zum Morgen, Meittet, Arm. Elb. 210; kix sakx, 
Sonne (und) Helle, Leben (Cabimbéx pa ri kix sakx, geh flott deinen Weg in 
der Welt, 84,2—3), vgl. slav svéf u. 4. (OLZ. 1935, Sp. 636). Daneben 
tritt aber auch das span. mundo auf 84,19; 20. Erde heiBt xwyp-tikdx, Berg- 
Ebene 5. Das erinnert nun leise an die ugrische Redeweise, die in § 75 meiner 
Arbeit: Zur finn.-ugr. Wort- und Satzverb. besprochen ist, wo im ostj. 
turum-mag Himmel-Erde, die Welt bilden; finn. mailma, Welt, aus maa Erde 
+ ilma Luft §; wogegen im wotj. das religidse Lehnwort dunja7 auftritt. Sehr 
bemerkenswert scheint mir neben dem eben erwahnten span. mundo die Existenz 
spanischer Lehnwérter auch in Bezirken, in denen die indianische Geistigkeit 


4 Ein hiibsches Beispiel fiir den Gebrauch und die Stellung ist: mubanoé kiép sin a 
ug 202,25 neben mubané si kiép a kus 214,22 mach nicht zwiespaltig dein Herz. 
A 5 Ist auch ,,der Erdgott“ und ,,Land, Ackerland, Maisgrundstiick“. Das kann viel- 
leicht dazu dienen, den iran. mitra vouru-gaoyaoti, der weite Fluren hat (BARTHOLOMAE, 
Airan. Wb. 1430), vielleicht sogar slav. mir zu erhellen. 

6 Vgl, Szinnye1, Nyelvtudomdnyi kézlemények, 46, 153—154. 

7 MunkAcst, 405; 406 auch jugit dune, ,,die helle Welt". 
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stark gearbeitet hat: lunes Montag; sawr(o) = sdbado 3666; tuminki = 
domingo 387b, obwohl ja der Kalender eine eigenartige Leistung ist 
(s. 28—29; iibrigens ein Kalender mit evident lunarer Grundlage, was mich 
doch, als Mitglied der vergangenen Gesellschaft fiir vergleichende Mythen- 
forschung, mit einer gewissen Genugtuung erfillt): Ebenso treten bei der Mit- 
vater- und Mitmutterschaft (4—5,51) spanische Worte auf und in religidsen 
und mythischen Anschauungen das span. carcel (torbdl kiéé wua cuc tat: lax e 
koré pa wua carcel, rumalré k-i-ka-esdx pa wua tox, das Loésegeld fir die 
Ahnen: wohl sind sie im Kerker; darum sie-wir-befreien aus der Strafe 
234,17—18). kus, Herz, und nimd (aus span. anima) werden nebeneinander- 
gestellt (18); doch kommt auch nimd allein vor 118,8. Der Ausdruck mi 
$-in-i-yawud ¢u wua kix sékx 94,25, ihr habt mich zur Welt gebracht (ans. 
Licht gegeben) erinnert an das span. dar a luz, zur Welt bringen. Ein Aus- 
druck wie: mubané kiép sin a kus, mach nicht zwei dein Herz 222,1 (mit Anm.) 
,fimm’s nicht itbel auf“ erinnert an aind. dvis, d. Zweifel u. 4.; u-mdk wua bis, 
seine-Schuld die Sorge (198,27) = um der Besorgnis willen (359 a u. mak) 
an das schwed. jér skull, das dan. jor skyld; balukx, Schwager, Schwagerin: 
bal begleiten .. . vereinigen an lit. Jaigonas Schwager: lat. ligare? mixd’ S-im-pt 
auk 266,2 (mit Anm.), noch-nicht war ich gekommen zu-dir (d. h. ich war 
noch nicht mit dir verheiratet) an ung. férjhez menni und die entsprechenden 
Ausdriicke der anderen finn.-ugr. Sprachen, auch russ. vy/ti zémuz und die ent- 
sprechenden balt. und nord. Worte 8. kap ¢é, Baumast: kap, Arm, Hand (des 
Baumes) (357 a) erinnert an aind. skandha, Schulter, Stamm; xu-r-kdp einer- 
ihrer-Arme = Stengelglied einer Maispflanze 338 a; ¢?, Mund: éixd, Haustiir 
(Mund des Hauses) an ung. ajak, Lippe: ajtd, Tur (SzinnyEl, Nyelvtudomdanyi 
kozlemények 38.286); su r-u bé, was sein-Weg (su ru bé mi §-u-band wua xur 
u kulél? 260,4 ,,aus welchem Grunde tat das einer seiner Feinde“ = wes- 
wegen... (vgl. noch 260,22; 262,14): d. wegen, mordw. kis, wegen (:ki Weg). 
DaB xuindk 20 = xu(n) wuinak ein Mensch ist 390 a; 337 b, ist ja auf ameri- 
kanischem Gebiet sozusagen selbstverstandlich; man vgl. O. Fasricius, Forsez 
til en forbedret Gronlandsk Grammatica 1801,58, S. KLEINScHMIpT, Gram. d. 
gronl. Sprache 1851,37. Ergebnisreich wiirde vielleicht besonders die Priifung 
der Bedeutungen der verbalen Wurzeln sein. k-in-wu-ild@ wua Saxdx nabé masat 
222,9 ,,ich will den Tanz als erster Hirsch... itbernehmen“; eig. besehen, 
d. h. versehen — wie im Deutschen °. (Vgl. 338—339.) kandx, verweilen, be- 
harren, und kanok, lassen, 346 a, werden zusammengehéren; ko, vorhanden 
sein: kol, verweilen (§ 21). Andere auffallende Bedeutungsgruppen vermag ich 
nicht in mir naheliegenden Sprachen zu finden. Etwa u-wui-mam, sein 
AuBerstes-des Ahnen: Enkel, jiingster Nachkomme, SproB 388 b; ru wid uléu, 
das Gesicht der Erde, d. h. der Lauf der Welt“ (100,20 mit Anm.); xor6n la 
xd, teu la xd, Wasser der Kalte und der Kiihle, d.‘h. Branntwein 1° (100,25; 


* Siehe W. Scuutze, KI. Schr., 592. Zu 61, Anm. 4, ebd. und 191 mochte ich noch 
an das bekannte ung. eladni, weggeben, verheiraten, eladé ldny, das heiratsfahige 
Madchen, erinnern. ‘ 

* Auch bedeutet if (Versehen) Fehle, Frevel 338 b! 

10 Eigenartige Wortstellung, 
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umgekehrt 140,10). bak ,,Kern-Knochen“: bokoé, bo’oé = bak + wuaé ,,Kern 
des Gesichts“‘ = Auge, bo’ 6¢ wuakdn ,,Auge des FuBes“ = FuBknéchel 333 a. 

5. Sind die Ahnlichkeiten in der Entwicklung der Bedeutung auch noch 
nicht wissenschaftlich voll erfaBbar, so sind die Ahnlichkeiten in den Lauten 
wirklich noch ganz Zufall fiir uns. Ich folge nur dem Beispiel des groBen 
H. C. v. p. GABELENTz in seinen Grammatiken, wenn ich einige Anklange 
notiere: kam sterben 340b: hom. of xaudytes; eka, auf dem Riicken tragen 
334 a: bask. ekharri tragen; ¢ap beriihren, ergreifen... 376a: lat. capio; 
ung. kap, finn. kaappaa, tiirk. kap (SZINNYEI, Magyar nyelvhasonlitas [3] 
155), khassi khap zwicken (W. Scumipt 707); é'a’p Bogen, Pfeil 376 b : aind. 
capa Bogen; kar Fisch 341 : awest. kara, finn. kala; kai beobachten . . .; aus- 
sehen... 340a:¢erem. kajam erscheinen; xeék heraufsteigen : ung. hdg 
steigen. Eine Merkwiirdigkeit ist ats’ém Salz; bask. gatz? 

6. Das werden zum groBen Teil wirklich Zufalle sein; vielleicht sind aber 
auch Lautgebarden darunter, die wir beachten und weiter verfolgen miissen. 
Auf sichereren Boden begeben wir uns aber, wenn wir zunachst das Laut- 
system 11 der Sprache betrachten. Sehr erfreulich ist in dem Buch SCHULTZE’S, 
daB er die Sprache, die er darstellt, nicht normalisiert. Die fortwahrenden 
Schwankungen beim Sprechen haben weitblickende Forscher wie SCHUCHARDT 
und WINKLER immer betont; aber, da ja nicht allen Sprachforschern das 
Studium an der Quelle vergénnt ist, ist eine solche Darstellung wie die 
SCHULTZE’s besonders zu riihmen. Die vielen Vokalschwankungen, Assi- 
milationen und Schwankungen zwischen kx und & (286), x und § (310), sind 
vielleicht ,,.nur mehr oder weniger haufig auftretende individuelle Nachlassig- 
keiten“ (283), aber ,,verschwiegen“ diirfen sie nicht werden. Das ist auch meine 
Ansicht und mein Bestreben gewesen (vgl. besonders meine tscheremissischen 
Studien). Zu den Konsonanten m, n, n, 1, r, — k (: kx) — y, §, é, s, —t, p, 
b, w, — kommen noch ’, der ,,S al till o“ nach Vokalen, ,,die durch plétzlichen 
VerschluB des Luftkanals abgeschnitten werden“ (284); ,,das nachtragliche 
Ausstrémen der verhaltenen Luft ist entweder als ein kurzes, leises, stimm- 
loses Stéhnen hoérbar ..., oder aber der freigegebene Luftstrom wird gleich zur 
Bildung eines unmittelbar anschlieBenden Konsonanten verwendet’. Wenn ich 
nach dieser Schilderung urteilen darf, wiirde ich denken, daB es sich hier um 
einen StoBton handle 12, der auch Konsonanten ersetzt; der durch den 
Apostroph ' dargestellte Lautabsatz (287); und die hier ,Krepanten“ 
genannten Laute (287), geschrieben & und k, die gebildet werden durch das 
Anlegen des hintersten, fest gespannten Teiles der Zunge an den ,,hintersten 
Teil des weichen Gaumens“ und ,,kurzen gepreBten Abzug der Zunge vom 
Gaumen und durch das Hineinplatzen der Luft in das entstehende Vakuum“, 


11 Ich versuche es nicht, das Lautwesen yenauer zu betrachten; es ist reich an 
merkwiirdigen Dingen, deren Behandlung vielleicht aber doch nicht so dringend ist wie 
die der ,,Form“. Die Kiirzungen sind sehr hiibsch, z.B. kabix aus kap kix, 339 a, tiber- 
morgen = doppelter Tag, kabixi: vorgestern, 339b. Weil recht herausfallend aus dem 
Schema der Sprache, erwaéhne ich den Ablaut kap doppelt: kiép zwei (341 a). 

12 Ob es im Kiéé auch geschleift betonte Vokale gibt? Schreibungen wie xecék 
heraufsteigen, keé : ke’é Maismahlen, tod helfen, kénnten daran denken lassen. 
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,unter VerschluB des Atemweges“, von denen & ,, weniger dumpf klingt‘, und 
weiter vorn gebildet wird (288). Der Lautabsatz ° tritt oft fiir zwischen 
Vokalen geschwundenes 0 ein. (raéi'il und, mit, zracibil Gefahrte, § 28) und 
bei Kiirzungen (mi kudxt' in aus mi kuaxtdx in 285 ich will [es] nicht.) Auch 
der Saltillo (,,der kleine Sprung“) ersetzt Konsonanten: turk@ fir turkdx, at? 
fiir atit; doch ist er auch etymologisch berechtigter Laut: é2’ Mund, der im 
Satze eclawindet cixd Haustiir. Ob dabei der Akzent eine Rolle spielt, ist noch 
nicht klar. Bemerkenswert ist, daB das nahere Demonstrativum (s. § 14,1) 
den Saltillo als Pradikat (aré) erhalt (290); das fernere wud’ bei Ver- 
starkung (291). Es fehlen also u. a. die stimmhaften und stimmlosen Ver- 
schluBlaute und Spiranten: d, g, d, g, P, f hier, das also z. B. span. jefe hier 
xep, xépe lautet (336 a), span. infierno, informe : impiérna, impérme (338 b). 

7. Als Vokale treten auf a, e, i, 0, w; Diphthonge fehlen; nur Doppel- 
vokale (geschleifte?) s. § 6, Anm. 12. Vielleicht ist es nétig, die Scheidung von 
e und « auch hier einzufiithren. Die Quantitat der Vokale ist selten wesentlich 
fiir die Bedeutung des Wortes: ba’ts Faden, ba’ts Affe (283); denn die Deh- 
nung des Vokals gibt meist schon einen vergréBernden Charakter: éé’ groBer 
Baum, Ze’ der gewohnliche; kaseéoo 228,9 neben kasaco 84,29, la kat? hast 
du verstanden? 162,22: /a katé 82,20 Du, hor zu. Es fehlen also die hohen, 
runden Vokale (9, y) und die mittleren (i, a); fliichtige Einschubvokale treten 
in den offenbar sehr unbeliebten Konsonantengruppen auf: kamelok (aus 
kam + lok) (282—283). 

8. Der Akzent ruht meist auf der letzten Silbe des Wortes (nicht in éina 
rutsil, tut (mir) die Gite 196,8). Tritt ein weiteres Element (an die Verbalform) 
an, so riickt der Akzent meist auf dieses (283,3); kand’ machen wir’s, kanabd’ 
machen wir’s also; kinya’ ich gebe, kinya ¢cé ich gebe ihm (283); kukexé 70,6; 
116,22: kukexé’ ci 134,15 er bleibt hier, kudx 106,17: kuax in 106,21; aber nicht 
immer: sur kabixwud’ Cé? 106,23 was sagst du dazu? kintd-cik 230,14 ich frage 
noch einmal, kwkit-rip es zeigt sich 228,12,324; kéd-lo 230,8 er sagt ungefahr, 
éabixpi 168,19 geh und sag du es; besonders bei -bik 152,17, 158,21 und 
-lok 158,7,10, 152,18. Das Zusammentreffen betonter Silben ist jedoch nicht 
selten (vgl. ronoxél kimbix dt 176,10 alles sagst du, oder pa sii kimban cé? 
262,13 was wohl tu ich dazu; vgl. weiter 116,6,10,24; 114,22; 194,21). 
Genaue Regeln iiber die Akzentuation zu geben, ist nicht leicht. ,,.Der Rhyth- 
mus der Rede“ (283) spielt zweifellos eine groBe Rolle1%. Auch dem, der 
diese Texte nur liest, drangt die Rhythmisierung, die man ja mit der aus- 


18 Das Idg. e ist mit seinem die Bedeutung entscheidend formenden Akzent (wie mit 
dem durch die Form(en)variationen besonders scharf begrenzten Worte, s. KZ. 58,7—8) 
sehr eigenartig. Sowohl das Baskische (mit Ausnahme des Souletinischen) als auch die 
finno-ugrischen Sprachen scheinen nur einen Satzakzent gekannt zu haben, und z. T. noch 
nur zu kennen. Wenn die westlichsten finn. -ugr. Sprachen, das Finnische und das Un- 
garische, den Akzent auf der ersten Silbe tragen, so halte ich das nicht fiir das Alteste, 
sondern fiir eine Entwicklung, die sich in Anlehnung und im Gegensatze zu den indo- 
germanischen Sprachen vollzog. (Die Erforschung des estnischen Akzents gehért zu- 
sammen mit der des lettischen.) Die altesten finn.-ugr. Verhaltnisse hat, wie in so vielen 


Dingen, das Tscheremissische bewahrt, mit dem in .diesem Punkte auch das Mord- 
winische fast iibereinkommt. 
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gesprochen dramatisch-darstellenden Begabung der Indianer, die zu direkter 
Rede drangt (IV), verbinden méchte, sich geradezu auf. Satze wie: aré kut 
réé kimbé in 176,21 +° +’ +’ + dies also, damit ich gehe(n kann); kubdén 
utsil | kubdn kotsi’x(r-akulép) 108,2+° +°!+° +°’(++ ‘) er mache 
die Giite, er mache das Opfer (der Neuvermahlten) oder kubdn ri kotsi’x:/ 
kié€ rakuldp 108,2—3 + ++’ / +’++’ er mache das Opfer / fiir die Neu- 
vermahlten; kakuyd sin ka mdk 102,19 ++’ ++’ verzeih unsre Schuld oder 
xeld Simban in, | xumpda@ sinkamo 178,8 +° ++’/+° ++’ so machte ich, / wie 
ich es bekam, oder ¢-u-ok Sol ral-kudl 198,06 ++’ ++’ er soll eintreten bei 
seinen Kindern oder matré kabano / kiép sin a kus 86,15 + ++7/+ +7 
daB du nicht machst / zwiefach dein Herz; mi ¢curikd u yabil | pawua i 
wua coc 104,11—12 +++ ++7+++' ++’ sie wiirde treffen ihre Krankheit 
/ in eurer Hiitte, machen wohl einen so regelmaBigen Eindruck, daB man 
andere nicht ganz so regelmaBige Rhythmusbildungen, wie mat/ré curikda’/ 
sin u yabil! 102,26 +/'++7/+-+' daB doch nicht trafe / ihre Krankheit oder 
kor@ pa wua sin 4 wua ¢6é 100,29 +° +’ (?) ++ ++’ er ist in deiner Hiitte, 
oder wua kuax in, reé koxkilo/ wua wuindkx, wue utsré/ kato 106,21—22 
+++-+° +++°/++++'++-+'/ +’ ich will, daB uns sehen / die Leute wenn 
gern / du es horst, mit kleinen Verschiebungen (etwa Auftakten oder Neben- 
ton aus einer unbetonten Silbe) auch den regelmaBigen Rhythmisierungen zu- 
ordnen méchte. Doch wird es noch erneuter Untersuchung des gesamten 
_ Materials bediirfen, um wirklich feststellen zu kénnen, ob es sich hier um 
triigerische Zufalle oder um Regelungen handelt, bei denen wirklich die Be- 
tonung des Einzelworts nach den Bediirfnissen des Rhythmus geregelt ist. 
Denn wechselnde Betonung des einzelnen Wortes ist doch, wie es scheint, 
selten, wie etwa bei kintana: reé uts kintana tikyé 124,20 damit gut ich zu- 
horen werde ihnen, und Sa pé, kintand wua sin i tsix 100,8 kommt nur, ich 
werde anhéren eure Worte, wo aber die Rhythmisierung +’ + ++ und 
+4++4+++4+’ uns gar nicht so eindringlich erscheint. Ebenso ist etwa die 
Betonung &intdcik nicht ohne weiteres als rhythmisch erfordert zu erkennen in 
dem Satze: kaseto sin ka mék,| ti wua sin utsi/ xdl kintdéik 230,14 ++ 
+4+/+++ +4+4+/ “++ ,,vergib unsere Schuld, wegen der Ankundigungen 
frage ich noch einmal‘. Ebensowenig ist die Rhythmisierung der folgenden 
Satze einfach: kamik kimbixnd Ze ra kdu, at uts tdx,/Spetik rec ri ik cawue. | 
kimbixna %é ra kéu, ret kubix Ze ri tic... 92,18—19 1 +r +1 pa ae 
44° 44) 44° 4° +4° +++’ heute werde ich sagen zu dem Vater, (daB) 
du wohl nicht (bist), / kam das des Mondes zu dir. / Ich werde sagen zu dem 
Vater, daB er sagt zu der Kindsmuhme. Warum es hier einmal kimbixnd ée, 
das zweite Mal kimbixna cé heiBt, wei® ich nicht ganz zu sagen. Fir den 
zweiten Fall eine Betonung kimbixna zu konstruieren, ware kuhn. 

Vielleicht wiirde die Spezialuntersuchung schon zum Ziele fihren, 
vielleicht ist aber unmittelbares Héren unumganglich; vielleicht ware Kenntnis 
der Musik und der Lieder notig. 

9. Beim Nomen scheinen formale Reihen nicht zu existieren, nur spielt 
eine kleine Rolle der Plural, verschiedener Bildung: isok Frau, Plur. iSok-ip; 
igokil Ehefrau; Plur. iSokildl 339; wuindk Mensch, Leute, Plur. wwinakil 


936 Ernst Lewy, 


Angehorige 390 a, kos Plur. koSdx 3366 u. xokosdx, ala(w) Knabe, Plur. 
alabém. Doch ist haufiger als die Anwendung dieser Pluralformen die An- 
wendung von (es)tak 334—335: kukolo tak r-al r-iS6k 126,21 er betreut die 
Kinder der Frau, Fiir die Schwache der Reihe Plural'¢ spricht wohl auch 
der Umstand, daB das allgemeine Subjekt ,,man“ durch die 3. Sing. oder 
Plur. bezeichnet werden kann: sur kuban ¢é ri kix 174,3 was macht man an 
diesem Tage?; wue k-u-td Cué 188,23 wenn man mich bittet; sir kuban cé 
rakuldp, su kuban ¢é? 108,1 Was macht man mit dem ,jungen Paare, was 
macht man mit ihnen? und uts tax k-i-lé ru kulubdt, itsél kukaik 186,19 nicht 
schon (gern) sieht man seinen Nachbarn, (wenn) er iibel aussieht, k-i-l6k sin 
ki kotsi’x 240,6—7 man kaufe seine Opfergaben; sw kiban ¢é?1° 110,9 was 
macht man nun? Eine Bezeichnung der Kasus (weder der grammatischen, 
noch der modalen, noch der lokalen) findet nicht statt. Vielleicht gibt es den 
Ansatz zu einem Dativ § 12. Das Nomen hat im allgemeinen also nur eine 
Form. Die gesamten fiir die Nomina nétigen Beziehungen werden am Verbum 
und im Verbum ausgedriickt. Vgl. z. B. kuwualaxik aré ru kyem 126,1 sie steht 
auf von ihrer Weberei. Nur wenige Post(und Pra) positionen bestehen: z. B. 
wui das AuBerste... Oberflache... Wipfel 389b; vgl. 98,2; 116,11; 140,6; 
200,21; in verschiedenen ganz nominalen Bedeutungen: uw wui wua xuylup tikdx 
212,11 auf dem Berge !®; So/ mischen (374 a): zwischen, Sokik ¢i ki Sol ri nu cix 
128,11 er drang ein in ihren Zwischenraum der meiner Ziegen, m-at-wuin-ik 
Sol ri 66 154,6 schrei nicht in den StraBen. Aber auch bei ihrer Anwendung 
ist noch viel des Auszudriickenden in das Verbum verlegt. Es heiBt nicht nur: 
Saté u ¢i’ ra Roxdél... 98,4—5 ,,hast-du“-,,gehdrt ,aus dem Munde deines 
Sohnes“ (was natiirlich ebensogut aufzufassen ware als ,hast-du-gehért den 
Mund deines Sohnes‘); sondern auch mit ¢updm innerhalb, im Bereich von, 
hinein 382a -kpetik kind ¢updm ra tsakin 94,11 ,,.kommt Samen aus deinem 
Vogel“; und mit i, ce dort, da wo, in; von dort, aus; nach hin, zu, bis usw. 
377b :Sokik €i ki SOl ri nu ¢ix 128,11 er drang ein (in ihre Mischung =) 
zwischen meine Ziege; ko ¢i ¢€i wua é6é 128,1 sie befindet sich hier in 
meiner Hutte; aré wua retdl Suyad ci ni wué 196,20 dies Zeichen gab er vor 
mein Angesicht; kimpasix a paldx Ce (= ¢i) €é 106,12 ich zerschlage dein 
Gesicht mit einem Kniittel; citsokpix ce wua yabil 90,22—23 ,,mach ihn los 
von der Krankheit“; ¢i¢apa’...¢e ru kép 148,21 faBt ihn an seinem Arm; 
koxkamelok ... taobalré wua tikdp ce wua si Saxdx 214,5—6 wir bringen (diese 
Optergegenstande) als Bittgabe des Wohlwollens fiir diesen Tanz; kayd’ retdl 
ée nu bakil 132,11 gib ein Zeichen meinem Knochen 17, Etwas fester lokal 


** Beim Pronomen der 3. Pers. (Demonstrativpronomen) sind Sing. und Plur, nicht 
geschieden (290, 293; u. § 10 A) vgl. Tscherem. Gram., S. 112. 

1 Man vel. noch aré kbdn éé 192,1 dieses nun wird gemacht; wohl dieses macht 
IWWENic as 

“1 Kaum: auf dem Gipfel des Berges, wie etwa span. encima de la mesa durch- 
aus heiBt ,auf dem Tische’, aind. madhye nicht ,mitten in‘, sondern ,in‘. Vel. IF. 
HSvESOS! 
hy ‘7 Nicht aber entspricht jedem Dativ bei uns ein ée hier: ciya d wua retdl wua 
st mi wuardm pa wua si wua é6¢! 90,4—5 gebt das Zeichen meinem Schlaf in 
meiner Hitte. 


’ 
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scheint die Bedeutung von pa : koxbék pa katbaltsix 124,23 wir gehen zum 
Amtshaus, mi kot, Sinrikd’ pa ri bé 148,1 nichts besteht, (das) ich getroffen 
habe auf dem Wege; Scheidung von Ruhe und Richtung ist hier nicht zu 
erwarten. 

10. Der Bedeutungsumfang von ¢i (s. § 9) kénnte dazu verfithren, dem 
Worte mehr nur deutenden als prapositionalen Charakter zuzusprechen 18; 
was aber kaum richtig ware. Die deutenden Elemente spielen aber hier eine 
sehr groBe Rolle (s. § 3,14), neben den 


1. ich 2 all 3. ef 4. wir 5. ihr 6. sie 
A. pronominalen: in at are, (r)e, (r)i ox if are, (r)e, (rji und 
B. possessiven: nu(ni, na) que Tig ate ka Lt ki-r ~-Elementen: 


Die possessiven Elemente verbinden sich mit einigen (Pra- und) Post- 
positionen zu viel gebrauchten Gebilden, mit: 
I. uk ,mit*: (w)uk*' a(w)uk”? ruk (k)uk i(w)uk kuk (294) 
Il. é- + ix ,hinter‘ 
(aus ¢ci-wuix ,im- 


Riicken‘): é-u-ix €-awu-ix ¢-uwu-ix ¢-ak-ix C-iwu-ix  ¢-tk-ix 
2€-ir-ix (295) 
Ill. wuéé ,Anteil’ = 
AfTS Swe: wu-e€ awu-eé r-eé k-eé iwu-eé?> _—ki-eé (295) 
IV. ci (s. § 9): é-u-wué €-a-wué cé C-i-kRxé ¢-i-wué €-i-kyé 
116,1 (296) 
: €ué 70,2; 
92,6 
: Giwué 
3806 (u. 
ciwué 2) 
Das stark betonte Pronomen (selbst) klingt an (296) (vgl. § 14): 
We (aré wua) are ra arewuaré are wua_ ri(sin 1) Suxé' wua 
wue wué kxé wué é 
:éwua wué 2 Sux€ kyé 


11. Die pronominalen Elemente spielen eine grofe Rolle bei der Kon- 
jugation; die possessiven ebenfalls bei der Konjugation, und zwar besonders 
bei der objektiven (s. § 17), aber auch bei der subjektiven (s. § 16) und bei 
einer Partizipialbildung (s. § 18); die possessiven weiterhin beim Ausdruck 
der Strukturen, die unseren Genetiven entsprechen. Diese Struktur hat die 
genaueste Entsprechung im Ungarischen (nur die Stellung — entsprechend 
dem Prafixbau beim Verb des Kiéé — ist eine andere): r-u bf ri né 72,16—17 


18 Da Pronomen und Ortsadverbia (dieser Terminus ware hier vielleicht geeigneter 
als Pra- und Postposition) zusammengehéren kOnnen, war Humpotprt vollkommen klar. 

19 Der Gegensatz zwischen a und i tritt schén hervor in ma S'éxa wuip 100,2 
serschrick nicht‘ gegentiber mi §’éxi wuip 208,23 ,erschreckt euch nicht‘. 

20 r yor vokalischem Anlaut. Vgl. noch § 28. 

21 wukin 134,4 (I.+ A.) ist mit ung. én velem zu vergleichen; damit vielleicht noch 
wue xa uts sin ka wué ox 86,15 wenn nur gut unser Angesicht wir. 

22 wuk 86,13, awuik 134,20; ukld 78,18. 

23 e¢ 88,4? 
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der-sein Name 24 das Kind 24= der Name des Kindes (ung. @ gyermek nev-e 
das Kind Name-sein); r-u tsumdl ri né 72,19—20 die Haut des Kindchens; 
u patdn ri kotsi’x 74,16 die Aufgabe der Blumen, kix wua ka été rosario 
80,7 der Tag unserer Mutter R.; mi kitortax r-u “i? ri ki €6€ 96,18—19 sie 
éffnen nicht die Tiir ihrer Hiitte; k-a-lokd u kasél r-a Cix 128,26 du kaufst den 
Ersatz deiner Ziege; kutixd u wit wua kotsi’x 270,3 er trinkt den Saft der 
Blumen. So entstehen neue Worte: das an der Spitze eines Stabes getragene 
Wappenschild einer Bruderschaft heiBt u-wui-bard ysein-AuBerstes-der Stab‘, 
die Spitze des Stabes (388 b) (vgl. § 3). Es ist jedoch auch méglich, durch 
bloBe Nachstellung das Genetiv-Verhaltnis zu schaffen: taobalré wualdx kix 
90,19—20 Bittgabe der kleinen Sonne; ax téu, ax si’ts 90,25 Herren der Kalte 
und der Wolken; pa ri kakik tsém xuyip 242,16—17 auf den Luften der 
Gipfel der Berge. Vielleicht sprache man da aber richtiger von Zusammen- 
setzungen (wie etwa franz. Féte-Dieu). 


12. Am haufigsten und fiir die Form des Satzes am wichtigsten sind die 
unter IV aufgezahlten Bildungen. Sie sind nahezu dativisch (vgl. besonders 
suté 124,10; 134,17 warum?) und stellen so die einzige kasusartige Reihe der 
Sprache dar. ¢é (IV 3) hat aber oft auch fast nur den Wert eines Verbalaffixes 
(s. § 8, 9; 290) oder -postfixes 25 (dies Wort im Gegensatz zu den Verbal- 
pra fixen der indogermanischen, ugrischen, kaukasischen, DEETERS, KZ. 64.77, 
Sprachen und wohl auch des Jenissei-Ostjakischen, Ung. Jahrb. XIII, 303—4 
gemeint), oder eines allgemeinen Objekts = ,dafiir, dazu‘ etwa (ich kann nichts 
dafiir, dazu tun); etwa in Beispielen wie: mi Sinkon tax cé 128,12, ,,ich richtete 
damit nichts aus“ (ich war ihm nicht gewachsen), brachte es nicht fertig; vgl. wwe 
katkonik ¢é ri toxbal 130,25 ,,wenn du doch dagegen ein Lésegeld aufbringen 
wolltest!“; mi kalax tax, wuent kinndu cé? 222,23 ,,’s ist keineswegs klar, ob ich 
solches denn auch kann“ (vgl.222,6,9) ; Sispit Canim, Sinkoxtdx rutsixdl ¢é 108,12 
wart ihr gleich gekommen, hatte ich die Ankiindigung der Sache vollzogen‘; 
Sat ko, kimbix ¢é 224,6—7 ,,gar nichts ist, (was) ich dazu sage“; rumdl mi 
Simpitik, sur kabix cé, reé kinté... 222,2 ,,deswegen bin ich gekommen, was 
du dazu sagst, damit ich hére.. .“ (reé $ 10 III] 3 auch allgemeiner, neutraler 
Bedeutung, deswegen oft Nebensatzeinleitung, s. § 13). Ein anderes verbales 
Affix lokalen Ursprungs ist ganz sicher :wwi (s.o. § 4) Oberflache... tritt 
an verbale Wurzeln in mannigfacher Bedeutung (vgl. 301), z. B. k-i3-bé-wui 
124,2 ,,macht, daB ihr fortkommt!“ (:be gehen) ; k-in-tsix-wui’ 74,6 ich bringe 
Brandopfer (:tsix reden) ; k-iS-el-wui’ 240,9 (:el herausgehen) ihr geht besor- 
gen; ats in Rowui’ wuardl ci wua é6é 122,26—27 gut ich befinde mich hier in 
Ae Hittte (:Ro(2) sich befinden) ; 5-a-ta-wui’ 128,21 du hast angefragt (-ta 
ragen). 


24 Etwas anderes in deutscher Wiedergabe als den Nominativ anzuwenden, ist 
wohl nicht méglich. Selbstverstandlich entspricht aber die Stammform (des Kité und 
des Ungarischen) nicht genau dem deutschen Nominativ. 

25 Daraus, daB ¢é nach dem Verbum oft den Ton auf sich zieht, kénnte man woht 


schlieBen, daB es eng zu ihm gehért; aber auch das véllig dativische é@ hinter dem Verb 
zieht den Ton auf sich (§ 8). 
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Daneben aber wird IV in geradezu dativischem Sinne gebraucht: in 
wuetam tax, su kimbix ¢é xun ali 94,19 ich weiB nicht, was ich sage(n soll) 
(zu) einem Madchen; kinya cé xun is6k 114,31 ich gebe (es) einer Frau; kaya 
cé wua tatd’ 202,16 du beschenkst diesen Alten; aré risokil kimbdn ¢é ri itsibal 
192,60 die Frau ich mache ihr eine Verhexung (vgl. kinkox6 xun itsibdl ée 
risokil 192,11 ich fiige zu eine Verhexung der Frau mit de) 2°; kamé cawué 
112,16 Dank (sei) dir; ¢e wua (= cewua 377b?) kawudx cuwué la ,mam 
224,6 also du wiinschst von mir ,den Alten‘; Aida’ ¢ué 122,16 sie rufen mir; 
at kabix €ué 132,11 du sage mir; mu kawuax tax cé raci 92,15 nicht begehre 
nach diesem Manne; kuyd’ sikyé tak ral 192,15 sie gibt ihren Kindern (sz 
kinyd@ ¢i kyé wual-kudl? 194,5 was gebe ich den Kindern?); ko ¢ix xun nu 
kulél, kimban cé 192,8 es existiert noch ein Feind von mir, ich mach’s ihm; 
kuban cé ri xin, wue kuya cé 126,17 er tut’s einem andern, der’s ihm ,,hin- 
gehen 1aBt (eig. gibt). Ob in einem Satze wie: kimbixnd’ cé wue kardx wua 
wuaskil 224,7 ,ich werde meine Frau fragen, ob sie es wiinscht‘ das Komma 
hinter ¢é und hinter kardx zu setzen ist, ist auch im Hinblick auf kimbixnd cé 
wua wuaskil 222,23 nicht ganz sicher zu sagen, aber wohl moglich. ¢e steht 
so besonders bei Personen nach den Verben ban machen, bi(x) reden, /ok lieben 
(108,4), Za sagen, ta fragen (128,20), tad bitten (kintad ri pudk ée ri mi’s 
128, 25—26 ich erbitte das Geld von den Ladinern), ya geben. 

13. ¢é ist wohl im allgemeinen nicht Einleitung eines Nebensatzes; ée kann 
man aber manchmal kaum anders auffassen: aré wua kamik mi Sinto Ce wua 
kibix tix wua wual-kudl 102,1 eben habe ich vernommen, was ihr sagt uber 
unser Kind. Eine iiblichere Einleitung ist aber rec, also etwa ,damit, dafiir’ (aus 
fiir es‘): are uts wuet kukamik, réé ma ko tax, krild 122,6 gut, ob nicht sie- 
stirbt, damit (,,gut war’s, wenn sie stiirbe, damit ...“) es nicht ist, (daB) sie- 
sie-sehen; la mi kot kunubdl, reté kinya ¢é xun iS6k 114,31 gibt es nicht ein 
Mittel, damit ich es gebe einer Frau; wuét in iSok ¢ik, reé uts, utstdx, kinwuild, 
Spetik cué 92,10 wenn ich (ware 319) eine erwachsene Frau, damit, (ob) gut, 
(ob) schlecht, wiirde ich erkennen, es kommt zu mir (d. h. wirde ich erkennen, 
ob zum Guten oder Schlechten...). Doch ist der Gebrauch von reé durchaus 
nicht auf die ,,Nebensatz“einleitung beschrankt; es hei®t auch ,fur, von’, 
manchmal fast genetivischer Bedeutung: mi ¢uxdtkandk wua bard rec wua 
katbaltsix 148,12—13 er soll weitergeben den Stab des Amtshauses; Sinkambik 
wua kunubdl reé wua si tikép si bik 116,16 ich habe mitgenommen das Mittel 
vom Vogel Buk; Cawuiltend sin a x@’ rec wua nabé 84,5—6 besorge das Wasser 
fiir den Ersten; wua sikd! reé wua masdt 226,11 die Fanger fur die Hirsche. 

14. Sind die Kasusandeutungen also nur embryonal, ist besonders das 
Subjekt-Objekt-Verhaltnis am Nomen durchaus unbezeichnet (§ 25), besteht aber 
ebenso zweifellos 27 (z. B. mi kakoxoré’ wua sin kotsi’x ¢u wua xuylip 120,3 


26 Ebenso kutaoré’ tokép ¢e wua u wud 140,5—6 er erfleht Wohlwollen fiir 
seine Nahrung; arela retal ¢e wua kimbix in 272,9—10 so die Deutung dafiir, die 
ich sage? 

27 326; es ist vielleicht die — wenigstens fiir die Sprachwissenschaft — grdBte 
Leistung dieses Buches, daf sein Verfasser diese, uns ja durchaus gewohnte, Struktur 
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du bringst doch mein Blumenopfer auf dem Berg; aré wua isok mi Suyare’ 
wua u é’ Cuwué 116,30—31 diese Frau gab ihren Mund mir) —, so sind daftr 
die deutenden Elemente 28 und die possessiven, die in einem wichtigen Punkte 
sich berithren (s. § 10 B.3,6 und unten d.) von groBter Bedeutung. . Die 
Sprache verfiigt iiber zwei Demonstrativa, die aber in mannigfacher lautlicher 
Verwandlung, Verstarkung und Verkiirzung auftreten (290—92), wie auch 
der Bedeutungsmittelpunkt, die reine Deutung, sehr verschiedene Ausgestal- 
tungen erfahrt. Phonetisch etwas bedenklich bleibt nur, daB das ferner deutende 
wua auch die Nebenform Ja’ (in reverentialem Gebrauch; z. B. 82,20) haben 
soll (291). 

Das naher deutende aré’ hat diese vollste Form als Satzeinleitung, wenn 
das Verbum hinter ihm steht und so sein zugehériges Nomen von ihm trennt: 
aré kibano utsil diesen tut Gefallen (290) 29. Doch auch: aré wua sin i éak 
patdn 80,23 dies ist euer Amt und. Dienst; Sané’ aré u patdn wua sin 
kanteld 98,8 dies eben ist die Aufgabe der Kerzen (Sané’ darauf... da 368 a); 
und su ri nu patén? 112,11 ,,zu was dann auch meine Arbeit?“ eig. etwa: was 
(ist) 89 die meine Aufgabe?“ 


Sonst lautet das naher deutende Demonstrativ aré, ré’, re, r, e, ri (dies 
im letzten Beispiel). 


Die Funktionen der beiden Demonstrativa gehen ziemlich parallel, nur 
die letzten Funktionen (unter e.) entsprechen einander nicht: 


I. aré Il. wud 31 


a) adjektivisch: aré cikép dies(es) a) wud cikép jenes Tier 
Tier 


als die gewohnliche des Kiéé nachgewiesen hat. Es ist selbstverstandlich das richtige 
Bestreben, fiir jede Sprache die entsprechende Grammatik zu schreiben, und ihr nur die 
Reihen zuzuweisen, die wirklich in ihr vorhanden sind. Es war aber auch dieses an und 
fiir sich richtige — und schwierige! — Bestreben zu iibertreiben méglich. 

28 Man darf dariiber nachdenken, ob die beiden Erscheinungen: Fehlen der 
Kasus, Vorhandensein der Demonstrativa, in einem Verhialtnis stehen. Man denkt leicht 
an die Bantusprachen mit ihrem Reichtum an (Reihen des Nomens und) Deute-Elementen 
und ihrer Beschrankung an Kasus; an die Uralaltaischen mit ihrer Fiille von Kasus und 
ihre Beschrénkung im Gebrauch der Demonstrativa, iiberhaupt der Pronomina (und 
ganzlichen Mangel an Reihen beim Nomen). Diese Verhiltnisse in Worten zu begriinden 
versuche ich noch nicht. Hier haben wir also keine nominalen Reihen, keine Kasus, 
aber Demonstrativa; ahnlich etwa wie in den polynesischen Sprachen. — 

79 Ob nicht etwa aufzufassen ist: dies tut (als) Gefallen? Aber wie das ent- 
scheiden? 

30 Es ist sozusagen selbstverstandlich, da® eine Kopula hier nicht existiert: in 
aladx 264,15 ich (war) klein, mi in aldx 264,17—18 (mit der Verbalpartikel mi); in da 
wuaskil 266,6 ich (bin) dein Weib; at aldx 264,13 du (warst) klein; ydp wuaSkil 164,5 
krank (ist) meine Frau. Wohl aber existiert das Verbum ,vorhanden sein‘ ko(l), und 
zwar durch seine besondere Flexion (Nicht-Flexion s.§ 21) an besondere Stelle geriickt 
im grammatischen System. 

3 Auch wua: in mo wuilom tax wud xun-yabil 92,7—8 ich nicht gesehen (habe) 
jene eine Krankheit (vel. 317). 
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Lv aré Il. wud 
6) satzeinleitend (s. 0.): aré ri kin- b) mi Sinnatéx wua Simbané ich 
wuax in das (ist) das, (was) fiihlte nicht, was ich tat (vor wua 
ich wiinsche. ware da also das Komm zu 


setzen). Auch wwé als ,,Relativ- 
satz“-Einleitung witrde hierher 
gehoren (298; § 15) 32. 

¢) verstarkend ré’: in-ré ich!; auch c) inwua 88,16; 132,25; 142,4; am 


am Verbum: kinkoxo-ré’. Verbum kimbanwud. 

d) Possessivum der 3. Person: r d) allgemeines Possessivum: wu-dl 
(neben w) vel. r-il u mak 3386 u. Kind 331 6; wua-kdn FuB 130, 
ilmak; is u €Gc,is u kau, ts r-ati’, 2933 = (Verwandtschaftsnamen, 
i$ u mdm 218,25 Ihr seine Miit- Korperteile). 


ter, Ihr seine Vater, Ihr seine 
Ahnfrauen, Ihr seine Ahnher- 
ren; k-in-r-ild ,er sieht mich’ 
neben k-in-u-tord er befreit mich 


(S-t 'S' 17) 
é) -e :ci aré = é an ihn, ihm (s. e) Identifizierend (das Genauere s. 
o. § 12) 291 ¢) auch sich berthrend mit 


aré). 


15. Beim Fragepronomen finden wir die weitverbreitete Scheidung 
zwischen ,wer?‘ din, (a)Zinok und ,was?‘ su, sur; adjektivisch ciké, aciké 
(297). Den vielleicht naheliegenden, aber doch durchaus nicht gewohnlichen 
Ubergang des adjektivischen Fragepronomens ins Relativpronomen finden wir 
hier nur in ganz vereinzelten Beispielen: ma wuetam tdx u bi’ ri kix, ciké 
katsaé ¢é 180,7—8 (du) weiB(t) nicht den Namen des Tages, welchen du 
vergessen hast; ahnlich sur als Einleitung des abhangigen Fragesatzes: kata 
hut, sur kimbix cé ri kotsi’x 74,9 hore denn, was ich sage uber die Blumen. 
In den allermeisten Fallen ist aber die Art, wie ein untergeordneter relativer 
Satz (oder ein untergeordnetes Satzstick) geschaffen wird, eine ganz andere. 
Es fehlt oft meist jede formale Andeutung; manchmal wird der ,,Relativsatz” 
eingeschoben, manchmal noch ein wua davor (§ 14.II.b.): are uts ri xun, 
Sakambik 134,8 ist gut die eine, (die) du angebracht hast; aré wua kamik Sa 
utsoxdl, mi kinya'd-kanék 76,16—17 ,,das heute (ist) nur Botschaft, (die) 
ich bringe (und) hinterlasse“; rec kato, kimbix Cawué 74,14 ,,damit du ver- 
nehmest, was ich zu dir sage“; Siwuild ri kotsi’x, Sinyaé Ciwué 74,27 ihr habt 


32 wué bedeutet nach 389 wenn, falls, da, weil, vielleicht daB, doch wohl, ob, ob 
wohl, Erklart sich nicht vielleicht die Mannigfaltigkeit dieser Bedeutungen daraus, daB es 
sich hier nur um ein satzeinleitendes, verstarkendes Element, eben das ferner deutende 
Demonstrativum handelt? 

33 Ob die ,,weiche Gleitsilbe“ -wu- auch hierher zu stellen ist? Das Verbalprafix 
in wue-kdm (389 b), wu-exel (ebd.), wu-etam wird wohl kaum hierhergehéren. Eine 
Deutung ist mir nicht bekannt. Als einen rein phonetischen Einschub kann man -wu- 


kaum auffassen. 
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gesehen die Blumen, (die) ich dargebracht habe euch; ma ko tax xun, 
kinyakanok 74,18 nicht ist einer, (den) ich iibergehe; awuéé wua xun kotsi’x, 
mi skoxé éupdm wua kix sékx! 78,16 dein ist eine Blume, (die) geboren 
wurde in die Welt; mi kot, Sinrikd’ pa ri 6é 148,1 nicht ist, was ich getroffen 
habe auf dem Wege = ,,Nichts ist mir auf dem Wege zugestofen“ **; mi Sa 
ko xin, tikanaxik pa ri 66 148,6 daB auch nicht einer sei, der... auf dem 
Wege zuriickbliebe; wué ko xun ati, kukamsdx ri-kué, kukdm raci 268,21 
wenn ist ein Mann, der tétet den Zopiloten, stirbt der Mann. Weiter: aré ri 
xin, Sinkamé, ri xun is6k, ma uts tax 132,28 da die eine, (die) ich mitbrachte, 
das eine Weib, (ist) nicht gut; arewud’ ri toxbdl, kiny@ Cawué, kawuetamdx 
74,9—10 dieses Lésegeld da, (das) ich gebe dir, rechne du_.eS..an; 
ri kotsi’x, kinkoxd, $a kixép kap perdx 188,2 die Opfergaben, (die) ich 
darbringe, (sind) nur vier doppelte Teile; e wwa dx Saxoldp, kika- 
saxkoék wua fe’, matre’ ko, éuband, mat cukiptaxik! 214,17. daB doch den 
Tanzern, die fallen den Baum, nicht ware, (was) machte (ihnen etwas), daB 
er nicht breche; are/d’ ra wuaci'il, Sakamel6k, Cawuesdx Canim! 122,25—26 
diese da deine Genossin, die du mitgebracht hast, schaff schleunigst 
hinaus! — wua wird eingeschoben, wohl dem ,,Relativsatz‘‘ vorgeschoben: 
Sintdo, wua kabix 106,10 gehdrt habe ich, was du sagst; mi Sinto 
wua xu pdx, wua Sabix, uts Sint6 86,14 ich habe verstanden das eine Stiick, 
das du gesagt hast, gut habe ich verstanden; wwe mi ¢atad’ ri tsix, wua kim- 
bixbik cawué 106,13 wenn du nicht verstehst die Worte, die ich zu dir sage; 
aré’ kinyd’a@ wua sin kantelad, wua wuaxSakip peso kantelad, wua Sataobik, 
arewud kinyd 98,10—11 ich gebe die Lichter ab, die Lichter fiir 8 Pesos, 
die du erbeten hattest, die hier bringe ich; ¢ayd’ ¢é, wua kuriix 140,25—26 
gib ihm, was er ersehnt; arewud’ kudx, wua kinté 106,17 dies winsche ich, 
was ich weiB = ,,Das nun begehre ich zu vernehmen‘. Das letzte Beispiel 
kann man vielleicht schon anderswo einordnen, wie es die Ubersetzung des 
Herausgebers andeutet: Vorgang wird zu Vorgang gefiigt — ohne daB es sich 
gerade um ein ,,relatives“ Verhaltnis handeln mu8. Die Beispiele fiir diese 
Strukturen, die sehr zahlreich sind, sind aber meist ihrem Bau nach ein- 
deutig (s. § 23). 

16. Der Vorgangsausdruck geschieht in den allermeisten Fallen durch 
die Vereinigung einer Tempus- oder Modus-Partikel und der ein oder zwei 
das Subjekt und das Objekt gezeichnenden Personal- oder Possessiv-Zeichen 
mit der verbalen Wurzel. Die Analyse der die Person bezeichnenden Ele- 
mente scheint einfach; aber hier zeigt sich einmal sehr deutlich, daB die 
Erkenntnis des méglichen, ja wahrscheinlichen Ursprungs durchaus noch nicht 
die Erkenntnis des Seins sein muB, indem das entwickelte Sein sehr viel kompli- 
zierter sein kann als dieser scheinbare Ursprung. Komplizierter ist aber noch 
die Verbal bildung; hier finden sich fiir uns iiberraschende Dinge (§ 24). 
Bei der eigentlichen Konjugation haben wir zwei Formationen zu unter- 
scheiden, die wir wohl passend zur Veranschaulichung mit der subjektiven 
und objektiven (bestimmten und unbestimmten) Konjugation des Ungarischen 


34 Vel. Anm. 30. 
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vergleichen kénnen: die erste enthalt nur eine Beziehung auf ein Subjekt, die 
zweite auBerdem auch eine Beziehung auf ein Objekt5. Bei der subjektiven 
Konjugation sind die Subjektzeichen zum Teil offenbar identisch (in der 
1. Person Sing., der 1. Person Plur. und 3. Person Plur.) mit den pronominalen 
Elementen: in, ox, ise:ye 36 (§ 10.A.1.4.6.). In der 2. und 3. Person Sing. und 
der 2. Person Plur. treten aber neben den pronominalen Elementen vielfach auch 
die possessiven auf, so daB also neben at (A. 2) a (B.2), neben a (wohl aus 
are (A. 3. gekiirzt) w (B.3) (und Nicht-Bezeichnung), in der 2. Person Plur. 
neben is (A. 5) i (B.5) auftritt 57. Vor diese Personalzeichen tritt als Zeichen 
des Prasens &, des Prateritums §, des Imperativs ¢ 8, vor die Verbalform (vgl. 
aber noch mi in alax Anm. 30) haufig noch mi 359 0. 


Wir finden also Doppelformen ziemlich haufig, Formen, die den Reihen 
A. oder B. (§ 10) entstammen, bei demselben Verbum, wie L. Scu. J. auch 
richtig hervorhebt (303). Ohne merkbare ,,formale“ Bedeutungsdifferenz gibt 
es: k-i-bék ihr geht 174,18 neben k-is-bék ihr macht euch auf 96,2; 98,9; 
164,14, $-i5-bék 142,2 und ¢-is-bék 176,22; k-at-bé 86,16; 106,15; 128,15; 
k-at-bék 102,2,15; 106,6; 116,11; k-at-bér@ 86,9; $-at-bé 122,18; é-at-bék 
114,29 2. Sing.; und k-a-bék 164,8 3. Sing.; aber auch — als 3. Sing. — 
k-u-bék 180,2, k-u-bé 86,13, kbék 116,2, kbé 116,21, 5-u-bék 130,13, &-u-bé 
116,2, é-bé 148,20. 

k-i-binik ihr wandelt 236,20 (woneben &-i-bi-md’ 152,18 ihr sollt los- 
gehen heranzuholen...), mit der 3. Sing. k-u-bin-ré er wandelt 140,26, hat 
neben sich k-is-binik ihr wandelt 232,14, k-i3-bin-cu-wud’ ihr schwebt umher 
142,2, k-is-bin-Cik 170,22; 250,16; k-is-bin-ciré’ ihr wandelt 78,12; 140,18—19 
und als 2. Sing. k-at-binik 94,1; die 3. Plur. k-ye-bindiré 148,5 sie wandeln 
~umher und k-i-binik 142,18 sie wandeln. 

Ebenso steht £-ye-¢a’ sie sagen 244,17 neben (k-i-¢d’ 248,3? und) ket’ 
230,3; 232,6,24; 238,2; was wohl noch keine groBe Differenz ware; wir 
finden aber neben der 2. Sing. k-af-¢d’ 86,16; 114,34; 158,8; k-at-c'abéx du 
sprichst 122,19; 184,16 und é-at-wud 194,2 (aus é-at-cawud 376b) auch 
k-a-éd’ 182,1 und k-a-¢'audk 246,25; als 3. Sing. k-u-C' abex-ld’ 184,22 spreche 
er doch neben &-¢d’ 158,60; §-d’ 182,22; und die 2. Plur. k-is-¢'auok 196,17 
sprecht deutlich. 


35 Vel. noch DLZ. 1933, 170. 

36 j-e nur phonetisch (283) ye auch? 

37 Diese Tatsachen erinnern an jene merkwiirdige Stellung der 2. und 3. Sing. 
und der 2. Plur. in der alten Flexion des idg. Prisens. Wie MEILLET vorziiglich 
beobachtet (Bull. d. 1. Soc. d. Ling. 32,197) und dies SPECHT aufgenommen und 
weitergebildet hat (KZ. 62,76 Anm. 2). Wir sehen auf allen Gebieten dasselbe: je genauer 
man die Sprachen kennenlernt, desto komplizierter werden die Grammatiken. Die ein- 
fachen Grammatiken afrikanischer und polynesischer Sprachen verschwinden, sobald man 
Texte in diesen Sprachen bekommt. Allerdings konnen wir uns eine Zeit vorstellen, wo 
die Charakteristik — nicht freilich die Grammatik — dadurch vereinfacht werden kann, 
da& wir fiir die Eigentiimlichkeiten der Sprachen entsprechende Termini haben. 

38 Als Futurum gilt noch das Prasens mit suffigiertem -na; sowie eine seltenere 


Form (302). 


944 Ernst Lewy, 


Neben k-u-kamik er stirbt 268,12; 274,13 steht k-a-kamik 262,14,22, 
274,4, woneben weiter S-kam-ik 192,1,4, s-kam-on 196,13. 

Eberiso neben k-u-pitik er wiirde kommen 202,4,5; k-u-pi-nd er solk 
kommen 108,6 k-a-pitik (Ca wut) er tritt (vor dich) 202,24; §-pitik 110,5. 
Als 2. Sing. $-at-pitik 106,19; 108,20; als 2. Plur. s-is-pit 108,12. 

2. Plur. §-i3-kamalok 156,24 ihr habt freundlichst gebracht: ¢-i-kamelok 
110,21, k-i-kamik 250,1 ihr nahmt an, $-i-Ramd 242,12; 254,12; k-a-kamo 
122,1 k-a-kamelok 122,4,27; 174,15—16; k-a-kambik 174,16,18, 178,4,25, 
180,6, s-a-kamlok: 246,19, 2. Sing.; S-u-kamalék 86,21, $-u-kambik 204,11, 
k-u-kamawui’ 186,18, k-u-kamlawud@’ 202,17 3. Sing. 

Das haufige k-a-sazé du verzeihst hat neben sich k-at-saé 180,8 du hast 
vergessen; und 2. Plur. k-i-saéé 232,10. 

Wie dieses Nebeneinander possessiver und personeller Fassung zu ver- 
stehen ist, kann ich nicht sagen. Es spielt weiterhin bei der objektiven Konjuga- 
tion auch eine Rolle und ist eine Tatsache. Daf bei den subjektiven Verbal- 
formen die personalen Elemente das Normale sind, diirfte man aus der 
Seltenheit der possessiven an dieser Stelle schlieBen. DaB bei der Verteilung 
auch rein lautliche Griinde eine Rolle spielen, ist wohl deutlich und wird von 
L. Scu. J. (303) betont. Doch glaube ich nicht, daB® lautliche Willkur ent- 
scheidet; es scheint, daB eine Anzahl haufiger Verbalwurzeln in den betreffen- 
den Personen (2. 3. Sing. 2. Plur.) nur mit den possessiven Elementen auf- 
treten, wie ban machen, bi(x) reden, kox legen, kuy verzeihen, /ok lieben, (ein 
Opfer) annehmen, rik suchen, ¢ap greifen, ta fragen, horen (= #6), tix ge- 
nieBen, fox bezahlen, fuy sich kauern, ww-il anschauen; wahrend andere stets 
mit den personalen Elementen verbunden werden, wie of eindringen 
(é-at-ok-te-nd 82,14 méchtest du doch eintreten, k-i$-okik 92,23 ihr geht hinein, 
k-ok 70,10 er geht himein, 5-6k 124,8 er ging hinein). Bei ai beobachten findet 
sich neben k-at-kaipé 258,7 komm, sorge fiir... und $-is-kai-Cix 258,25 ihr be- 
trauert ihn, k-is-kai-m-pé 172,9; 214,7 kommt und habt Acht, k-is-kai-pe 256,20 
behiitet ihn, &-i5-kai 172,19 habt Acht, und $-kai-ré 98,16 er hat wahr- 
genommen auch k-u-kaik 186,13,19, das aber bedeutet ,er sieht aus‘, d. h. deut- 
lich intransitive Bedeutung hat — bei possessivem Element. Vergleichen wir 
aber ¢-i-kasix 164,13; 166,5 fiihrt ihn herbei, vorbei (transitiver Bedeutung 
also) mit (3-kaS-ik 100,14 ist voriibergegangen, 5-kas-ré’ 90,28; 172,17 ging 
von statten, vortiber und) k-at-kaS-l6k 152,2 komm vorbei, k-i§-kaSék 154,21 
geht vorbei (intransitiver Bedeutung), so konnte man héchstens den Gegensatz 
zwischen transitivem und intransitivem Gebrauch mit einem Gegensatz zwischen 
possessiven und personalen Elementen verbunden sehen. In den anderen, oben 
angefuhrten Fallen 39 konnte ich aber davon gar nichts sptiren, so daB man 
wirklich an eine Wahlfreiheit, die individueller Willkiir 4° itberlassen bleibt, 
denken muB. Auch eine Beziehung zu der objektiven Konjugation habe ich 
nicht entdecken kénnen. Vielleicht aber gibt eine ganz volistandige Behandlung 


39 Vel. noch k-at-kexé’ 200,11 du bleibst neben k-u-kexé’ 70,6; 116,22; 134,15 er 
bleibt; k-at-¢’abéx sprich du neben k-u-¢’abéxld’ spreche er doch (s. 0.). 

40 §-at-yd-bi-¢é 204,11 du hattest (sie) ihm geschenkt, obwohl ya sonst stets mit 
der possessiven Reihe verbunden auftritt. 
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aller verbalen Wurzeln mit ihren Formen uns doch noch Aufschlu8 iiber die 
scheinbar regellose Verteilung der personalen und possessiven Elemente in den 
genannten Formen. 

17. RegelmaBiger, oder wenigstens als regelmaBig leichter erkennbar, ist 
die Struktur der meisten objektiven Formen. Das reale Subjekt wird hier nach 
dem Tempus- oder Moduszeichen und nach dem Zeichen fiir das Objekt 
gesetzt, dieses Subjekt aber in der Form der possessiven Elemente (10. B.) 
also etwa: du hilfst mir = jetzt-ich-dein-helf- -in-a-tod 21215 (304,.326). 
So die meisten Formen; doch kommen Ausnahmen, Ersetzung des Possessi- 
vums durch das Personale, besonders in der 1. Person als Objekt, vor 
(326—29). Das Schema ist so (ich gebe nur die Formen, die ich in den Texten 
gefunden habe; Ubersehenes ungerechnet, und fiir die regularen Formen immer 
nur einen Beleg): 


Subjekt Op bpjrenk 
mich dich ihn uns euch sie 
ich 6. -at-in- 10. -a-n-*? 22. -is-in- 
du 1. -in-a- ll. -a- 
er 2. -in-u- 7. -at-u- 12. -u-r-** 18. -ox-u- 23. -i§-a- 
3. :-in-r- 13. :-r- 
wir 8. -at-ka- 19. -ox-ka-** 24, -is-k(a)-*° 26. -ye-k(a)- 
(:-ak-) 27. :-i-ka- 
ihr 4. -in-t- 14. -ik-i- 
-lk-a- 
sie 5. -in-ki-*! 9. -at-ki- 15. -i-ki- 20. -ox-ki- 25. -iS-ki- 28. -i-k(i)- 
16. :-i-k- 21. :-ox-r-** 29. :-ye-ki- 
(:e-k-) 
17. :-i-r- 


1. S-in-a-ya 128,18 du gabst mich. 2. k-in-u-tord 276,3 er befreit mich. 
3. k-in-r-il6 194,13 er sieht mich. 4. k-in-i-koxd 164,6 ihr steckt mich. 5. k-in- 
ki-y6k 182,15 sie verspotten mich. 6. k-at-in-yd’ 180,13 ich lasse dich. 7. k-at- 
u-tod 178,25 er hilft dir. 8. k-at-ka-wuiybéx 86,14—15 wir erwarten dich. 
0. §-at-ki-kamd@ 166,10 sie holten dich. 10. k-a-n-kamesdx 270,13 ich tote 
ihn. 11. k-a-siké 124,6 du riechst ihn. 12. k-u-r-ilikpé 258,12 er sieht ihn. 
13. k-r-esdx 206,14 er veranstaltet ihn. 14. é-ik-i- tabik 104,9, ¢-ik-a-tdbik 
224,15 horet ihr es. 15. $-i-ki-yd’ 252,25 sie gaben ihn. 16. S-i-k-laré 
80,21 sie schauten es. 17. k-i-r-ilapind 192,8 sie kommen und sehen ihn 


41 §j-ki-yaé 260,24 sie gaben mir? 

42 Aus atin. 

43 Die 328 angefiihrte Form -u- ist formal von der subjektiven nicht unterschieden; 
so habe ich sie wohl iibersehen. 

44 &ox-ka-t6 148,15 ,wir haben gehdrt‘’ kénnte dazu fiihren, k-ak-to 142,21,22 ,wir 
bitten‘ aus *k-ox-ka-t6 herzuleiten (340a), zumal k-ox-ka-taéd 140,7 ,wir bitten’ daneben 
liegt. Neben kakté steht kak-dx 142,22 ,wir erflehen‘, Wir haben in dem k-Tempus bei 
dieser Form (19) mit verschiedenen Dissimilationen, Assimilationen, Haplologien zu 
rechnen. Mit Kakdx...kakt6 vgl. §-i-r-ax tax §-e-k-td ruk éuéakdn 182,20—21 sie wollten 
nicht fragen beim Wahrsager (vgl. § 23). 

45 k-ox-r-il 67 u. sie sehen uns. 

46 § f-j16 88,19 wir sehen euch (s. 373 a). 
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(krilpind 192,11), S-i-r-ax 182,20 sie wollten ihn. 18. é-ox-u-t6 118,3 er 
hére uns. 19. k-ox-ka-ban 274, 21 wir tun (!) 20. é-ox-ki-tid 206,13 sie 
beiBen uns. 21.s. Anm. 45. 22. h-i-in-kulbd’ 232,2 ich lade euch ein. 23. k-ts- 
u-tdkbik 152,17 er schickt euch. 24. k-i5-k-esdx 244,24 wir befreien euch. 
25. k-iS-ki- lar 232,3 sie befreien euch. 26. k-ye-k-il- dg 184,12 wir sehen sie 
nicht. 27. k-i-ka-esdx 234,18 wir befreien sie. 28. $-i-ki-yad 242,14 sie gaben 
sie. 29. k-ye-ki-torik 238,22—23 sie befreien sie. 

Viele Formen sind ganz regelmaBig gebildet. Auch in den Formen 
12. k-u-r-il-, 17. k-i-r-il-’ jer sieht ihn‘, ,sie sehen ihn‘ und 21. k-ox-r-il-- ,sie 
sehen uns‘ sind deutlich Reihen sichtbar, in denen Objekt und Subjekt in der 
-r-Form des Possessivums auftreten (§ 10. B.3.6.). Freilich ist das -w- in 
k-u-r-il-- auch Possessivum; der allgemeinen Regel nach sollte da das Per- 
sonale stehen. Aber der vélligen Analyse widersetzen sich allerorten die Reihen 
der Personalzeichen am Verbum. Die 3. Person als Subjekt und als Objekt 
wird ja oft gar nicht bezeichnet (329)47. Analogiebildungen miissen ja hier 
entstehen. Die Formen der 1. Plur. mit dem Objekt in der 1. Pers. Plur. haben 
offenbar einen reflexiven Sinn (304—5; vgl. etwa span. marcharse, irse, 
Hanssen, Spanische Grammatik, § 48.3). Noch merkwiirdiger ist aber, daB fur 
-i§-in- 22, auch -iS-nu- vorkommt: &-iS-nu-sikix 74,27—28 ,ich rufe euch‘, die 
Form, die wir eigentlich erwarten sollten; Doppelformen also, wie 0. § 16, die 
auf einer Vermischung der personalen und der possessiven Reihe beruhen. 


18. Die groBe Rolle der Possessiv-Elemente (§ 11, § 17) sehen wir auch 
noch in der eigenartigen Form, die L. Scn. J. Partizipium prateriti passivi nennt 
(3167; 294,2; 3266). Sie ist bezeichnet durch ein -m 48, das an die Verbal- 
wurzel mit Hilfe eines Vokals geftigt wird, wenn sie konsonantisch auslautet. 
In den Texten erscheinen Beispiele wie: ronoxél ru sult, ru pas u baném! 126,1 
alle seine Kopf- und Giirteltiicher ihr gemachtes, d. h. sind von ihr gemacht; 
u rikom wua yabil 90,16 sein erreicht die Krankheit, d. h. er ist krank (vgl. 
noch 266,19 49; 274,6—7) geworden; rumalré ni koxém wua utsoxdl 90,16 
deshalb mein danbebrat hice) die Ankiindigung; (ahnlich 278,8,10 @ koxom 
dein ...); auch /a u yadm pa ri did, ikitim alakx ... ? 78,18 ob sein gegebenes 
bei Gott, gesund (seid) Ihr... ? Vgl. noch 204,10. — Auch hier tritt in der 
1. Person an Stelle von ni ,mein‘ auch in ,ich‘ auf: in mo wuilom tax wud xun 
yabil 92,7—8 ich nicht (mo-tax) gesehen eine Krankheit. — Auch ohne das 
Possessivum: Sa kotém wua katbaltsix 150,31 nur abgeschnitten (d. h. befristet) 
das Amt; reé ats kol6m 252,24—25 um gut aufgehoben zu sein; éild’: kolomwui 
wua tatd’ 196,23 da (ist) aufgehoben dein Mann. — Bemerkenswert ist die 


47 Damit ist wohl zu vergleichen, daB auch in dem Sing. der objektiven Kon- 
jugation des Ungarischen nur ein Zeichen, das Possessivzeichen des Sing., gesetzt 
wird. Die objektive und die subjektive Konjugation ist da nicht etwa auf bestimmte 
Verba beschrankt (vgl, ung. szeretem und szeretek). Von bix, kox, rik, ta(td), ya z.B. 
finden wir auch hier Formen beider Reihen; fiir kax wohl nur subjektive. 

48 Auch das Gebilde der fi.-ugr. Sprachen, das man 4hnlich bezeichnet, hat als 
Charakter den Konsonanten m. 

49 Hier heiBt es ée wua yabil u rikém wegen der Krankheit sein erreicht; 268,6 
éu wua yabil, mi Suriké wegen der Krankheit, (die) sie erreichte. 
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Form: is-ka-wuiybé-m 162,1 ihr-unser-erwartet = wir haben euch erwartet, die 
einzige ihrer Art, soviel ich weiB 5°, 

Bemerkenswert ist diese Fiigung besonders, weil ein sehr haufiges Wort 
sehr oft in dieser Struktur auftritt: wuwetam wissen, dessen Part. Praet. Pass. 
wuetamam meist haplologisch zu wwet'dm gekiirzt ist 335 0. 

19. Es kommen nicht ganz selten Formen verbaler Bedeutung vor, die 
keine Tempus-, Modus- und Personalzeichen an sich tragen >!, Diese bediirfen 
einer etwas genaueren Besprechung, scheinen sie doch im ersten Augenblick 
recht auffallend. Die erste Gruppe dieser Formen sind die im § 18 besprochenen 
Partizipalkonstruktionen. Dann funktioniert das Nomen retd/ ,Zeichen, Kenn- 
zeichen‘... (:efdm wissen, kennen 335 6) auch als Verbum ,sich zeigen, sich 
einfinden, ...wiederkommen‘ (365): in retdl 232,1; 234,1 mit anderen Verben 
verbunden: in retdl, mi k-in-kox6 ... 232,2 ich werde mich einfinden und 
optern; Sintdbik, in retal cik 244,7 ich habe verstanden, ich finde mich ein; 
weiter at retdl 168,10; 244,14; ox retal 182,1; 204,1; 206,23; 208,30, 220,3; 
ds retdl ¢-i-yaik ... 206,8 ihr kommt wieder, gebt (Blumen). 

Ahnlich liegt es bei efém, wu-etém wissen 335 b. 


Hier treten zwar die Formen 


2. Sg. k-a-wuetumax 94,1; k-a-wuetam 114,30; 
3. Sg. k-r-etamdx 94,2; 
2. Plur. k-iS-wuetamax 78,13 

k-i-wuetamax 102,23 


also mit Prasens- und Possessiv- oder Personalzeichen auf; daneben aber auch 
Formen ohne Prdasenszeichen r-etam 3. Sg. 96,16; 126,4; 186,4; 192,15; die 
3. Plur. ky-etam 278,10; k-etamax (aus ki-e-) 124,7, und die 1. Plur. kx-etdm 
116,14 und bloBes wu-etam: in wuetam tax 94,19 ich weiB nicht; a wuet'dm 
190,29 du weiBt; i wwet'dm 164,15 ihr wiBt; wuetam su kimban ¢é 126,26 
(ich) weiB, was ich tue fiir sie; reé kintad, rec uts wuetam Cik, wue katpitik 
122,9—10 damit ich vernehme, damit ich genau weiB, ob du kommst; aré kut 
k-at-bisonik Cu ru xuylp tikdx, ma wuetam tax kardx, ko ri xuyuéip? 128,14—15 
wenn du traurig bist auf dem Berge der Gottheit, weiBt du etwa nicht, daB es 
der Berg ist? Hier scheint nun aber fast immer eine finite Verbalform in 


50 Die iibrigen Partizipien sind in den Texten so selten, daB sie in einer kurzen 
Ubersicht iiber die Sprache nur erwahnt werden miissen. Es scheint, da sie mehr in 
die Lehre von der Wortbildung als in die von der Konjugation gehéren. Grammatisch 
bieten sie nichts Merkwiirdiges. -lik hat einen resultativ-durativen Sinn (317g; 198,19; 
268,22: kas-l-ik lebendig); -nak hat die Nuance des Partic. Perf. Akt. (317—18): koé 
xun ydp pasindk ru u xolém 270,10 da-ist einer krank zerbrochen sein Schadel; xéklampé’ 
wua kam-indkx 276,17—18 gehen wir sehen die Tote; xumpd’ bendk pa béndam .. .126,2 
wenn gegangen auf die Reise; xampd’ in bendk rug... 116,23—24 wann ich gegangen 
zu ihr; wuend kiép kix béndkx 196,4—5 wenn er zwei ‘Tage verreist ist. 

51 Vorbereitet fiir diesen Zug war L.Scu. J. (vgl. Zur Kenntnis der... Sprache 
von... Tumleo 22). Uber das ,,Wort spreche ich nicht. Es geniigt hinzuweisen auf 
P. W. Scumipt, Sprachfamilien (1926), 288; wozu man vergl. ScHLreicHer, Zur Mor- 


phologie der Sprache (1859), 2. 
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nachster Nahe zu stehen; deren Personalzeichen weiter wirkt? So wird es wohl 
meist sein (182,11; 184,21) 5. 

20. Es besteht namlich zweifellos hier eine Prafixlockerheit beim Ver- 
bum — wenn ich den Ausdruck gebrauchen darf im Gegensatz zur Suffix- 
lockerheit am Nomen in den Fi.-ugr. Sprachen (auBer dem Finnischen, Lappi- 
schen und wohl auch ‘Mordwinischen ®3), im Baskischen (Cauc. IX, 121—2), 
Ossetischen (OLZ. 1933, 724), Awarischen (DLZ. 1930, 785) und sonst — 
wie L. Scu. J. auch scharf 3866 (unter tsoxpixkandk) und 389 6 (unter 
wuekdm) hervorhebt 54. Es kann also heiBen: kox-bék -tsoxpixkanok Ca tk 
210,23—24 wir brechen auf und lassen (sie) frei zu deinem Munde *5; aré 
wua wué mi §-ox-piwud’ ruk wua tatd’, -wu-eRam-lo-wud nikdx siente bola. 
202,13 wir sind hergekommen mit der Alten, bringen ein halb hundert Kopal- 
Scheiben; k-at-petik -kamé ri kotsi’x 174,15 du kommst und bringst die Opier- 
gaben (ahnlich 172,7,14); reé k-ox-bék Cu xuylp, -Cabexnd ri nim alsik... 
180,11 daB wir gehen auf den Berg, anrufen den groBen Alschik ... So wird 
wohl auch aufzufassen sein: ox retal ik... -ya-bexkré wua estakx a ¢cikép 
206,23—24 wir kommen wieder... geben piinktlich deine Tiere zurtick, trotz 
des langen hier durch... angedeuteten Zwischensatzes. 


21. Es gibt aber Falle, die so nicht zu verstehen sind: kukoxo éik Sol ri 
ka ¢ut,'ka kdu, rec -kok tax 184,6 er versetzt (es) unter unsere Ahnmiutter und 


vy) 


Ahnvater, damit es nicht weint; mi Sa ko xtin,-kanaxré ¢i’ ri bé 144,5; 212,20 
daB nicht sei einer, der zuriickbleibe am Wege; kamik-kulé tax risok, in kin- 


52 Es kénnen mehrere Griinde — selbstverstandlich — zusammenwirken. Wenn 
wir lesen ox Rkowud’ ox wir sind unser... 144,23 und dann weiter (24) -kox-ko-wud’, 
so liegt es wirklich sehr nahe, das Personalprafix fiir koxkowud in jenem den Satz be- 
ginnenden ox zu sehen; aber es gibt noch andere Méglichkeiten, wenn wir die anderen 
vorkommenden Formen (k-ox-ka-koxowui’ 236,7 z.B.) betrachten. 

53 Dort Ansatze zur Suffixaufnahme, Z, Bau d. Erzja-Mordw. § 14. 

54 Diese Prafixlockerheit hat denselben Charakter wie jene Suffixlockerheit: die 
eigenartige Struktur des Wortes in den betreffenden Sprachen, oder, wenn wir es noch 
einfacher ausdriicken wollen, die eigenartige Beziehung der Suffixe oder Prafixe zu dem 
wurzelhaften Teile des Wortes. Wenn wir nebeneinander finden: k-a-pax-rix-nd 110,6 ,du 
miBtest ausfindig machen‘ und k-a-pax-na-rix 110,7 ,du findest heraus‘ (aus pax 
messen... 362 b + rix erproben 365b, na*8, so gehért das vielleicht in denselben Zu- 
sammenhang. Ebenso wohl ox-wud ka-bandé 160,12 wir machen (uns) neben k-ox-ka- 
banowud 160,16; k-ox-ka-ban 272,13 wir machen; und wohl auch: ¢-i-mi-ni-tabik 104,12 
héret ein wenig hin, wo die rein emphatische (?) Verbalpartikel mi (359b) in das 
Verbum hineingeriickt ist, neben éikitdbik mispicik 104,9 horet gefalligst, kommt nicht 
wieder, cikatdbik 224,15,21 horet; ferner die Form k-i-ki-ci-Cap6 65,18 ,,daB sie sie doch 
erbeuten méchten“, wo ¢éi(k) verstarkend (378a) in die Verbalform hineingezogen ist 
(344 a), Zur Wortstruktur gehdrt auch die Lehre von der Kongruenz. Hier ist die Stelle 
der Kongruenz die objektive Konjugation wua k-at-u-¢’abex xun ati 92,14 wenn dich-er- 
umwirbt ein Mann; $-i-ki-td ée ri kal-kual 124,21 ihn-sie-fragen ihren Sohn. Auf einige 
besondere Falle macht L. Scu. J. aufmerksam: 248,31; 278,4. — Da in dieser Indianer- 
sprache es Prafixlockerheit beim Verbum gibt, in Osteuropa und sonstwo Suffixlockerheit 
am Nomen, ist bezeichnend weiterhin. 

55 Ahnlich k-in-ya' d-kanék 76,17; kimbixkanok 258,11, wobei man schon an Uber- 
gang von kanok zum Suffix denken kénnte (§ 24; 307). L. Scu. J. iibersetzt ,,ich bringe 
und hinterlasse“ und ,,so sage und hinterlasse ich denn“. 
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wuaitsdx 192,21 heute, daB sich nicht verheiratet die Frau, hexe ich. Fir diese 
bleibt eine Erklarung noch zu finden®®. Einfach ist sie bei dem Worte Xo ,da sein, 
vorhanden sein‘ 356 a (ronoxél wuandk ko ki kay 186,10 alle Leute vorhanden- 
ist ihr Geschaft), das eben wohl kein Verbum ist, indem es nie mit Personal- 
zeichen verbunden wird. (Der Stamm ol folgt aus dem ,,Infinitiv“ kolik [bist 
du da? la at kolik? 114,30]; und Rol hei®t als Verbum ,verweilen‘ (356 a) 57. 

Eine Gruppe bilden die Imperative, die manchmal jedes personalen und 
modalen Zeichens entbehren: Sa kuyd ronoxél nu mak 186,21 nur vergib alle 
meine Schuld; ya 254,12 gebt, ok 236,18; 250,21; 252,13 kommt herein; und 
regelmaBig negiert: ma yd yabil 182,3 schick keine Krankheit, ma kox6 2606,5, 
mabané 238,8, mubandé 202,25 ,mach nicht‘...; mit Personalzeichen (303): 
m-is-bisonik 252,3 nicht seid besorgt (208,21; 246,5). 

Ebenso die fast adverbialen imperativischen Worte: xdt, xa lauf! 2. Sg.; 
xé 3. Sg. und Plur.; x6’ 1. Plur.; xis, xi 2. Plur., die haufig noch mit anderen 
Verben komponiert werden: xdtd’ 196,25 lauf und frag, x@kamd’ 244,14 geh 
und bring, xé-kutd’ 182,22 er laufe und hole Bescheid, xdtapé 196,25; 240,4 
lauf, hol Bescheid, los, lauf, frag, x6-k-l-am-pé’ 276,16 gehen wir zu sehen. 

22. Mit den letzten Beispielen sind wir zu einem eigenartigen Punkte 
der Grammatik gekommen. Kompositionen von verbalen Wurzeln sind hier 
durchaus iiblich (vgl. § 20). Einige dieser affigierten Wurzeln haben 6fter 
eine etwas abgeschwachtere Bedeutung gewonnen, die oft schwer zu beschreiben 
ist: pe, pi ,jkommen‘ = Aufforderung, ok ,lieben‘ = freundlich °, ok ,ein- 
treten‘ = eindringlich, ik ,schlucken‘ = allmahlich, 6@ ,gehen‘ = Antrieb 
(299—301): k-i-ya-pe-lok wua si wudl-kalwudl 80,16—17 kommt reicht mir 
unser liebes Mutterkind (ya ,geben‘, pe ,kommen‘); ko tax, kakamelok cikyé 
tak akaldp 122,4, nicht ist, daB du bringst freundlich (was) fiir die Kinder 
(mit) ; ¢-ok-pi-éé 252,5 sag’s ihm eindringlich (aus -ok-0/-) ; k-at-in-kam-bik Cild@ 
ti wua &6é 122,7—8 ich bringe dich allmahlich dorthin in die Hutte. -ba, das 
Transitiva bildet, erklart L. Scu. J. aus ban machen (320); die Bildung ahn- 
licher Bedeutung: -esa aus dem Verbum esa- herausbefordern, hervorbringen 
(320). — Zur Vereinigung der Wurzeln wird 6fter ein Nasal angewandt °°: 
k-is-kai-m-pé 88,14 kommt und behitet; §-0x-be-n-kama-wui’ 210,31 wir waren 
hierher gekommen... fortzunehmen; x6-m-pé’ 208,12 laBt sie uns mitnehmen 
(:x6-pé’ 208,14 laBt uns kommen) °°; ¢-i-wu-il-am-pé 98,22 ,kommt und schaut'. 

Aber oft sind beide Teile der Zusammensetzung einander der Bedeu- 
tungsfitile oder -starke nach ganz gleichwertig: S-ok-pi-ré 202,8 er ist ein- 
getreten; k-ox1-ki?-toro%-pé’+ 230,1 0 daB sie2 doch kamen‘ uns! zu befreien* 


56 Handelt es sich hier um ,,Nebensatze“? 

57 ko tritt oft als emphatische Satzeinleitung auf: are wua wué mi $a ko kimbix cé 
104,56 ich nicht ist, ich sage dazu =,,ich meinerseits habe dazu nichts zu sagen”. 
Vgl. franz. c’est que..., engl. it is, ir. is andsin... als Satzeinleitungen. Vgl. Anm. 30. 

58 Dieses Wort tritt suffixal auch an ein Adverbium: anindkxlok 152,18 ,,flott 
gefalligst®. ; 

38 Nach L. Scu.J. 335b (xatpé) vielleicht die reduzierte Futurendung. -n- als 
Bindekonsonant ist ja sonst sehr weit verbreitet. 

60 xj{-bé-k-l-a-pé’ 208,14 spaht ihr gut aus (be+il+ pe, 336b). 
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(gewiB ein fast gronlandises vielsagendes Wort) ; ¢-i-loko-pé’ 240,9 kommt und 
kauft; ¢-i-wu-esax-pé’ 260,9 zieht (die Krankheit) heraus; k-ox- Ne ta-ndé 130,5 
wir gehen und fragen; k-i-pit ®-6k ri Cac tat 230,12 daB doch herzukamen die 
Ahnen; k-in-ték! -rik2 228,9 ich komme! suchen?; k-im-bix-pi Ce wua tatd 246,8 
ich richte es meinem Manne aus (bix sagen); k-in-ta-yd’ utsx6l 246,27 ich hole 
(mir deinen) Bescheid (300). — Kiirzungen sind hier sehr cabinet lax k-i- 
bi-md’ wua wuandk 152,18 (343 b) ,,vielleicht sollt ihr losgehen, Leute heran- 
zuholen (bi-ma = bin einhergehen + kam nehmen). 

Obwohl es gewi® zu verstehen ist, daB wir eine Sprache aus sich heraus 
darstellen und charakterisieren, gewahrt uns doch der Vergleich oft leichtere 
Anschaulichkeit. Diese Doppelverba des Kiée schaffen durch ihre Nuancierung 
der Verbalbegriffe das, was adverbiale Pra- oder Suf-fixe leisten (die hier ja 
nicht sehr iiblich sind, § 12), und schaffen auch jene Verba, deren Begriff tat- 
sdchlich ein zusammengesetzter ist, wie holen und bringen °°. 

23. Zugleich wird auf diese Weise am einfachsten Vorgang zu Vorgang 
gefiigt (vgl. oben § 15, § 20 u. § 27); was aber noch auf ganz andere Weise 
geschehen kann. Der ,,Infinitiv’‘ 6’ — auf -ik — spielt dabei eine geringere 
Rolle. Falle wie mi Soxpiwud ki sukusik wua estak kumdts reé wua Saxox 
206,30 wir kamen zu ihrem Suchen einiger Schlangen fiir den Tanz oder 
é-u-ya@ tubulik wua estak u cikdp... 206,18 ,er gebe Lahmung einigen seiner 
Tiere’ sind selten. Meist sind die beiden Verba flektiert 64: mi S-im-pitik mi 
k-in-kox6 146,9 ,ich bin gekommen darzubringen‘, oder ,ich bin gekommen 
(und) bringe dar‘ (vgl. 140,9; 146,14; 240,17; 248,8; 258,20); S-ox-pitik 
k-iS-kx-esdx pa wua tox 232,7 wir kamen euch aus der Strafe zu lésen. Vor 
das zweite Verbum kann auch ein Demonstrativum gestellt werden: mi S$-im- 
pitik, aré k-in-ya'd@ wua sin kantelé 98,10 ich bin gekommen, die Lichter ab- 
zugeben (,i 21). Dieselbe 
Fugung auch bei wiinschen: k-a-r-dx 5 ri wudl, k-u-tsukiix r-isokil 94,22 es 
winscht 6° mein Sohn, er sucht die Frau (d. h. eine Frau zu suchen). 

Bei gleichem Subjekt: kudx kinté 196,14; 260,5 ich wiinsche zu erfahren 
oder kinté kinwudx 278,6; ,sie will nicht sterben‘ mi karax tdx kakamik 


‘1 Die altere Form von pe, pi ist, wie u. a. aus diesen Zusammensetzungen her- 
vorgeht, pit; wie kal ven ko, kon (kun) von ko, ban von ba. 

82 Deswegen halte ich BrucmMaANn’s Deutung von bringen aus so-(jr) eyx- 
fir durchaus bedenkenswert. Es kénnte zur Stiitze noch angefiihrt werden, daB die ein- 
zigen beiden zusammengesetzten Verba des Tscheremissischen namiem und nankajem 
(aus naln + miem, + kajem genommen habend gehe, komme ich) auch diesem Bedeu- 
tungskreis angeh6ren. Tscher, Gram., S. 143. 

“8S. dariiber § 24. Bei dieser Gelegenheit méchte ich auf eine kleine, aber m. A. n. 
wichtige Bemerkung von E. HERMANN hinweisen: Das Futurum mit werden im Nhd. GGN. 
Ph.-hist. Kl. 1930. 427. 

“4! Vel. Porr, Witn. v. Humpotpt und die Sprachwissenschaft, CCCH, Anm.; 
Humnotpr, Uber das Entstehen der grammatischen Formen (1823), S. 6. 

* Die Flexion des haufigen Wortes ax wiinschen ist: 1. k-in-wu-ax, kuax; 
2. k-a-wu-ax; 3. k-u-wu-ax, k-a-r-ax, kuax; 4, k-a-k-ax; 5. k-i-wu-ax; 6. k-i-k-ax, kyekax, 
kekax, karax, krax, kerax. Als Konjunktiv 3. éardx 116,2, cirdx 170,6, éardx-cind 204,15. 
Praet. 3. surax 116,18, 6. Sirax 182,20. 
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266,10—11: mi kuax tdx kakamik 264,9—10; lax kawudx kathe wik pa wua 
wua €6é 106,3 ,,hast du vielleicht Ladst, zu mir in meine Hiitte dich aufzu- 
machen“ ... willst du, (daB) du mais 

Bei verschiedenem Subjekt: aré hud kabané 270,16 das wiinsche ich, 
caB du tust; are kudx kukamik 270,16—17 daB er sttirbe, wtinsche ich; mu 
Ruaxtax k-i§-pi-Ci-né 104,21 ich wiinsche durchaus nicht, daB ihr a ecenorunt 
(Ein Verb ahnlicher B edeutunas mi S-u-rlibex k-r-esdx wua Sax6x 206,14 er 
ersehnte zu vollftihren den Tanz.) 

Mit gleichem Tempuszeichen: k-u-petik k-u-¢'axd’ 72,20 sie kommt und 
wascht; k-ox-bek k-ox-tao-m-pé 96,15 gehen wir zur Werbung (tad bitten) ; 
mi k-in-¢@ tax kinyaé 104,6 ich meine nicht, ich gebe (ich gebe durchaus nicht). 
Neben k-a-ban6 rutsil ¢-a-yd'@’ ... 210,11 ,zeige dich giitig und gib‘ findet sich 
auch wieder kaband rutsil kayaé... 210,12—13 in derselben Bedeutung; 
ebenso ¢-a-bix éé ri tata’, k-a-yd’ utsix6l, ¢-a-kam-bik... 242,24—25 ,,verstan- 
dige deinen Mann dariiber, gib ihm Bescheid, nimm“ mit . . 

Etwas kompliziertere Verhaltnisse bediirfen Pleaser der Bezeich- 
nung: aré wua tata’ mi Skairé’, pa wua xa koré wua xun i mi’dl 98,16 dieser 
Alte hat wahrgenommen, (da) in jener Hiitte verweilt eine eurer Téchter; mi 
coxokkowud’, Skasik ri nikdx akap 100,14 wir sollen eintreten, (wenn) die 
Mitternacht ist voriibergegangen. Das Bediirfnis nach Konjunktionen (s. o. 
§ 13, u. § 28) ist ebenso schwach, wie nach Relativzeichen (s. 0. § 15). Die 
Griinde, die den Wandel des Tempus in den beiden zusammengeordneten Ver- 
ben veranlassen, sehe ich meist ebensowenig wie in dem Satz: arewud’ wua 
k-im-bix, wua §-in-taé ¢ix ra wualasik 86,1 das ist’s, was ich sage, was ich 
erflehe fiir dein Schicksal; wie tiberhaupt auch hier die Tempus- und Modus- 
lehre — ein Gebiet, auf dem ich noch gar nicht klar sehe — genauester Be- 
arbeitung noch bedarf. 

24. Die Gruppierung zweier Verba zueinander durch Zusammensetzung 
(§ 22), durch Prafixlockerheit (§ 20), durch relative (§ 15) oder andere (§ 23) 
Situation gehért zusammen in mehrfacher Hinsicht, wie ohne weiteres klar ist, 
und z. B. das in § 20 erwahnte -kanodk zeigt, das — schwacheren Sinnes — zu 
kok, kokx, ko (vgl. mi é-in-ya-ko-wud wua sin kotsi’x 146,18) wird, und die 
Fortdauer einer Handlung oder ihrer Wirkung ausdriickt (307). Den eben 
zitierten Satz gibt L. Scu. J. mit: ,,ich will ja das Blumenopfer darbringen“; 
was angefiihrt sei, um an einem einfachen Beispiel zu zeigen, daB die Nuancen 
des indianischen Verbums fiir uns schwer wiederzugeben sind. Die Stamm- 
bildung ist am Verbum reich entwickelt (305—8, 319—25). Zunachst ist da die 
Form auf -ik (306, 312), die gern ,,Infinitiv“ genannt wird. Da sie aber auch 
(§ 16) mit den Personalelementen, nicht nur mit den Possessiven, verbunden aut- 
tritt, was wir doch eben als Kennzeichen der finiten Formen betrachten, scheint 
diese Bezeichnung nicht ganz angebracht: es handelt sich wohl um eine ,,im 
Augenblick des Sprechens sich vollziehende Handlung“ (306). Zu den § 23 an- 
gefiihrten Beispielen: reé k-u-na tax pitik ru yabil 188,19 daB er nicht merke das 
Kommen der Krankheit; ¢-i-yaik xunam rilik wua sin kotsi’x 206,83—9 ihr habt 
die Blumen abzugeben zu gemeinsamem Anschauen (wo aber ya-ik wie rilik,,,\n- 
finitiv“ ist). Er tritt auch im imperativischen Sinne auf: xundm rilik, alakx ¢tt 
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tat, wua kinya'd’ ci i wué 216,22 ,,Sehet zugleich“, ihr Ahnen, was ich lege vor 
euer Angesicht (vgl. 228,6; 234,12; 238,11) und in interrogativem: ¢iké kix 
lo kasik wua ,,kiép kamé“, wua kabix? 248,14—15 (auf) welchen Tag wohl 
fallt der (Tag) ,,Zwei Kamé“, (den) du nennst? Und sonst zahllose Male; 
auch unabhangig: pacawud’ kam-ik, xecwud ki ya-ik-kanok! 210,22 wie sie 
geholt wurden, so werden sie zuriickgebracht“ (ihr Zurtickbringen). 

Einer gewissen Vollstandigkeit zuliebe seien die anderen Bildungen an- 
gefiihrt: -a’ zeigt das ,unmittelbare Bevorstehen einer Handlung® an (306), 
-o deutet auf ein Objekt (308), -d ist reverential (309), ax--aS (mit wechselnden 
Vokalen) transitiv (309, 321), und reflexiv (324) ; -ww-ip : -r-ip reflexiv (324) ; 
-an mit wechselnden Vokalen ,,absolut“ (322); -ta (vor Vokalen -fax) ,,intran- 
sitiv (323); -r inchoativ (324). Zu diesen Bestimmungen L. Scu. J.’s will ich 
nichts hinzufiigen; nur einige Beispiele sollen weiter zeigen, wie fiir uns diese 
Nuancierungen oft fast unfaBbar bleiben: 92,7 sur kimban ¢é? was mache ich 
da? — 92,8 sur kimban-6? was soll ich tun? — re¢ kubdn utsil Cawué 92,21—22 
daB sie tut den Gefallen dir; reé kubano ri tux 92,22 daB sie das Dampfbad 
macht. — kinkamik? 92,6 werde ich sterben?, kinkamld’... 92,9 ja sterben 
werde ich...; ,,vielleicht geben sie (sie) her“: 96,2 lax kiyaik, 96,60 laxné 
kiyaé; kinya'd’ 98,10 ich gebe ab: kinyd’ 98,11 ich bringe. Eine ganz genaue 
Feststellung der Bedeutungen wiirde eine ganz genaue Analyse der Situationen 
nétig machen; ich habe aber in diesem Punkte nichts Sicheres ttber meine 
Quelle hinaus gefunden, was irgend der Mitteilung lohnte. 


25. Die Stellung der beiden Verbalwurzeln, die vereint werden, scheint, 
wie die Beispiele in § 22 zeigen, durch die Bedeutung nicht besonders 
scharf bestimmt zu werden; die abstraktere, schwachere, formalere (bik, lok) 
tritt ans Ende; aber etwa in ¢-i-ta-m-pé k-in-kox6 ri kotsi’x 112,2 ,,kommt 
und hért, wie ich opfre“ und §-a-ya-bik, wua §-u-pe-n-té céawué 204,13 
,du hast ihm gegeben, um was er bitten kam“ spielt bei der Stellung die Be- 
deutung wohl kaum eine Rolle; — was wohl begreiflich ist, da die Situation 
vollig eindeutig ist. Denn diese spielt auch sonst eine entscheidende Rolle. 
Subjekt und Objekt werden in keiner Weise durch die Stellung im Satze be- 
stimmt: es heiBt aré wua-Sakil k-in-kam-Ci-nd 132,26 ,ich will meine Frau 
wieder heimnehmen‘ und kinkaméind wuasakil 132,28 meine Frau nehme ich 
wieder heim, es hei®t: in kimbdn ru kotsi’x 182,6 ich bringe sein Opfer dar 
und ronoxél kabix dt 176,10 alles sagst du. Nur die Stellung der beiden per- 
sonalen Elemente in der objektiven Konjugation (§ 17) ist ganz fest bestimmt: 
— Objekt — Subjekt —, und die Verkniipfung dieser Stellung mit der durch- 
aus bestimmten Nachstellung des Genetivs (§ 11) liegt nahe und hat wohl 
auch L. Scu. J. 326 vorgeschwebt. Ich zaudere diese Verkniipfung vorzu- 
nehmen, durch ScHucHAaRDT gewarnt. DaB Genetiv und Relativsatz (§ 15) in 
der Stellung zusammengehen, ist bemerkenswert, da diese beiden Kategorien 
ja oft auch anderswo ®¢ aneinandergrenzen. Das Possessivum steht voran: nu 
yahil 124,1 meine Krankheit; aber es kann auch heiBen — mit dem ,,Genetiv“ 


“6 Besonders im Baskischen; aber wohl auch anderswo. 
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des Personale: wuwa wuaskil in 116,20 die Frau (von) ich, meine Frau 67. 
Dagegen sind Adjektiva so selten, daB ich die Regel nicht fest erkennen 68 
kann: dts retd/ 112,13 gutes Zeichen; xwldx kotsi’x 88,15 kleine Blume; si 
nabé isok 132,29 die erste Frau; aber xun taxkil nax 104,22 eine Sache ferne. 
Steht das Possessivum daneben, so dieses unmittelbar vor dem Nomen: xun nu 
Rulél 192,8 ein mein Feind, wua xun u kulél 260,4 ein sein Feind, wua xu ®° 
ki mi'dl 98,8 eine ihre Tochter, wua xun 6 i mi’dl 98,16 eine eure Tochter, 
xun u 6° wui’ ein sein SproB 98,2. 

Das Fragewort su(r) riickt wohl gern vor das Verbum7°; getrennt da- 
von héchstens durch demonstratives wua. Es heiBt: sur k-i-tsukix? 100,4 was 
sucht ihr?, sa wua k-in-rikd6? 128,10 was treffe ich?, su kimban ¢é? 122,18 
was mach ich da?“ und aré kut wuadi sir kardx? 126.3 also dieser Mann 
was will er? (= ,,Was also fehlt diesem Mann?“), atré’, kinéd’, su wua k-a-bix 
éué? 106,5 du, frage ich, was sagst du zu mir? Die Verbalpartikel mi, deren 
Sinn offenbar sehr schwach ist (359 b), steht vor, die Negation ma ebenfalls 
vor, die Negation tax, die oft mit der ersten verbunden auftritt 71, wird hinter 
das Verbum gesetzt (358 a, 384 b): ma uts tax, kubix ¢ué 72,7 nicht gut doch 
(,,schlimm“), wenn er mich tadelte. 

26. Neben der Stellung: Nomen + Nomen = Nomen + Genetiv gibt es 
noch eine zweite Art, wo beide Nomina einander parallel gelten; wie (hier 
drei): ri kiSbinik pa ri sts, pa ri mayul, pa ri kakik tsam xuylip 242,16—17 
ihr wandelt in den Wolken, in den Nebeln, in den Liften auf den Bergen. 
Diese Parallelstellung scheint aber auf eine Reihe bestimmter Begriffe be- 
schrankt; es sind wohl hauptsachlich die folgenden, meist sehr haufigen: ¢caé 

(Ahn) Mutter + fat (Ahn) Vater =Vorfahren 118,19, éaé kaw (Ahnherr) 100,21 
(u €aé u kdu seine Mutter.und sein Vater), mi’dl Roxdl ,Tochter-Sohn‘ Kinder 
140,15 (wual-kudl 120,2,6 Kinder 331 b, ral-kudl 118,25 Kind, kal-kual 118,18 
Kind 357 a); kix, sdkx (Sonne + Helle) 142,24 ,,Leben“, kix akdp 234,9 
Tag-Nacht, ik “umil 92,12 Mond-Sternhimmel, sits maydl 196,17 Wolken 
und Nebel, wléu pokléx 142,26—27 Erde-Sand (ri kdx, ri uléu 240,2 des Him- 
mels und der Erde), (wua) téu, (wua) kakik 148,5 in der Kalte, in den Luften, 
wua-xd@’ 118,2 Speise-Wasser; (éd)ci’ (¢a)wué 118,11 vor deinen Mund, dein 
Angesicht; — ¢'6x aywudl 98,19 Zwist und Verdruf, utsil éomdl 146,5 Gute 
und Gliick, i-mdk 262,21 (Siinde-Fehl) Vergehen 338b, (a)édk, (4) patan 
196,3 deine Arbeit, deine Leistung, testigo piador 118,22 Zeuge und Biirge. 

Werden diese Worte, deren Stellung festgelegt ist, mit Attributen ver- 
sehen (einige kommen wohl stets mit Attributen versehen vor: ax téu, ax kakik 
202,20 Herren der Kalte, Herren der Liifte; dx a mi’dl, 6x a wudl kal-kudl 
142,12 wir deine Téchter, wir deine lieben Kinder), so entsteht natiirlich ein 


67 Bemerkenswert ist r-awuik yd’ 132,24 = ri awuik xd’ ,,der mit dir Brannt- 
wein“ 365 a. 

68 Vogl. aber 382 a: 6m ri igé6k die Frau ist dick, ri éém idk die dicke Frau. 

69 xun i, u und xu ki ist zu vergleichen mit sin a und si kiep, s, Anm. 4. Dieses 
si (n) steht auch vor den Possessiva. 

70 Wie Ofter. 

TL ney pas. 
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Parallelismus von gréBerer Ausdehnung, der tiberhaupt manchmal erstrebt 
scheint: mi Sa ko ri “6x, mi Sa ko aywudl 90,26 ,,o, dab kein Streit sei, daB 
kein VerdruB sei...“, cin ru ci, tin ru kdu ri 86k? 96,10—11 ,,wer ist die 
Mutter, wer ist der Vater des Madchens?“, ni bim kayémkanok €upam ri 
belexép ik, belexép “umil 88,1—2 mein Wort habe ich gegeben innerhalb von 
9 Monden, von 9 Sternen; — ra koxikdl, sékx a wut’, sdkx a xolém 142,10—11 
Ehrwiirdiger, wei® sind deine Haare, weiB ist dein Haupt; patawud sin ka 
pitik, xetwud’ sin ka bék, — kakuyti sin ka mak, 212,25—20 wie unser Kom- 
men, so unser Gehen, verzeih unsere Schuld (vgl. 146,8—9, 13); koxtaé tikép 
pa ra wuakdn, pa ra kap 130,28—29 wir bitten um Gnade zu deinen FiBen, 
zu deinen Handen. 

Fiir diese Feststellungen war ich vorbereitet durch die Arbeit ,,Zur 
finnisch-ugrischen Wort- und Satzverbindung“. DaB aber mi’dl ,Tochter‘ +- 
koxol ,Sohn‘ auch fiir ein Kind gelten kann, wie aus 98,22—23 folgt: 
tiwuilampé wua sin kotsi’x reé wua xu mi’dl koxol kommt und schaut das 
Opfer des einen Kindes 72, ebenso wie im Wotjakischen il-i-pi-d ,mein Kind‘ 
heiBen kann, zusammengesetzt aus nil ,Tochter‘ und pi ,Sohn‘ (Z. fi.-ugr. 
Wort- u. Satzverb. 36, Anm. ***), das hatte ich nicht erwartet; es zeigt aber in 
ziemlich iiberzeugender Weise, daB der menschliche Geist ahnliche Ausdrucks- 
weisen auf einander sehr fernen Gebieten finden kann; ein Zusammenhang 
besteht auf alle Falle in der Einheit des Menschengeschlechts, wenn wir 
auch einen historischen Zusammenhang (noch?) nicht aufzeigen kénnen. 

27. DaB der Parallelismus, oder sagen wir noch bescheidener, der ganz 
gleichmaBige Bau aufeinanderfolgender Satze, die ahnlicher Lage ent- 
springen und demgemaf8 ahnilichen Inhalt haben, den ,,un d‘ - Ausdruck 
zurticktreten lat, ist vielleicht aus meiner eben genannten Arbeit bekannt, 
wenn es da vielleicht auch nur gezeigt, nicht mit voller Scharfe ausgesprochen 
ist. Es tritt jedenfalls hervor aus den im vorigen Paragraphen angefiihrten 
Beispielen, denen noch einige — weniger als Zeuge des Parallelismus, als 
als Zeuge des mangelnden ,,und“ 73 — angereiht seien: mi $-i-bék, S-at-ki-kamd” 
166,10 sie gingen fort und holten dich; Suxé’ wua iS6k k-u-rixip-nd, k-u-band 
sakx u xol6m 270,6—7 ebenfalls die Frau wird alt, macht wei® ihren Kopf; 
rumalré mi 8-im-pi atk, mi k-im-bix cawué 274,20 74 deshalb bin ich gekommen 
zu dir und rede mit dir; k-a-bdén utsil cué, ri nu yép 70,2 Erweise (deine) 


72 Hiermit ist wohl folgendes zu vergleichen. Das Parallelkompositum ¢éaé tat 
heiBt zunachst Ahnmutter-Ahnvater, Elternpaar, bezeichnet aber zweifellos auch eine 
Pers6nlichkeit (383 a); nicht nur in der Anrede: pokxil, rawué nimldx &&é tdt 140,20: 
»Pokohil, du hoher Ahn“, sondern auch der Priester und Wahrsager selbst sagt es von 
sich: in €4é td&t ich der... 88,23. 

“8 Auch der Ausdruck des ,,oder“ scheint entsprechend zwischen nominalen Be- 
griffen nicht zu existieren: reé kawuilé, wue uts, ma uts tax 94,15 damit du siehst, ob 
gut (oder) nicht gut (ist) (vgl. 92,10). Dagegen bei Verben: k-im-pasix a paldx te &é 
noxné k-in-tisbik meken d@ éa paldx 106,12 ich-zerschlage dein Gesicht mit (einem) 
Kniittel oder schiitte heiBes Wasser in-dein Gesicht (vgl. 268,11; 274,13); und ,,ent- 
weder-oder“: ... wue sdkx ri n@ on kék ru ts'umdl ri né&’ 72,19 ob hell das Kind oder 
dunkel die Haut des Kindes (vgl. 108,14). 

74 Es bedarf nicht der Ausfiihrung, daB wir uns hier § 23 wiederum nahern. 
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Gunst mir (und) meiner Schwangeren; matré koré sin u vabil rukré, raskil! 
140,22 daB nicht sei die Krankheit ihm und seiner Frau. 

Es ist vielleicht gut hier hervorzuheben und kann vielleicht den Begriff 
der Systematik der Sprache, der m. A. n. ein zentraler der Sprachwissenschaft 
ist (wie der der Sprache mehrfach geteilt: je nach Einzelnem, Volk, Sprach- 
stamm, Menschheit), gut erlautern, daB eine Sprache prafigierenden Baues 
wie diese hier, mit Neigung (zum Parallelismus und) zur Hervorhebung 
des Verbums Prafixlockerheit (§ 20) am Verbum zeigt, wie eine suffigierende 
mit Hervorhebung des Nomens Suffixlockerheit beim Nomen; nur kann man 
nicht einen von diesen Ziigen als den Grund betrachten, der den anderen her- 
vorruft: sie bedingen einander; aber sie begriinden einander nicht. 

28. Die Falle, wo ein ,,und“ auftritt, sind nun sehr genau zu priifen. 
Es handelt sich um die folgenden: reé mi ki! koxbék2 Rus? ka nimé+*! 
238,28 dariiber wiirden wir gar froh' in Herz® und Seele* von dannen gehen?! 
Was ist ka? Das Possessivum § 10. B. 4.2 Also wohl zu verstehen: froh gehen 
wir (im) Herzen, (in) unserer Seele? mit einem sehr merkbaren Nicht- 
Parallelismus *®! Dazu ist zu halten: muband kiép ri RUS ku wua nimda! 
254, 9—10 nicht macht zwiespaltig eure Herzen und Seelen. Was ist hier ku? 
— sidx alakx xundm rilik ku taik 88,5 kommt ihr, gleichzeitig zu sehen und 
zu horen. kiniwuiybéx alakx cic, aldkx tat, xundm rilik utaik 90,3 (27) kommt 
ihr, Ahnen, gleichzeitig zu sehen und zu héren. SchlieBen wir hier noch an: 
xundm rilik, xundm u taik 254,60 ,schauet vereint, héret vereint‘; so méchte 
man im Beispiel 88,5 das k in kw als Folge des vorhergehenden rilik auf- 
fassen (was kaum schwierig ware; die Identitat der beiden Satze ist ja offen- 
bar); und r-il-ik und u-ta-ik einander parallel setzen wie etwa in dem Satz: 
kuya'@ ti ka wué r-ati’ uv mém 96,20—21 (98,2) er bringt vor unser Angesicht 
seine Ahnfrauen und Ahnmiitter,— ist auch nicht schwierig. Ein a ,,und“ 
verschwindet also; ein ku ,,und“ scheint aber in drei anderen Fallen doch noch 
aufzutreten (wenn nicht noch in dem zu zweit genannten: ku) kiép peso ransis 
ku kiép onza sin ka pom 240,7 2 Pesos Rosen und 2 Unzen unseres Kopals; 
§-u-ya-l6k olaxtix peso ku laxtix peso rec si xoperdx wua sin ka wud 
240;14—15 ,,er gab mir freundlichst 15 Pesos und 10 Pesos als ein Stiickchen 
von unserer Notdurit“; kardx kinkamik in noxné wuaskil ku stadkx wualkudal 
270,13—14 vielleicht sterbe ich oder meine Frau und meine Kinder. 

Doch hat das Kiéé einen haufigeren neuen ,mit‘-,und‘-Ausdruck geschaffen 
durch Anwendung des Wortes r-aéi'il sein Gefahrte: aéibil, Plur. adibildx Ge- 
fahrte, Genosse, Genossin (z. B. aré ri pudk k-a-saéé ruk r-a wu-aci'il 122,4—5 
das Geld vergeudest du mit deiner Genossin; in kukr@ wua wuatibil 172,3 
ich mit meinen Genossen; are/d’ ra wuati'il $-a-kamelok 122,25 deine Genossin 
hast du mitgebracht)7°: ¢-ox-yik@’ wua mésa ratiil wua padre eterno 156,3—4 


7 Nb. S. 18 Z. 12 v. u. ka kus ka nimd. Hierauf machte mich Professor 
L. Scuuttze Jena freundlichst aufmerksam. 

76 Ohne daB ich sie damit als richtig ausgeben will, muB ich doch erwahnen, daB 
die alte Verkniipfung finn. veli ,,Bruder, Genosse", mit ung. vel-em ,,mit mir“ hier die 
fast genaue Entsprechung findet. DaB ein ,,und“ dem Finn.-ugrischen von Haus aus recht 


fremd ist, ist bekannt. 
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wir holen den Tisch mit dem ewigen Vater; xu wui’ si r-abis racv'il sin u triko 
140,6—7 ein Biindel seines Maises und seines Weizens; Sinyd’ ri xa’ cé risok, 
kutix tax ri xd’ ritibil ru kdu 136,2—3 ich gab den Branntwein der Frau, sie 
trinkt nicht den Branntwein und ihr Vater. Dieses Wort schlieBt besonders, wie 
es scheint, Nomen an Nomen. Doch bindet es auch am Anfang des Satzes 
mehrfach koré : ratiil koré wua sin xoron la xd téu la xa’, usixal... 148,3 
dazu gibt’s Branntwein, Wohlgeriiche; ahnlich 102,14; 144,25. 

Seinen alten nominalen Charakter zeigt es dadurch, daB es auch in den 
Plural treten kann: mi ¢-in-yak6k éu wua mesa xokosdx wua kako, raébalax 
wua sin xorén la xd téu la xd 100,24—25... ich soll legen-auf den Tisch 
5 Schachtelchen Kakaobohnen, mit ihnen etwas Branntwein. 

29. Eine weitere Art des ,,und“-Ausdrucks, die fiir uns, besonders wenn 
wir das baltische Deutsch (Wir mit Fraulein...= ich und Fraulein...) 
kennen (vgl. Sirtic, KZ. 50. 56; HERMANN, KZ. 50. 130), nicht auffallig ist, 
ist hier haufig: das Verbum tritt in den Plural, und das zweite Subjekt wird mit 
dem Worte ,,mit § 101. angeschlossen: mi Soxpiwud’ ruk wua tatd 202,13 
wit kamen (ich) mit dem Alten; mi S-ox-comanik rukré@ wuaskil, kukré in 
mi dl, wual-kudl 204,18 wir gingen zu Rat (ich) mit meiner Frau, mit meinen 
Téchtern und Sohnen; mi Simpicik Ca Ci’, Cawlic... ox kiepré ruk wua yap 
258,19—20 ich kam vor deinen Mund und dein Gesicht ... wir zwei (ich) mit 
dem Kranken; ¢-i5-bék ruk re nu kumdle 176,22 gehe(t) mit meiner Mitmutter; 
mi $-e-Cominik ruk raskil 218,14 sie gingen zu Rat (er) mit seiner Ehefrau. 

30. In einer Sprache des west- und des zentraleuropaischen Kreises 
miiBte man nun noch ausfihrlich iiber die Konjunktionen und die Periode 
sprechen (man bedenke etwa das reichhaltige System der ungarischen Kon- 
junktionen, das aufgebaut ist auf den sp4rlichen fi.-ugr. Ansatzen — ha 
jwenn‘, hogy ,daB‘ — gegeniiber noch dem finnischen System der Verbal- 
nomina, die — wie HEINRICH WINKLER oft ausgefiihrt hat — mit ihren Lokal- 
und Possessivsuffixen alles leisten, was auf idg.em Gebiete die konjunk- 
tionalen Nebensadtze und die absoluten Partizipialkonstruktionen). Hier 
liegen die Dinge, wie bereits § 23 angedeutet, einfacher. Die Nebeneinander- 
stellung der Verbalformen (ohne Konjunktionen) ist tiblich, den Sinn der 
Parataxen ergibt der Zusammenhang (Situation) und der Gebrauch (Usus) 77. 
Das viel gebrauchte re¢ ist pronominal-prapositionalen Ursprungs (§ 10 III. 3); 
das reichlich gebrauchte wwe vielleicht einfach demonstrativen (Anm. 32): 
wue sa kuyd’ ri dids, Cabimbéx pa ri kix sakx! 84,2—3 wenn es nur gibt Gott, 
geh los in die Welt; aré m-uts téx, wue mi kolik rali, k-ox-wuar tax 94,12 das 
(ist) nicht gut, wenn nicht vorhanden ein Madchen, wir nicht schlafen; wue 
Spitik,... 122,2 ,,Und ist sie gekommen“...; wwe kardx katinkambik 122,7 
ob’s angangig (ist, daB) ich dich mitbringe... 

Fin ,,wann“, ,,sobald“ ist vorhanden: xumpd’, xampd@ 335 a; xampd’ 
kawuil6 ciakix ¢ik, tekré kaxoko éu sin abdx 116,10 sobald du es siehst trocken 
ganz, dann pulverst du es auf einem kleinen Stein; mawui’ kikox6 kotsi’x, mi 
kukdm tax, xampd@’ kukamné ri kué 268,18—19 obgleich sie (gegen ihn) dar- 


7 Vgil. G. v. D. GABELENTz, Zeitschr. f. Vélkerpsych. u. Sprachw. 8. 159, 300. 


Die Sprache der Quiché (Kiée) von Guatemala. 957 


bringen Opfer, stirbt er nicht, als bis der Aasgeier sterben wird, Das letzte 
Beispiel zeigt uns sogar noch ein mawui’ (:mawuiri’ ), das nach 359 a ,,dem 
ungeachtet, trotzdem, aber, dennoch, obschon“ bedeutet. Die Analyse dieser 
z. T. natiirlich seltenen Konjunktionen kann ich nicht geben: die Scheidung 
zwischen Haupt- und Nebensatz scheint hier — auch nach den Bedeutungen, 
die L. Scu. J. fiir sie angibt — vielleicht noch nicht vollzogen, auBer etwa 
durch die betonungsmaBige Einordnung des Nebenvorgangs in den Haupt- 
vorgang. Vgl. etwa: la areld’ la kabix in wuet'dm? 116,5 ,Ob ich das, von 
dem du sprichst, kenne?“ = Ob das du sprichst, ich kenne; mag dies Ja job‘ 
demonstrativen Ursprungs sein oder nicht (§ 14), jedenfalls leitet es auch einen 
Hauptsatz ein: /a kas Simban éé, Sinyd riSokil? 126,8 ,Habe ich ihm etwa 
Pein bereitet, da® ich (ihm meine Tochter) zur Ehefrau gab?“ 

Die Fille der finiten Verbalformen und die verhaltnismaBige S e1ten- 
heit der Partizipien und sonstigen Verbalnomina (selbst der ,infi- 
nitiv ist es nicht ganz, s. § 24), der véllige Mangel an Gerun- 
dien, gibt der Periode jedenfalls kein fremdartiges Geprage (wenn wir 
etwa an die finn.-ugr. Sprachen oder das Baskische oder gar an das klassische 
Sanskrit und das Mongolische denken). Es handelt sich hier — den Umfang 
des Gebrauchs der Nebensatze kann man schwer bestimmen, vgl. besonders 
§§ 13, 15 und 22, 23 — jedenfalls in den allermeisten Fallen um finite 
Verba, die zusammengeordnet werden; was den allergréBten Gegensatz z. B. zu 
dem finno-ugrischen Verfahren darstellt. 

Die Form dieser Sprache mit der Geistigkeit ihrer Sprecher zu ver- 
kniipfen, versuche ich nicht, so deutlich auch diese durch dies Buch dargestellt 
wird (vgl. besonders noch Nicht-Kapitalismus, S.4, Sozialismus, S.8), da 
das erldsende Wort fiir die Méglichkeit dieser Verkniipfung noch nicht ge- 
funden ist. Ich versuche auch nicht, die Stellung dieser Sprachform in der 
Lehre von den Sprachtypen genau festzulegen; nur die exzessiven Typen, die 
FINCK so schon geschildert hat, sind einigermaBen bekannt, fiir die anderen 
ist noch zu wenig getan. Vielleicht darf ich auch hier bemerken, daB es mir 
scheint, daB diese exzessiven Typen meist jiingere Entwicklungen sind, durch- 
aus nicht das Alteste. Daf wir hier in Amerika einverleibende Zige finden, 
war zu erwarten und ist auch deutlich. Aber in anderen Ziigen geht die 
Sprache der Kiéé durchaus nicht in die unterordnende-einverleibende Rich- 
tung, sondern in ganz andere: der prafigierende Bau bei der Personalbezeich- 
nung des Verbums, die Nachstellung des Genetivs, besonders aber die starke 
Emphase mit der Fille der Demonstrativa und dem viel angewandten satz- 
einleitenden fo erinnern mehr an Ziige der tberordnenden (= stammisolieren- 
den) Typen Polynesiens, und eine Reihe negativer Merkmale (schwach ent- 
wickeltes ,,und“, keine Kopula, keine indirekte Rede, keine Partizipia), aber 
auch positiver (Verhaltniswérter mit pronominalen Elementen verbunden, 
objektive Konjugation, Genetiv und Relativsatz) erinnern geradezu an Zige, 
die sich vereint in Westeuropa, dessen typische Beziehungen zu Polynesien 
(und Vorderasien) ja schon oft betont worden sind, finden. Ich kann nur diese 
Tatsachen feststellen; manchmal muBte ich ja auch die typischen Beziehungen 
zu Osteuropa hervorheben. Wir stehen eben in der Typenforschung an einem 
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Anfang; es ist noch nicht zu sagen, was fur die Form der einzelnen Sprachen 
entscheidend ist, und wie und wie weit die Form der Sprachen sich systematisch 
wandelt. Versuchen wir uns an den drei entscheidenden Punkten zurecht- 
zufinden: 1. an der Verkniipfung der Vorgange miteinander; 2. an der Ver- 
kniipfung des Vorgangs mit Subjekt und Objekt; 3. am Bau des Wortes —, so 
ciirfen wir vielleicht sagen: 1. Der Periodenbau ist durchaus gleichordnend, 
Zusammensetzung (,,Vereinwortung“) der Verba schafft eigenartige Satz-wort- 
gebilde, ja Perioden-wort-gebilde. 2. Neben der subjektiven Konjugation steht 
eine objektive, deren Bezeichnung an die der possessiven Verhaltnisse anklingt; 
eine irgendwie instrumentale Fassung des Subjekts findet sich auch bei jener 
nicht. Doch schaffen die. das Subjekt und das Objekt am Verbum bezeichnen- 
den Elemente mit diesem Hinweis auf andere Teile der Rede eine Kongruenz, 
obwohl 3. das Wort an sich durchaus jeder Einordnung in Kategorien entbehrt. 
Es ist ein ganz festes Gebilde, kein Umlaut, kein Ablaut, kein Stufenwechsel, 
keine Anlautsvarianten, kein Akzentwechsel setzt es mit anderen Worten reihen- 
maRig in Verbindung; die Elemente, die vorn oder hinten daran treten, sind 
locker mit ihm verbunden. Nur einige Male schwindet im Auslaut ein 
Konsonant. — 

Zur Veranschaulichung der Sprachform gebe ich noch ein ganz kleines 
zusammenhangendes Stiick (270,15—17): 

C'-a?-nd’ r4-utsil, tat, §°-im®-pi awuk’, ko®-ré@°® sin’ taxkil. aré wua 
wué' ko8-ywua’'* xun ni'® kalél\4, aré'® kudx'® k'1-a2-band'® 19; -k'7-a?-koxd 18 
sin’ kotsi’x rec?®> wua® xun act! aré'® kudx'® k17-u2?-kamik?’. 

daB-du-tust den-Gefallen, Herr, ich-kam zu-dir, vorhanden-! kleines An- 
liegen. ich!! vorhanden!! ein mein Feind, das wiinsche-ich, (daB) du-tust: du- 
bringst kleines Opfer fiir den einen Mann! das wiinsche-ich er-stirbt. 

1) Imperativ 16. 2) 2. Sing. 16, 10 B.2. 3) na, Kiirzung aus ban-na, na 
Futurum, Anm. 38. 4) = are 141. 5) Prateritum 16. 6) 1. Sing. 16, 10 A. 1. 
‘7) 10.1.2. 8) 19. 9) 14. I.c. 10) 3. 11) 10. V.1. 12) 14 II. c. 13) Posses- 
sivum 1. Sing. 10.8.1. 14) Zur Stellung 25. 15) 14.1. 16) Anm. 65. 
17) Prasens 16. 18) Objektiv 24. 19) Zur Verbindung 23. 20) 10. III. 4. 
214011 22)-3eSing 6, 10 Bie 23)524. 


Ich hoffe, daB recht viele das Buch ScHuLtze’s Wort fiir Wort durch- 
studieren, besonders die Fiille der Texte. Vielleicht reizt meine Darlegung 
zu dieser genuBreichen Arbeit und erleichtert sie vielleicht auch ein wenig. 
Neues und Uberraschendes werden alle noch genug finden. Vielleicht ent- 
schlieBt sich jemand zu dem so lockenden Werke einer vollstandigen Gram- 
matik dieser und vielleicht auch schon der verwandten Sprachen. 
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Ein Tierfabeltrick aus Siidamerika und der Alten Welt. (Das Motiv vom Bein- 
bzw. angeblichen Baumwurzelpacken des Verfolgers.) — Als »Mitologia sudameri- 
cana XVII“ habe ich ein siidamerikanisches Tierfabelmotiv 'yehandelt, das wegen seiner 
weiten Perspektiven auch andere als die sparlichen amerikanistischen Kreise inter2s- 
sieren diirfte1. Es handelt sich um den Trick des am Bein gepackten Verfolgten, der 
seinem Verfoiger vorredet, dieser habe nur eine Baumwurzel gepackt, und nun von 
diesem (der ganz verbliifft ist) freigelassen wird. Kurz zusammengefaBt ergibt sich 
folgendes. 

In den Tierfabeln der tupisprechenden Urbewohner des Amazonasgebietes, welche 
in der miindlichen Literatur dieser Leute sowieso eine bedeutende Rolle spielen, wird 
die Landschildkréte (jabuti) wiederum ganz besonders herausgehoben, namentlich wenn 
sie mit dem Herrn des Urwalds, dem Jaguar, in Beziehung steht, vor dem sie nicht 
nur sich selber in sehr schwierigen Lagen retten, den sie sogar zu besiegen und auch 
zu téten versteht. Schildkrétenfabeln sind daher ein beliebtes Thema und viel gesam- 
melt worden, das Nahere sehe man auf Seite 186—187 meiner spanischen Studie. 
Eine davon, betitelt ,,.Der Jabuti und der Jaguar‘, habe ich aus dem oben angegebenen 
Grunde genau analysiert. Sie wurde von drei verschiedenen Forschern aufgezeichnet, 
namlich von Cu. Frep. Hartr?, Couto DE MAGALHAES? und CONSTANTINO TASTEVIN #4 
(so die Namensform im Taufregister, welche der bekannte Missionar statt der standes- 
amtlichen, friiher gebrauchten Form TaTeEvin spater angenommen hat). Besagte Fabel 
bildet eine Art Trilogie und ihre einzelnen Teile wurden auch von MAGALHAEs als 
selbstandige Stiicke betrachtet und aufgezeichnet. Der brasilianische Ethnograph und 
der franzésische Missionar haben auBerdem diese Trilogie mit zwei anderen Fabeln 
eingeleitet, um zu erklaren, warum eigentlich der Jabuti auf den Jaguar so wiitend 
ist: ersterer hatte durch List einen Tapir getdtet (Fabel A); als er seine Verwandten 


1 LEHMANN-NITSCHE, El jabuti y el quirquincho héroes de una fabula del Ama- 
zonas y de San Luis, Republica Argentina. — Museo de La Plata, Obra del cincuente- 
nario, II, p. 185—200, Buenos Aires 1936. 

2 Hartt, Amazonian tortoise myths, p. 26—29, Rio de Janeiro 1875. — Spater 
in portugiesischer Ubersetzung: Contribugoes para a ethnologia do valle do Amazonas. 
Archivos do Museu Nacional do Rio de Janeiro, VI, p. 137—153, Rio de Janeiro 1885. 

3 Couto pE Macacuags, O selvagem, I, p. 192—198, cf. 219, Rio de Janeiro 
1876. — Die Texte 1—23 (p. 162—280) wurden von Emite ALLAIN ins Franzdésische 
iibersetzt und bilden das Bandchen: Couto pE MaGALHAEs, Contes indiens du Brésil, 
Rio de Janeiro 1882; spater wurden sie auch ins Italienische iibertragen und einge- 
schaltet in die Studie von ALFonso Lomonaco, Sulle razze indigene del Brasile. Archivio 
per l’antropologia e la etnologia, XIX, p. 233—264, Firenze 1889. — Ein nicht immer 
sorgfaltiger Abdruck der portugiesischen Originaliibersetzung des MAGALHAEs bei 
Sytvio Roméro, Cantos populares do Brazil... Lisboa 1885 (1. Auflage; die spateren 
in Rio erschienen). 

4 Ta[s]TEviN, La langue tapihiya dite tupi (belle langue)... p. 266—268, Wien 
1910 (Kaiserliche Akademie der Wissenschaften, Schriften der Sprachenkommission, 
Band II). — Portugiesisch vom gleichen Verfasser: A lenda do jabuti, Revista do Museu 
Paulista, XV (2), p. 395—396, Sao Paulo 1927. 
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einlud, ihn zu verspeisen, erbot sich der Jaguar, die Beute zur gréReren Bequemlichkeit 
fiir die Gaste zu zerlegen, schleppte sie aber fiir sich allein fort; der Jabuti schwur 
Rache (Fabel B). Es ist gewiB unnotig, diese beiden Fabein als Grund der in der 
Trilogie behandelten Vorgange aufzufassen; sicherlich sind sie wie viele andere ahnliche 
davon unabhangig und bei Harrr fehlen sie iiberhaupt ganzlich. Unsere Trilogie erzahlt 
nun folgendes: 

I. Auf einer /najd-Palme sa® ein Macaco-Affe und aB deren Friichte. Unten kam 
ein Jabuti vorbei und bat den Affen, ihm welche herunterzuwerfen. ,,Klettere doch selber 
hinauf!“, antwortete der. ,,Aber ich kann doch nicht klettern!“ — ,,Gut, dann werde 
ich dich holen“, sagte der Affe, brachte die Schildkrote nach oben, lieB sie dort sitzen 
und verschwand. 

Ila, Einige Zeit darauf kam an der Palme ein Jaguar vorbei und sah oben den 
Jabuti. ,,Wie bist du denn da hinaufgekommen?“, fragte er. ,,Nun, hinaufgeklettert, 
ganz einfach!“, entgegnete die Schildkréte. ,,Wirf mir doch eine Palmfrucht herunter“, 
bat jener, und der Jabuti tat es. Der Jaguar hatte aber Lust, die Schildkrdéte zu verspeisen. 
,Komme doch herunter!“, sagte er. ,,I[ch kann doch nicht!“ — ,,Hab’ keine Angst, 
ich werde dich auffangen, la® dich nur ruhig fallen“, entgegnete der Jaguar (nach 
der Fassung bei MacaLuaes bittet der Jabuti den Jaguar, ihn im Rachen aufzu- 
fangen; nach der bei Tastevin befiehlt er ihm, die Augen zu schlieBen, er wiirde 
ihm Palmniisse: hinunterwerfen, la8t sich dafiir aber selber fallen). Der Jaguar irrte 
sich aber betreffs der Fallrichtung, der Jabuti schlug auf seinen Kopf, totete ihn (das 
geschieht natiirlich auch nach den beiden anderen Fassungen) und lie ihn liegen. 

Il b. Nach einiger Zeit kam der Jabuti wieder zu der Stelle, wo vom Jaguar in- 
zwischen nur noch das Skelett vorhanden war, und machte sich aus dem Unterschenkel- 
knochen desselben eine Flote; voller Siegesfreude blies er darauf: ,,Meine Fldéte ist 
aus einem Jaguarknochen hergestellt!‘ 

Ill a. Da kam gerade ein anderer Jaguar vorbei, hérte die Worte, welche auch ihn 
als Artgenossen des ersten verhdhnten, und fragte den Jabuti, was er da eigentlich 
singe. ,,Meine Fléte ist aus einem Hirschknochen hergestellt!“, entgegnete die angstlich 
gewordene Schildkréte, und verzog sich in eine Hoéhle. Von hier aus sang sie dann 
wieder ganz frech ins Freie: ,,Meine Fléte ist aus einem Jaguarknochen hergestellt!“ 


lll b. Als der Jaguar das hdrte, stiirzte er sich wiitend auf die Hdhle, aber der 
Jabuti war aus einem anderen Ausgange derselben entschliipft; nun wartete der Jaguar 
vor der Héhle (Hartt). Nach den Fassungen bei MAGALHAES und TAsTEVIN schlug der 
Jaguar, als er sich verhOhnt horte, mit der Pranke in die Hohle und packte den Jabuti 
an einem Bein; der aber lachte laut auf: ,,Du denkst wohl, daB du mein Bein gefaBt 
hast! Was du mit vieler Not und Miihe gepackt hast, ist eine Baumwurzel!“ Verdutzt 
lie8 der Jaguar den Jabuéi fahren, der ihn nun auslachte: ,,.Es war doch mein Bein!“ 

lll c. Der Jaguar wartete also vor der Héhle und vom Baum herunter fragte ihn 
ein Affe, was er denn da eigentlich mache. ,,lch warte auf den Jabuti, um ihn zu fressen, 
wenn er herauskommt!“ — ,,Ach, der ist ja langst fort“, antwortete lachend der Affe. 
Da ging der Jaguar weiter (Fassung bei Hartt). Nach der bei MAGALHAEsS wartete der 
Jaguar so lange, bis er starb. 


Nach einer Variante vom Rio Negro, die ebenfalls HArtT mitteilt, lie® der Jaguar 
vor der Hohle die Kréte als Wachter zuriick und ging fort, um sich etwas zu erholen. 
Als der Jabuti den Wechsel merkte, fragte er die Kréte, warum sie wohl so entziindete 
Augen habe, und riet ihr, sich mit einer bestimmten Pflanze einzureiben; diese war 
aber kaustisch und die Kréte wurde blind. Nun konnte die Schildkréte entschliipfen. 
Als der Jaguar wiederkam, wollte er die Kréte-téten, aber sie sprang in eine Lagune. 
Erst als auf seinen. Befehl ein Krokodil das ganze Wasser ausgetrunken hatte, konnte 
der Jaguar sie packen und umbringen. 

Der Text ist hier insofern entstellt, als er vorwegnimmt, da& die Augen der 
Krote von vornherein rot und geschwollen sind; das wurden sie aber doch erst nach 
dem Einreiben mit dem beizenden Pflanzensaft. Logischer ist daher der Text bei 
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Tastevin: Der Jaguar wollte sich entfernen, um einen Priigel zu suchen und damit den 
Eingang der Hoéhle aufzugraben, und lieB als Aufpasser die Kréte zuriick. Der Jabuti 
kam bald hervor und fragte, was sie denn mache. »lch soll aufpassen, da& du nicht 
entwischt!“, antwortete die Krdte, ,Dann rei& nur gut die Augen auf!“, riet der 
Jabuti, und als das die gehorsame Kréte getan, schleuderte er ihr eine Handvoll Sand 
in das Gesicht und entwischte. Als der Jaguar wiederkam, fra er voller Wut die 
Krote auf. 

Teil III 6, der uns hier interessiert, wurde als Fragment und etwas abgedndert 
bereits 1879 aufgezeichnet®; genauere Herkunft fehlt; er erzahlt folgendes: Ein Jaguar 
sah einen Jabuti, wie er gerade in seiner Héhle verschwand; er packte ihn an einem 
Beine, aber der Jabuti hielt stand und rief sogar seinem Verfolger zu: ,,Bist du doch 
dumm, alter Freund! Glaubst mich gepackt zu haben, aber das ist nur eine Wurzel!“ 
Der Jaguar lieB seine Beute los, wie er sie aber wieder fassen wollte, packte er eine 
wirkliche Wurzel. Damit band ihm der Jabuti die Pranke fest, verlie8 die Hodhle auf 
einem anderen Gange und tétete seinen Feind durch Bisse von hinten. 

Auch der Kariben-Stamm der Taulipang aus Brasilianisch-Guayana kennt die 
Fabel in ihrer gesamten Ausdehnung, ja sogar noch etwas erweitert °: 


I. Ein Affe verspeist auf einer /najd-Palme Friichte. Da kommt die Schildkréte 
vorbei und bittet ihn um welche. Der Affe wirft ihr schlieBlich eine herunter. Die 
Schildkréte bittet weiter; der Affe sagt, sie solle doch heraufkommen, und bringt sie 
schlieBlich selber nach oben. Hier 14Bt er sie sitzen. 

Am folgenden Tage kam ein Tapir vorbei und bat die Schildkréte um Friichte, 
bekam aber keine und zog weiter. Die Schildkréte fraB oben alle Friichte auf und lieB: 
sich dann zu Boden fallen. Sie fiel auf den Riicken und konnte sich nicht umdrehen. 

Il. In dieser Stellung muBte sie gut einen Monat liegen bleiben bis ein Jaguar 
vorbeikam. Der fraB sie nicht auf gegen das Versprechen, ihm einen Tapir zu besorgen, 
was sie mit vieler List fertigbringt. Wahrend nun der Jaguar alles zum Kochen fertig- 
machte, vergiftete die Schildkréte mit Kumalod-Rinde das Wasser und der Jaguar starb. 
Aus einem seiner ROhrenknochen machte sie sich eine Fléte und spielte sehr zufrieden: 
Diese Fléte ist aus dem Zemitidn (Name des Jaguars) hergestellt!“ 

Ill. Das hérte ein anderer Jaguar und verlangte eine Erklarung fiir das, was 
sie da sange. Die Schildkréte sagte, das bedeute nichts Besonderes und lieB sich in 
ihre Hodhle fallen. Der Jaguar packte sie nun mit der Pranke am Bein, aber die 
Schildkréte entgegnete: ,,Du glaubst wohl, Schwager, daB das mein Bein ist, aber es 
ist eine Wurzel!“ Der Jaguar lieB sie nun fahren, aber als er bald darauf die Schild- 
krote hdhnen hoérte: ,,Oh Schwager, jetzt habe ich dich angefiihrt!“, ging er eine Hacke 
suchen, um sie auszugraben, und lie&B am Eingange den Raubvogel Caracard zuriick. 
Die Schildkréte forderte diesen auf, doch etwas naher zu kommen, um sie besser 
bewachen zu kénnen, schleuderte ihm, wie er den Kopf in die Hohle steckte, Erde ins 
Gesicht und verschwand. Am Rande einer anderen Hohle wiederholte sie dann ihren 
Gesang. Die Vorwiirfe des Jaguars gegeniiber dem Caracard blieben erfolglos, 

IV. SchlieBlich iiberfiel ein dritter Jaguar die Schildkréte und packte sie. Als er 
sie téten wollte, schlug sie ihm vor, sie doch gegen einen Baum zu schleudern, aber 
der stand am Ufer eines Flusses, die Schildkrote fiel ins Wasser und rettete sich 
auf diese Weise. 

Wir kommen nun zu einer Gruppe Fabeln, bei denen der Gegner des Jaguar nicht 
die Schildkréte, sondern das Giirteltier (Tafé) ist; der Gang der Handlung ist im 
iibrigen der gleiche. Beginnen wir mit einem Texte der Shipaia, einem Tupi-Stamme 
vom oberen Curua*. 


5 Smith (HERBERT H.), Brazil: the Amazonas and the coast, p. 542, New 


York 1879. . ; 
6 KocH-GRUNBERG, Vom Roroima zum Orinoco... II, p. 134—138, Berlin 1916. 
7 NrmuEnpDaJu, Bruchstiicke aus Religion und Uberlieferung der Sipaia-Indianer. .. 


Anthropos XVI/XVII, p. 338, Médling bei Wien 1921/22. 
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I. Fehlt vollstandig. 

Ila. Der erste Jaguar fand seinen Tod durch einen SchlangenbiB. 

Il 6. Der Tatdé fand das Skelett und machte sich aus dem dafiir in Betracht 
kommenden Knochen eine Fléte; darauf spielte er und sang dazu, daB er einen Jaguar 
getotet hatte. 

Illa. Das hérte ein anderer Jaguar, der vorbeikam, und fragte den Tatu, ob er 
gesungen hatte, einen Jaguar getdtet zu haben; der leugnete, entgegnete, er habe etwas 
anderes gesungen (der Text ist hier liickenhaft), und schliipfte in seine Héhle. Von dort 
warf er dem Jaguar die Fléte zu mit den Worten: ,,Du hast ganz richtig gehodrt! Ich 
habe einen von deinen Verwandten getétet, hier hast du seinen Knochen!“ Der Jaguar 
nahm die Fléte und ging fort. 

lll b. Lange Zeit darauf kam er wieder dahin zuriick. Der Tatu saB gerade vor 
seiner Héhle und wie er ihn erblickte, verschwand er darin. Der Jaguar sprang auf 
die Miindung der Héhle los, aber der Taté schleuderte ihm mit den HinterfiiBen Sand 
ins Gesicht. (Das Motiv des Packens einer angeblichen Wurzel fehlt; day Sandschleu- 
dern hier direkt gegen den Jaguar, nicht gegen den von ihm bestellten Wachter.) 

IIIc. Den geblendeten Jaguar will ein Ameisenbar kurieren, kratzt ihm aber 
beide Augen aus. Der Vogel Jacamy setzt ihm aus Jutahy-Harz (das von den Indianern 
bei der Tépferei verwendet wird) neue ein und der Jaguar wartet nun auf eine Gele- 
genheit, um sich am Ameisenbairen zu rachen. Wie er ihn einmal sieht, will er ihn 
anspringen, verfehlt ihn aber jedesmal und gibt seinen Racheplan auf. 

Die Gegner Jaguar und Giirteltier treten nun auch in einer Fabel auf, die in der 
argentinischen Provinz San Luis erzahlt wird; wichtig ist, daB hier das Motiv vom 
Packen der angeblichen Wurzel wieder vorkommt; das Giirteltier fiihrt hier den Kitshua- 
Namen Quirquincho. In gleicher Weise wie die vorigen von uns abgeteilt, erzahlt die 
Fabel folgendes (I. und II. fehlen): 

Illa. Der Jaguar geht hungrig umher, trifft den Quirquincho und will ihn fressen. 
Der ,,singt“ (d. h. grunzt) ihm ein Liedchen vor und der Jaguar schiittelt sich vor 
Lachen. Das wiederholt sich einige Male und inzwischen grabt sich das Giirteltier am 
FuBe des Tala-Baumes eine HOhle. 

IIIb, In diese schliipft es mit den Worten: ,,Puh, Onkel Jaguar! Mich friBt du 
doch nicht!“ Wiitend schlagt der Jaguar zu und packt den Quirquincho am Schwanz, 
der aber stemmt sich mit den FiiBen dagegen und ruft: ,,Zieh’ nur immer feste, das ist 
ja eine Wurzel!“ Darauf laBt ihn der Jaguar los und von innen her héhnt das Giirtel- 
tier: ,,.Was bist du doch dumm gewesen, Onkel Jaguar! Siehst du denn nicht, daB es 
doch mein Schwanz war? Ha ha ha ha!“ 

IIIc. Uberall wurde nun der Jaguar ausgelacht und verlieB die Gegend. 


Diese Fabel unterscheidet sich von den brasilianischen in kleinen Einzelheiten: 
In Brasilien reizt der eine Partner — Schildkréte bzw. Giirteltier — den anderen — 
Jaguar — durch ein Spottlied zur Fléte; in San Luis reizt Hunger den Jaguar, und das 
Giirteltier benutzt sein drolliges Grunzen, um den Jaguar zum Lachen zu bringen; 
Flote spielt es nicht. Im iibrigen ist die Ubereinstimmung evident; Verbindungsbriicken 
zwischen dem Amazonasgebiet und der betreffenden Gegend Westargentiniens sind nicht 
mehr nachzuweisen, Vielleicht kam einmal Paraguay in Frage, dessen Eingebornen- 
sprache ja die gleiche ist wie im Amazonasgebiet. 

Ganz andere Partner, namlich Kaninchen (Tio Conejo) und Fuchs (Tia Zorra), 
sind die Helden einer volkstiimlichen Fabel aus Kolumbien®: Beide Tiere waren ver- 
heiratet und hatten vier Kinder, die Vater Kaninchen umbrachte. Daraufhin lief er fort 
und Mutter Fiichsin hinter ihm her. Er schliipfte in eine Hohle. Tia Zorra schnitt nun 


8 VipaL (Berta Exena), El tigre y el quirquincho. Zeitschrift no“ 

XIV, No, 164, p. 27, Montevideo’ 1931, shi rift El Terrufo™, 
ASON, Cuatro cuentos colombianos: Jo i i - 

Hm 18" New York 1080 Journal of American Folk-Lore, XLII], 
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einen hakenférmigen Ast zurecht, steckte ihn hinein und packte damit den Tio Conejo 
am Bein. Dieser rief aber, sie hatte eine Wurzel gepackt. Wie sie nun wirklich eine 
solche faBte und daran zog, schrie das Kaninchen, sie solle ihm doch nicht das Bein 
zerbrechen! Um es nun aus der Hohle herauszubekommen, ging sie eine Hacke holen 
und lieB Frau Reiher (Tia Garza) vor dem Eingang zuriick. Das Kaninchen forderte 
mun seine Warterin auf, die Augen aufzumachen, warf ihr eine Handvoll Erde ins 
Gesicht 1° und fliichtete. Wie die Fiichsin wiederkam, sah sie den Tio Cohejo laufen; 
der flitzte aber sofort in eine andere Héhle und aus dieser aus einem zweiten Ausgange 
sofort wieder heraus. Die Fiichsin, die letzteres nicht gesehen hatte, wollte ebenfalls 
in die Hohle kriechen, blieb aber in deren Eingange stecken. Tio Conejo ,,entonces se 
volvid por atras y le dijo que lo que decia con su boquita lo cumplia con su pinguita“ 
(nicht recht verstandlich, daher im Originaltext wiedergegeben), 


Wieder einen anderen Partner hat der Fuchs in der Alten Welt, wo sich interes- 
Santerweise ebenfalls das Motiv vom Bein- bzw. angeblichen Baumwurzelpacken 
ces Verfolgers nachweisen 1aBt. 


In seinen ,,Natursagen“ (IV, p. 245—246, Leipzig — Berlin 1912) bringt namlich 
Oskar DAHNHARDT eine Fabel vom Fuchs, den ein Bar verfolgt; letzterer beiBt ihn ins 
Bein, aber der Fuchs ruft ihm zu: ,,BeiB nur ruhig die Baumwurzel!“ Daraufhin 1aBt 
der Bar den Fuchs fahren; der entwischt und bei&t in eine wirkliche Wurzel, die neben 
der Fuchshéhle vorhanden war, bis er miide wird. Nach Anmerkung 2 auf Seite 245 
findet sich diese Fabel in verschiedenen Abweichungen im Norden Europas (Lappland, 
Finnland, Pommern), im siidlichen Frankreich und im nérdlichen Indien; ich vermute 
auch sonst noch in bisher nicht durchforschten Gegenden. KocH-Grinperc, der die 
eine Amazonasfabel aufzeichnete und die von DAHNHARDT zusammengestellten kannte, 
halt (vom Rororma, cf. Anmerkung 6; II, p. 302) das Motiv in der von ihm aufgezeich- 
neten Taulipang-Fabel fiir europdisch. Die von uns aufgezeigte weite Verbreitung dieses 
Motivs in der siidamerikanischen Mythologie gestattet nun aber aicht mehr eine so 
€infache Lésung und macht die Frage recht schwierig. Das Motiv selber diirfte jedenfalls 
‘ein hohes Alter haben. Ropert LeEHMANN-NITSCHE — Berlin. 


Vorbericht tiber meine ethnographischen und anthropologischen Forschungen im 
Bogia-Distrikt (Neuguinea). — In Fortsetzung meiner ethnographischen und anthropo- 
logischen Forschungen in Neuguinea 1 weile ich seit Anfang Dezember 1936 im Bogia- 
Distrikt. Zur vorlaufigen geographischen Umgrenzung des Bogia-Distriktes fasse ich 
unter diesem Ausdruck in Anlehnung an den Sprachgebrauch der hier arbeitenden ka- 
tholischen Mission, zumal des kirchlichen Distrikt-Obern P. JosEpH ScHeEBeEstA, S. V. D.?, 
folgendes Gebiet zusammen: 1. den Kiistenstreifen von Watam, dem ersten Dorf siidlich 
der Sepik-Miindung, bis Dagu, etwa 5m siidéstlich vom Bogia-Hafen; 2. das zu dieser 
Kiiste gehdrende Hinterland bis an den Ramu und an dessen Unterlauf auch bis auf die 
linke Ramu-Seite hiniiber. Diese Umgrenzung deckt sich nicht vollstandig mit dem 
gleichnamigen Bezirk der staatlichen Verwaltungsbehérde. Soweit sich hier an Ort 
und Stelle feststellen la4Bt, ist iiber die Stamme dieses Gebietes, dessen Ktistensaum 
allein schon rund 80km betragt, bisher nur sehr wenig und fragmentarisch in der 
wissenschaftlichen Welt bekannt geworden. Es sind zu nennen die Arbeiten von 


10 Der Zug, daB dem Warter Sand in die Augen geschleudert wird, findet sich 
auch sonst noch in Siidamerika. Im Amazonasgebiete, woher wir schon Belege kennen- 
lernten, macht es die Cotia (Dasyprocta) mit der Eule (Smith, l. c., p. 549, hiernach bei 
Daunuarot, IV, p. 184); auf dem Isthmus von Panama der Machango (das gleiche Tier, 
als Aguti wohlbekannt) mit dem Hunde (WasseEn, Mitos y cuentos de los indios Cunas. 
Journal de la Société des Américanistes, N. S. XXVI, p. 8, Paris 1934). 

11 Vgl. Anthropos XXXII, 1937, S. 647. ry Rae ne 

12 JosepH ScuEBEsTA, Parak-Institution im Bogia-Distrikt unter den Sepa. In: 


Anthropos XVI/XVII, 1921/1922, S. 1053 ff. 
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P. Franz Vormann, S. V.D.13, Ruporr Poecu?# und P. WILHELM SCHMIDT os Vee: 
iiber die Monumbo, von P. JosepH Scuesesta, S. V.D., iiber die Sepa1®, von Fritz 
GrarpNer iiber Holztrommeln des Ramu-Distriktes 47, von P. JosEpH SCHEBESTA liber 
die Ariaw 18 und einige Bemerkungen von R. Porcu iiber Watam 1%. Das ist alles, quan- 
titativ wie qualitativ, herzlich wenig, und es bezieht sich fast alles nur auf die Ktisten- 
bevélkerung dieses Gebietes. Das gesamte Hinterland ist noch zur Ganze wissenschaft- 
lich unbekannt. Dabei ist der Bogia-Distrikt ethnologisch auBerordentlich interessant 
und wichtig. Seine Kultur ist nichts weniger als einheitlich, soweit sich bis jetzt fest- 
stellen 1aRt. Zwar hat der lange freundliche wie feindliche Verkehr der verschiedenen 
Stamme untereinander bewirkt, daB ein paar Hauptlinien an der Kulturoberflache liegen, 
die im wesentlichen eine einheitliche Kultur vortauschen kénnen. Aber ganz abgesehen 
davon, daB die Sepa und Wanami Melanesier, die iibrigen Stamme hier Papuaner 
sind, 1a4Bt schon der groBe Unterschied in den verhaltnismaBig zahlreichen papuani- 
schen Sprachen dieses Gebietes2° auf eine wesentliche Verschiedenheit der Grund- 
strukturen in den einzelnen Stammeskulturen schlieBen. Darauf weisen auch die Ver- 


13 Franz VorMANN, Dorf- und Hausanlage bei den Monumbo; in: Anthropos. 
IV, 1909, S. 660—668. Ders., Zur Psychologie, Religion, Soziologie und Geschichte 
der Monumbo-Papua; in: Anthropos V, 1910, S. 407—418. Ders., Tanze und Tanzfest- 
lichkeiten der Monumbo-Papua; in: Anthropos VI, 1911, S.411—427. Ders., Die Initia- 
tionsfeiern der Jiinglinge und Madchen bei den Monumbo-Papua; in: Anthropos X/XI, 
1915/1916, S. 159—179; Fr. VorMANN und WILHELM SCHARFENBERGER, S.V.D., Die 
Monumbo-Sprache (Ling. Anthropos-Bibliothek, Bd.1), Wien 1914, 252 SS. 

144 R| Porcu, Beobachtungen iiber Sprache, Gesdange und Tanze der Monumbo;. 
in: Mitt. d. Anthr. Ges. in Wien, XXXV, 1905, S. 230—237. 

15 P. WituEeLmM Scumrpt, Beitrége zur Ethnographie des Gebietes von Potsdam- 
hafen; in: Globus LXXXIV, S. 76—81, 110—113, 123—127. 

16 JosepH ScHEBESTA, Vier Sagen in der Sepa-Sprache; in: Wiener Zeitschr. 
f. d. Kunde d. Morgenl. XX XVIII, S. 249—262. Ders., Parak-Institution im Bogia-Distrikt 
unter den Sepa; in: Anthropos XVI/XVII, 1921/1922, S. 1053 ff. 

17 Fritz GRAEBNER, Holztrommeln des Ramu-Distriktes; in: Globus LXXXII, 1902, 
S. 299—305. GRAEBNER faBt hier sehr summarisch unter Ramu-Distrikt ,,die Gegend von 
Potsdamhafen und den Unterlauf des Ramu“, a. a. O., S. 300, Anm. 5. 

18 JosEpH SCHEBESTA, Totemismus bei den Ariawiai; in: ,,Anthropos“ XVI/XVII, 
1921/1922, S. 1055—1056. — Statt Ariawiai (Druckfehler) oder richtig Ariawia (,,Ariaw- 
Leute“) (vgl. Jos. ScHEBEsTA, Sprachengruppierung und Totemismus in der Potsdam- 
hafen-Gruppe; in: Anthropos VIII, 1913, S.880—881) hat sich heute der Name Ariaw 
eingebiirgert. Die Ariaw werden von den Monumbo-Leuten Arepapon genannt (R. Porc, 
Reisen an der Nordkiiste von Kaiser-Wilhelms-Land; in: Globus 1908, S.141, schreibt 
irrtiimlich Alepapun; vgl. VormaAnn, Dorf- und Hausanlage bei den Monumbo; in: Anthro- 
pos IV, 1909, S. 661, Anm. 2), Arepapon ist von seiten der Monumbo ein Sammelname 
fur die Ariaw und Mikarew im Hinterland von Bogia, so wie von seiten der Sepa dafiir 
der Ausdruck Eku neben Arepaponi existiert. Wenn die Monumbo ,,Iku“ sagen, so meinen 
sie eee Oi oe re Nie in Mikarew, 

. PoEcu, Reisen an der Nordkiiste von Kaiser-Wil - si eint: 

1908, S. 140. Wilhelms-Land; in: Globus: 

_ 2° Die wichtigsten bis jetzt etwas ndher bekannten papuanischen Sprachen des. 
Bogia-Distriktes sind nach P. Jos, ScuesEsta: 1. Marangis- (Watam-Marangis-Kayan) 
-Boroi-Spr.; 2. Nubia~-Bosngun-Spr.; 3. Mikarew-Ariaw-Spr.; 4. Kire-Puir-Spr.; 5. Tang- 
gum-Igom-Spr.; 6. Monumbo-Ngaimbom-Spr.; 7. Wadaginamb-Spr.; 8. Murusapa-Sarewa- 
Spr.; 9. Awarken-Spr.; 10. Wangam-Spr. gehort zur Murik-Spr.; 11. Moando- (,,.Mensch“-) 
Spr. Von diesen sind sicher, abgesehen von den mehr dialektischen Unterschieden inner- 
halb derselben Sprachgruppe, folgende drei Gruppen auch untereinander naher verwandt: 
Marangis-Boroi mit Kire-Puir und mit Mikarew-Ariaw. Eine fiir Neuguinea ungew6hn- 
lich weite Ausdehnung hat die sogenannte Moando-Sprache; nach dem Ausdruck fiir 
Mensch“ in diesen Sprachen von P. Jos. ScHEBEsTA so benannt. Diese Sprachgruppe 
erstreckt sich namlich an der Kiiste entlang von Dagu iiber Bonaputa nach Siidosten 
etwa bis Bogadjim und Bongu an der Astrolabe-Bai (vgl. dazu: A. Hanke, Grammatik 
und Vokabularium der Bongu-Sprache, Berlin 1909, 248 SS.) und ist auch in weiten 
Teilen des zu diesem Kiistenstreifen gehdrenden Hinterlandes bis iiber das Randgebirge 
hinweg heimisch. Ausgenommen sind davon natiirlich die melanesischen Sprachen: 
eichtiide Seleieoace: ea deat Matukar, ais: und Siar-Ragetta. Ferner sind als ab- 

nische Sprachen auszunehmen: - -Uli i i 

endbinare We GaiteStracie n: Moro-Sapara-Uligan und sein Hinter- 
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schiedenheiten in einzelnen Kulturelementen hin, die jedem gleich auf den ersten Blick 
auffallen. Ich erwahne nur diese Tatsachen: 1, es gibt hier wenigstens vier verschiedene 
Bestattungsformen: einfache Erdbestattung (z. B. in Tangg 


gum), doppelte Erdbestat- 
tung (z. B. in Bosngun), Hockerbestattung (z. B. in Ariangon-Dinam), Feuerbestattung 
(z. B. in Kire) und ferner im benachbart 


en Hinterland von Suaru noch die Baum- 
Plattformbestattung. 2. Im Bogia-Distrikt ist der groBe Holzschild, allerdings mit sehr 


beachtenswerten Unterschieden im einzelnen, heimisch. Daneben existiert bei vielen 
Stémmen (nicht aber z. B. in Bosngun) noch der sogenannte kleine Holzschild. Aber 
wahrend dieser kleine Schild auf Manam an einer Schnur um den Hals als Deckung fiir 
Kopf und linken Arm getragen wird (mit einer sehr charakteristischen Halteschnur fiir die 
zwei ersten Finger der linken Hand an der vorderen Schildkante), tragen ihn die 
Manamverwandten Sepa und Wanami an einer eigenartigen Haltesch 
Oberarm, die Tanggum gleichzeitig den groBen Schild am Arm und den kleinen an einer 
Schnur um den Hals vor der Brust und die Ngaimbom sogar einen groBen Schild am 
Arm und gleichzeitig je einen kleinen Holzschild auf Brust und Riicken, An der Kiiste 
haben die groBen Holzsignaltrommelin zwei K6pfe, ruhen auf zwei Klotzen und sind 
meistens reich verziert; die Trommeln des Hinterlandes sind grob gearbeitet, meistens 
kaum verziert und haben z. B. in Tanggum nur einen Kopf, an dem die Trommel mit 
einem Ende hochgebunden werden kann, also vielfach keine Lagerklétze hat. Die 
Bosngun sind typische Kopfjager, die Tanggum sicher nicht. So kénnte man in einem 
Atemzuge eine ganze Reihe grundlegender Unterschiede in den Kulturen des Bogia- 
Distriktes namhaft machen. Und je mehr man in die Tiefe geht, um so mehr wird es 
deutlich, da® sich hier im Bogia-Distrikt von Haus aus ganz verschiedene Kulturen 
durcheinander und iibereinander geschoben haben. Daraus ergab sich fiir meine For- 
schungsmethode hier die Forderung, schrittweise Stamm fiir Stamm 22 zu studieren, statt 
auf Grund oberflachenhafter Orientierung Sprachen- und Kulturgruppierungen  fest- 
zulegen, wie sie fiir manche andere Teile Neuguineas mehr groBziigig als solid, wie mir 
scheint, versucht worden sind. 

Die praktische Ausfiihrungsmethode meiner Forschung war dieselbe, die sich 
auf den Inseln mir so gut bewdhrt hatte: Zusammenarbeit mit den zustandigen Mis- 
sionaren. Als ein seltenes Forschergliick muB ich es bezeichnen, daB ich hier die weit- 
gehende Unterstiitzung des vélkerkundlich nicht nur interessierten, sondern auch ethno- 
logisch wie linguistisch wohlgeschulten P. JosepH ScuEpesta, S.V.D., finde, der im 
Bogia-Distrikt schon mehr als fiinfundzwanzig Jahre arbeitet und fast alle Gebiete aus 
persOnlicher Anschauung kennt. Er hatte die Liebenswiirdigkeit, mir seine auBerordent- 
lich zahlreichen Beobachtungen und Notizen iiber die Sepa und Wanami zu diktieren 
und fiir die Bearbeitung zu einer Monographie zur Verfiigung zu stellen. Diese werdende 
Monographie bleibt also zum gréBten und wesentlichen Teil sein geistiges Eigentum. 
Auf seine Vorarbeiten und Notizen iiber die Mikarew-Ariaw und Monumbo-Ngaimbom 
komme ich bei anderer Gelegenheit noch zuriick, Aber auch fiir jene Gebiete, in denen 
P. JosepH SCHEBESTA nicht ausfiihrlich gearbeitet hat, sind mir seine allgemeinen Ein- 
driicke als Wegweiser und Korrektiv sehr wertvoll gewesen, wie ja schon A. C. Happon 
fiir den Feldforscher die ,,Eindriicke“ nicht gering geachtet wissen will 22. 

Bis jetzt habe ich im Bogia-Distrikt zwei Stamme genauer studiert, die Bosngun 
und Tanggum. Im Januar und Februar 1937 war ich mit P. Joser Mucx, SaVe D., beim 
Kopfjagerstamm der Bosngun am Bur, einem Nebenflu8 auf der linken Seite des 
Ramu 73. Obwohl die Bosngun kaum noch etwas von ihrer alten Kultur eingebiiBt 


nur am linken 


on . Dorf fiir Dorf, denn nicht immer bildet der Stamm die soziale Einheit, 
wie Z. arnt den Monumbo, Sepa-Wanami und Bosngun, sondern vielmehr das Dorf 
i fgruppe. f 
re “2. oe edeese as far as he safely can, should record impressions as well 
as verified facts“, schreibt A. C. Happon in seiner Einleitung zu: J. H. Hotes, In Pri- 
iti Guinea, London 1924, p. 4. ip we ; 
mys 2 Ob Pies TAPPENBECK’s Leute der ,,20-Meileninsel“ im Ramu, die heute 
sicher unbewohnt ist, Bosngun- oder Borewar-Kanaken waren, soll noch untersucht 
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haben und sogar bis in die allerletzten Jahre hinein die Kopfjagd ausiibten, konnten 
wir doch dank des Vertrauens, das P. Mucu in Bosngun genieBt, in zweimonatiger 
intensiver Sammeltitigkeit ein sehr reiches Material aus dem Mythenschatz und allen 
Teilen des Kulturlebens heimbringen. Charakteristisch sind fiir das Dorfbild in Bosngun 
die groBen und reichverzierten Geisterhauser, die hohen und gerdumigen Pfahlbau- 
Wohnhauser, die regellose Lage der Hauser zum Dorfplatz, Junggesellenhaduser und 
Maskentinze zur gegebenen Zeit. Topferei in Spiralwulsttechnik ist Aufgabe der Frauen; 
die Madchen brennen sich mit den Tépfen gutgeformte Spielpuppen aus Ton. Ebenso 
verfertigen die Frauen die Fischreusen. Ein guter Kopfjager zu sein, war das erstrebte 
Ideal fiir jeden Mann. Schon die Knaben von etwa zwolf bis vierzehn Jahren an machten 
die Kopfjagden mit, um friih das Handwerk zu lernen. Den jungen Mann tiichtig und 
fahig zu Krieg und Kopfjagd zu machen, ist auch der Zweck der ausgedehnten Jugend- 
weihen fiir Knaben. Jeder groBere Knabe zeigte uns als Zeichen der mitgemachten 
Jugendweihe mit Stolz an seinem Oberschenkel die Speerstichnarbe und auf seinem 
Riicken die Brandnarben. Die Bosngun kennen aber keine Beschneidung. An prahistori- 
schen Steinartefakten sahen und photographierten wir Ananas-Steinkeulenképfe und 
Walzenbeile von 40 cm Lange. Die Dauer der Totentrauerzeit, wahrend der die trauernde 
Person in einem Verschlag im Hause hockt, wird mittels eines sehr originellen Zeit- 
messers aus einem Kokosblatt bestimmt. Wir zahlten in einem Fall 99 Trauertage. Der 
Tote wird zunachst unter dem Hause begraben; wenn dann das Fleisch fault, holen die 
Frauen den Schddel heraus und reinigen ihn. Dann wird er von den Mannern unter der 
Plattiorm auf dem Dorfplatz abermals begraben. 

Wie ganz anders als bei den Bosngun ist das Kulturbild bei den Tanggum! Mit 
P. Cornetius vAN Baar, S.V.D., war ich April und Mai 1937 in Tanggum (sechs 
Stunden Ritt von Bogia aus landeinwarts nach Siiden). Wir studierten vor allem die 
drei Doérfer Andeamarep, Amuk und Maminung. Eigentliche Geisterhaduser mit ge- 
schnitzten G6tterfiguren gibt es dort nicht. Die Wohnhduser sind kleine armselige 
Pfahlbauten, Die ganze Volksgruppe ist in zwei, nicht notwendig exogame ,,Plattformen“ 
eingeteilt. Die Kinder folgen teils der einen ,,Plattform“, teils der anderen. Man kann 
auch spater seine ZugehOrigkeit zu einer ,,Plattform“ dndern, besonders bei Gelegen- 
heit der Heirat. Es ist bezeichnend, daB innerhalb der Ehe immer Mann und Frau von 
derselben ,,Plattform“ sind. Die Regel ist, daB die Brautleute von derselben ,,Platt- 
form“ sind; sonst andert der eine oder der andere Partner seine ,,Plattform“. Es gibt 
eine Jugendweihe fiir Knaben mit Beschneidung und fiir Madchen mit Schneiden in die 
Oberschenkel. Teilweise ist die Jugendweihe fiir Knaben und Madchen gemeinsam, teil- 
weise getrennt, meistens abwechselnd alle drei bis vier Jahre. Tépferei ist Aufgabe der 
Manner. Ackerbau und Schweinejagd bilden im wesentlichen die wirtschaftliche Grund- 
lage. Der Mythenschatz ist anscheinend nicht so umfangreich wie bei den Bosngun, aber 
doch von erfreulichem Umfang und Gehalt. P. C. v. Baar, der auch die Tanggum-Sprache 
spricht, wird im Laufe der nachsten Monate und Jahre das von uns bereits gesam- 
melte Material noch nach verschiedenen Seiten hin zu ergd&nzen suchen, so wie P. Joser 
Mcch in der nachsten Zeit sich dem Studium der Bosngun-Kultur noch besonders 
widmen wird. Wir diirfen hoffen, daB wir spater zur gegebenen Zeit der wissenschaft- 
lichen Offentlichkeit sowohl eine Tanggum- wie Bosngun-Monographie werden vor- 
legen k6dnnen. 

So haben meine sieben Monate Forschungszeit im Bogia-Distrikt (von Dezember 
1936 bis Ende Juni 1937) manche schone Erfolge gehabt, die ich vor allem der Mit- 
arbeit der genannten Missionare verdanke. Nach einer kleinen Ausspannung in Alexis- 
haten will ich im August meine Arbeit in diesem Distrikt wieder aufnehmen, da es 
hier noch eine Anzahl Stémme (Monumbo und Ngaimbon, Ariaw und Mikarew, 
Nubia, Boroi, Watam und Kire) zu studieren gibt. Es lockt hier dann noch im weiteren 
Hinterland das Studium der groBen Stamme der Awarken, Igom, Riaken und Sarewa, 


werden. Die Bosngun wohnen jetzt oberhalb, die Borewar unterhalb dieser Ramuinsel. 
Vel. Exxsv Tarvesneck, Deutsch-Neuguinea, Berlin 1901. 
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die bis jetzt noch nicht von der Mission erreicht und darum noch volistandig unbe- 
kannt sind. 

Wir haben es uns angelegen sein lassen, von allen besuchten Stammen eine reiche 
Fille ethnographischer wie anthropologischer Photos mitzubringen und typologische 
Exemplare der Ergologie zu sammeln. Bei den Bosngun sowohl wie bei den Tanggum 
sind je hundert Erwachsene und je hundert Kinder ausfiihrlich anthropologisch gemes- 
sen, wie auch eine Reihe der Sepa-Wanami-Manner. Eine gréBere Anzahl Hand- und 
Fingerabdrucke sind in Bosngun und Tanggum gemacht. Wie es scheint, sind unsere 
anthropologischen Messungen wohl dazu geeignet, in diesem Distrikt eine wirkliche 
Liicke, um nicht zu sagen Leere auszufiillen, wenigstens soweit ich das nach den anthro- 
pologischen Ubersichtskarten von H. J. T. Brytmer 24 beurteilen kann. Selbst das ver- 
haltnismaBig sparliche anthropologische Material iiber die Monumbo und Ariaw von 
R. Porc ist, soweit ich weiB, bis jetzt noch nicht -erschienen. 


Grorc H6LTKER, derzeit Bogia. 


Zauberei bei den But-Leuten an der Nordkiiste Neuguineas. — Die Zauberei spielt 
im Leben der Eingebornen Neuguineas eine groBe Rolle. Man behauptet nicht zu viel, 
wenn man sagt, Zauberei macht mit dem Geisterglauben zusammen eine Art Welt- 
anschauung unseres Eingebornen aus. Bei Zauberei schreibt man Worten, Dingen und 
Handlungen eine bestimmte Kraft zu, die auBerhalb der Naturkrafte liegt oder diese 
iibersteigt. Sehr oft steht der Zauber in irgendeiner Verbindung mit dem Geisterglauben. 
Man kann verschiedene Arten des Zaubers unterscheiden (Liebes-, Fruchtbarkeits-, 
Wetter-, Schaden-, Gliickszauber usw.) und bei jeder dieser Gattungen mehrere Unter- 
gruppen. Neben dem kindlich-einfaltigen Glauben findet sich bei der ganzen Zauberei 
auch viel Schlauheit, Betrug, Frechheit, Rach- und Gewinnsucht. Im folgenden seien 
einige Zauberarten, wie sie im But-Bezirk 25 heimisch sind, beschrieben. 

1, Tanzzauber. Im Jahre 1936 brachten Leute aus dem Dorfe Smain den 
sogenannten samagil-Tanz in das Dorf Utembit, einem kleinen Flecken der Dorfgruppe 
Magohen. Die Magohen-Leute wurde der Tanz gelehrt; dafiir muBten sie als Entgelt 
Ringe, zehn Schweine und sonstiges Essen geben. Als nach mehrtagigen Proben Tanz 
und Gesang noch nicht recht gehen wollten, sollte Zauber nachhelfen. Abseits im Busch 
baute man eine Hiitte, mit einem Zaun ringsum, zum Schutz gegen Unberufene. In der 
Mitte der Hiitte stand ein WassergefaB, aus der Blattscheide der Betellattenpalme ver- 
fertigt. Geschabte Kokosnu8, KokosnuBwasser, Saft von vielen Schlingpflanzen und 
schlieBlich Ingwer wurden in dem GefaB miteinander vermengt. Die Manner, die den 
neuen Tanz lernen wollten, schritten durch die langen Reihen der auf Sagostengeln 
aufgesteckten Federn. In der Hiitte erhielt jeder von dem Inhalt des GefaBes zu trinken. 
Am Ein- und Ausgangé der Hiitte standen zwei angesehene Manner, die mit dem Zier- 
strauch madidn einem jeden Mann auf Brust, Riicken und Hiiften schlugen. Dabei 
sprachen sie: ,,Madidn, Samagil, helft diesem Mann, macht seine Beine gelenkig fiir den 
Tanz, 6ffnet ihm den Mund, daB er schén zu singen versteht!” Schén geschmiickt, tibten 
nun die Manner Tanz und Gesang, bis sie in SchweiB gebadet waren. Der SchweiB 
sollte alles Hinderliche aus dem KOrper entfernen. Die Tanzer muBten wahrend der Zeit 
auch verschiedene Meidungsverbote befolgen, durften z. B. keine langen Yams (abutiz) 
und groBen Taro essen und durften auch nicht mit Frauen verkehren. Wiirden sie sich 
an diese Verbote nicht halten, so wiirden ihnen, sagte man, bestimmt Beine und Hoden 


dick anschwellen. 


24 H.j.T. Biytmer, Anthropological Results of the Dutch Scientific Central New- 
Guinea Expedition Anno 1920, followed by an essay on the anthropology of the Papuans; 
in: Nova Guinea VII, Leiden 1923, Tafel A und B. , F - 

25 Auf den Karten ist But meistens Buteim (wortlich: ,»But-Manner“) ver- 
zeichnet. — Soweit nichts anderes angegeben wird, liegen alle in diesem Artikel ge- 


nannten Dorfer im But-Bezirk. 
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2. Jagdhundzauber. Um die Hunde besonders schart auf Wild zu machen, 
bedient man’ sich folgenden Zaubers: Man gibt die Erdfarben bagug, meibu und 
botogul * mit Ingwer und einer bestimmten Brennesselart (nikig) zu geschabter Kokos- 
nuB in eine Schiissel. Ob diese Zusammenstellung auch noch mit einem besonderen 
Zauberspruch besprochen wird, weiB ich nicht. Die Hunde bekommen von dem Inhalt 
der Schiissel zu fressen; dadurch sollen sie tiichtig fiir die Jagd werden und viel Wild 
stellen. Solange man diese Hunde fiir die Jagd gebraucht, muB man die innere und 
auBere Schale der KokosnuB und auch die Schiissel gut aufbewahren, damit sie nicht 
etwa vom Regen gewaschen und dadurch ,,kalt“ werden, denn dadurch wiirde der Zauber 
unwirksam., 


3. Regenzauber. Im Dorfe Kummunim wohnt der beriihmte Regenmacher 
SAGALIL, ein etwa_ siebzigjahriger Greis. Er kann durch folgenden Zauber Regen 
machen: In ein GefiB, das aus der Blattscheide der Betellattenpalme hergestellt ist, 
fiillt er seine Zaubersachen, namlich: Wasser, wasserhaltige Schlingpflanzen, saftreiche 
Baumrinden, Saft einer wilden Bananenart (ulug), Geschabsel von dem Knochen eines 
Vorfahren (gabajem), den Knochen einer groBen Schildkréte (#ulafug) und Blut aus 
seinem eigenen Penis. Das Ganze wird durch Zauberspruch besprochen, dessen Wort- 
laut ich nicht erfahren konnte. Bald nach dem Zauberspruch wird der Regen kommen. 
— Im Dorfe Gauk brachten mir die Leute eines Tages drei ,,Regensteine“, die aus sehr 
alter Zeit stammen und mit Hilfe derer die Vorfahren Regen gemacht haben sollen. Die 
heutigen Kanaken wissen mit diesen Steinen nichts mehr anzufangen. Es handelt sich 
namlich um Steinképfe der sogenannten_,,prahistorischen“ Steinscheibenkeulen. Die 
runden Steinscheiben, deren Durchmesser etwa 15 cm betragt, haben in der Mitte ein 
Loch und verjiingen sich beiderseitig zum Rande hin. 


4. Gesundheitszauber, a) Der Zauberer Maraco aus dem Dorfe Smain 
nimmt Rinde des mdénagu-Baumes in die Hand, bespricht sie und fleht Limolimo-Lamo- 
lamo an, er méchte die Krankheit nehmen und weit forttragen. Dann kaut er die Rinde, 
spuckt sie sich in die Hand und reibt damit die kranke Stelle ein. Wer Limolimo-Lamo- 
lamo eigentlich ist, weiB der Zauberer nicht anzugeben. — Ein anderer Zauberer streicht 
Blut aus seinem Penis auf das Blatt einer groBen Brennessel (mddamin) und trocknet 


das an der Sonne. Dann bringt er das Blatt zum Kranken, der es auf die kranke K6rper- 
stelle legt. 


b) Ein Zauberer aus dem Dorfe Kummunim macht folgenden Zauber: Er nimmt 
einen Zweig des woibal-Strauches und bespricht ihn; dann kaut er Ingwer und Baum- 
rinde, spuckt in seine Hande und bewedelt mit dem Zweig den K6rper des Kranken. 
Dadurch soll die Krankheit vertrieben werden. Dann wird der Zweig an einem Baumast 
oder an einer Stange aufgehangt; der nachste Wind nimmt die Krankheit mit. 


c) Auffallend oft sind Frauen die Zauberinnen fiir Gesundheitszauber. Im Dorfe 
Gauk traf ich ein altes Weib, das seine Zauberkraft an einem hochgradig schwind- 
siichtigen Burschen versuchte. Mit einem Biischel yaug-Ziergras strich sie iiber den 
K6rper des Kranken von oben nach unten und murmelte dabei etwas vor sich hin. 
Unauffallig Offnete sie die Hand und lieB etwas fallen. Dann sagte sie den Umstehenden: 
Der Bursche ist durch Zauber krank gemacht. Seht hier das Stiickchen von einer Decke, 
das ich ihm aus dem Leibe geholt habe.“ Da sagte ich zu der Alten: ,,Schau, der Leib 
des Jungen ist noch ganz angeschwollen; er hat sicher noch mehr bésen Zauber in sich; 
den muBt du auch herausholen!“ Das gefiel ihr. Sie ging in ihr Haus und kam bald zu- 
riick. Das Bestreichen des Kérpers mit dem Ziergras begann von neuem. Da hielt ich ihre 
Hand fest und 6ffnete sie. Mit dem Gras zusammen hatte sie ein Stiickchen Knochen in 
der Hand. Die Zuschauer lachten alle kraftig, als ich so den Schwindel aufdeckte. Aber 
einige Wochen spater traf ich doch die alte Zauberin wieder bei einem schwerkranken 


_ 2° bagug ist eine weiBe oder schwarze Farbe und kommt aus dem Westen von 
Suain-Ulau; meibu ist eine graue Farbe und: kommt von Murik; botogul ist eine 
rote Farbe, 
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Mann im Dorfe Balam. — Wenn der Gesundheitszauber nicht wirkt, hat eben, nach 
Ansicht der Kanaken, ein anderer, der mdachtiger ist, Gegenzauber gemacht. 


5. Flu&Bzauber. Wenn ein Mann aus Smain mit seinen Dorfgenossen Streit 
hat, verzaubert er den Flu8 Alegamog. Er bespricht einen Stengel des wilden Zucker- 
rohrs, schleicht sich damit zum FluB, schlagt wiederholt auf das Wasser und sagt: 
»lhr, meine Vorfahren, hért, nehmt alle guten, groBen Fische fort, damit die schlechten 
‘Smain-Leute, wenn sie kommen und den FluB losbrechen, keine Fische finden.“ Dieser 
Zauber soll urspriinglich auf ein Krokodil zuriickgehen und von auswarts kommen. 


6. Zauber gegen Kinderempfangnis. Die Frau sagt einen Zauber- 
spruch tiber ein Blatt der wagato-Pflanze. Dann bindet sie sich das besprochene Blatt 
vor ihre Schamteile und geht so baden. Nach dem Baden macht sie eine Offnung in 
den groBen Nestbau (#umutgg) der weiBen Ameisen (bobdgu) und steckt dort das 
wagato-Blatt hinein. Ist nun die Offnung verschlossen und fressen die Ameisen das 
Blatt vollstandig auf, dann werden auch die zu erwartenden Kinder im SchoB der Frau 
mitverzehrt. 

7. Liebeszauber. Der Mann vermischt das Blut aus seinem Penis mit der 
roten Erdfarbe (bilian), die er vorher bespricht und nachher an der Sonne trocknet. 
Dann wird etwas davon in einer BetelnuB oder in einem Stiickchen Fleisch oder in einer 
Zigarre dem geliebten Madchen heimlich gereicht. Etwas von dem Zaubermittel mu8 
wieder an den Mann zuriickkommen. Nun laBt er das Madchen wissen, daB er es sehr 
liebt. Daraufhin arbeitet das Innere des Madchens standig, wie man sagt, es muB Tag 
und Nacht an den Mann denken, es fihlt sich zu ihm hingezogen, es mu8 ihn lieben, 
denn es hat ja von seinem Blut gekostet. So kommen beide zusammen. Statt der roten 
Farbe (bilian) kann auch die yabul-Liane genommen werden, die in gleicher Weise wie 
die rote Farbe besprochen wird: ,,Geh’ du hin und wende das Innere des Madchens um, 
daB es mich liebt. Verkehre du zuerst geschlechtlich mit ihr, dann schicke sie zu mir!“ 
Wahrend der Zeit des Liebeszaubers hat der Mann verschiedene Meidungsverbote: er 
dari nicht vom Regen naB werden, darf keinen Flu8B iiberqueren, darf iiberhaupt nicht 
arbeiten, sonst wird sein KO6rper ,,kalt“ und iibt keine Anziehungskraft mehr auf das 
Madchen aus. Diese seine Anziehungskraft kann er aber im Gegenteil dadurch noch ver- 
starken, daB er etwas von der roten Farbe iiber seine Augenbrauen streut und sich eine 
sschmucke Feder ins Haar steckt. Die auf dem Kopf wippende Feder lockt das Madchen 
an. Hat das Madchen zugesagt, dann entfernt er die rote Farbe tiber seinen Augen und 
erhitzt sie am Feuer. Das Madchen ist fiir ihn gewonnen. 


8. Zauber mit Ingwer (Pidjin: kawowar). Dieser Zauber ist erst vor 
einigen Jahren durch die schwarzen Arbeiter eingefiihrt und jetzt so recht bei Schlige- 
reien und KampffufSballspielen in Schwung gekommen. Ein Mann aus dem Dorfe Balam 
hat diesen Ingwer (saire) in Wanimo, einem Kiistendorf an der Grenze von Hollandisch- 
Neuguinea, von einem Kanaken namens Wale gekauft. Er ist dort fiir 10/- sh oder eine 
entsprechende Anzahl von Muschelringen erhaltlich. Dieser gekaufte Ingwer wurde 
heimlich im Busch bei Balam an einem versteckten Orte gepflanzt. In das Pflanzloch 
kamen zuerst Geschabsel von scharfen Speeren und Schadeln und Unterarmknochen 
eines Vorfahren und das Blut aus dem eigenen Penis. Darauf wurde der Ingwer 
gepflanzt. Als der Ingwer gepflanzt war, redete der Besitzer ihn folgendermaBen an: 
aig yaga iggn ajganan aigi! Giduo, nygg nyipg agenedgg, nyiti alim, nygg nygz, nyitt 
aig mala nyg, maizi nygg nyibowgz, nyigumgz bulaywos, tobogaas, nyiduggz ateit’anab 
suguib, at’eitanas woas, d. h.: Ich will geben dir meinen Namen Grpvo, du bleibe hier, 
siehst du Feinde, schlage sie; siehst du mich, du kannst nicht schlagen mich, die anderen, 
du bekampfe sie, schieBe sie mit Speeren, mit Kasuarknochen, triff sie in aller Leber, 
aller Lunge!“ Fremde Leute diirfen nicht in die Nahe des Ingwerplatzes kommen, sonst 
werden sie krank. Wenn es nun zum Streit oder FuBballkampf geht, so reibt der Besitzer 
sich Hande und Beine oder die Stécke und Spitzen der Speere mit Ingwer ein. Auch wird 
der Ingwer gekaut und damit auf den Gegner gespuckt. — Mit gekautem Ingwer werden 
auch Hunde und Schweine bespien, um Unheil und Krankheit von ihnen fernzuhalten, 
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so wie auch feindliche Parteien am Eingang des Dorfzaunes und an der Haustreppe in? 
sprochenen Ingwer verscharren, damit der Gegner, wenn er dariiberschreitet, krank wird. 
9. Jagdzauber. a) Im Marz 1937 unterwies BAImuR, ein alterer Mann aus 

dem Dorfe Sawum, zehn Burschen aus den umliegenden Ortschaften im Jagdzauber 
folgendermaBens Baimur nahm die Burschen mit sich an einen abgelegenen Ort im 
Busch. Dort wurde die armdické yabul-Liane gesplissen und jeder einzelne muBte durch 
den Spalt hindurchgehen. Auf der anderen Seite stehend, bliesen alle die Liane an und 
sagten dabei: doug ajg yadi ajganog tlaygiug gani maiwi alomago, yaga yadi sabaizi 
maigas ?apug, nygg nyigg mdjgasi, tya, d. h.: ,,Jetzt ich entferne meine Frau und andere 
Frauen, ich will entfernen alles Fleisch auch, du gib mir des Fleisches Weg.“ Dann 
gingen alle zusammen zum groBen iba-Baum. Dort machte jeder sich ein Loch in die 
Wurzeln rings um den Baum herum. Auf ein groBes Blatt wurden bleistiftdicke, etwa 
20 cm lange Stiicke der Lianen bdlagut und wdlunigdn gelegt; dazu kamen zwei Sortea 
Brennesselblatter (dgohis t’us und dpugabis t’us), die in den Erdfarben bagug, metbu 
und maiagog herumgeriihrt wurden?*. Wahrend der einzelne Mann vor der von ihm 
in die Wurzel gemachten Vertiefung kniete, fiihrte er sich ein Stiick Liane (madidgn 
budaj) in die Harnrohre ein. Indem er sich auf die Brust schlug und die Liane wieder 
herauszog, floB noch kein Blut heraus. Darauf rieb er sich mit dem sonst sehr ge- 
fiirchteten Brennesselblatt (dgohis t’us) langere Zeit die Glans. Alsdann fiihrte er sich 
die stachelige bdlugut-Liane in die Harnrohre und zog sie mit einem Ruck wieder heraus- 
Das dabei hervorflieBende Blut wurde in die Wurzelvertiefung aufgefangen. Danach 
wurde die Liane walunigdn in gleicher Weise in den Penis eingefiihrt. Der Blutvertust 
war nicht gering. Jetzt machte sich noch jeder mit einem Stiickchen Glas von einer 
Flasche Schnitte in die Schamteile. Wieder floB das Blut in die Vertiefung. SchlieBlich 
wurden noch Brennesseln und der junge Trieb einer Pflanze (apugabigas) in die Harn-. 
rohre eingefiihrt und wieder herausgezogen. Nun wurden alle gebrauchten Dinge zu dem 
Blut in die Vertiefung gesteckt und das Loch dann verschlossen. Darauf schlug der Lehr- 
meister BAiMuR mit den obengenannten erdfarbenbeschmierten Brennesselblattern sich 
und die Burschen auf Brust und Riicken. Dann redete Baimur, aufrecht stehend, den 
iba-Baum an: iba, dmudgg alomam, nygg nyipg nyitulum, ryigomi mdigas, anagugu iydati, 
d.h.: ,,Jba, diese Manner, du bist hier, schau auf sie, gib ihnen Fleisch, sie gehen der 
Weg nur“, d.h. den Weg, auf dem sie Fleisch (Wild) finden. Darauf gingen alle zum 
Flu8, rieben sich den Korper mit der angefeuchteten Rinde des iba-Baumes ein, legter 
ein Stiick dieser Rinde ins Wasser und tranken dann das Wasser, wobei sich jeder auf 
die Brust schlug. Nun legte jeder eine neue Schambinde (at’ab) an, die er nachher nur 
noch auf der Jagd tragen durfte. Fiir langere Zeit bestanden nun fiir die Manner ver-- 
schiedene Meidungsverbote: Fleisch, Fische und Taros durften nicht gegessen werden, 
dagegen wohl Yams und einige Gemiisesorten. Jeder Geschlechtsverkehr, auch mit der 
eigenen Frau, war verboten. Gegen Abend nahmen diese Manner, getrennt von den 
iibrigen Leuten, im Dorf ein Mahl ein, bestehend aus Yamsuppe, der die drei Erdfarben. 
bagug, meibu und maiagog beigemischt waren. In aller Morgenfriihe ging jeder still- 
schweigend in den Busch auf die Jagd. Sobald drei oder vier Schweine oder Kasuare 
erlegt waren, kamen die Manner wieder zusammen, zerhackten eine Staude der wilden 
Banane und rieben sich mit dem Saft den Koérper ein. Dann aBen sie im Dorf gemein-— 
sam Sagosiilze mit Gemiise. Darauf dauerte die Jagd auf Wild noch mehrere Wochen. 
Wahrend dieser ganzen Zeit durfte keiner von ihnen ein Bad nehmen. Zum SchluB dieses. 
Lehrganges des Jagdzaubers kamen die Jager wieder zusammen, um gerdsteten Sago 
mit Fleisch zu essen. Jeder spuckte sich in die Hande, schlug sich klatschend auf Arme 
und Beine und sagte: doug ajg it’agul gad’elug, yaga iza wal6d, iwog aiul tabéili, wog 
Lge maigas Vapug, d. h.: Jetzt ich mit Meidungsverboten SchluR mache, fertig, ich 
‘3 ah Bot ich esse Fisch groBen, ich esse anderes Fleisch auch.“ — Der so rituelt 
gdzauber eingefiihrte Mann kann sich spdter selbst wieder Jagdgliick ver-. 


27 maiagog ist eine rote Farbe, die libri 
POR EHIV RASA Techogn aus dem Grasland stammt. Zu den iibrigen 
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schaffen, wenn es ihn verlassen hat. Zu diesem Zweck hangt er in seinem Busch vor 
dem yamalib-Baum, der ein ,,Bruder“ des iba-Baumes ist, an zwei in den Boden ein- 
gerammten Stécken ein dickes Stiick Holz auf, das ein gebundenes Schwein vorstellen 
soll. Zwischen den beiden Stécken kriecht er unter dem ,ochwein“ her, geht um den 
yamalib-Baum herum und spricht ihn an: yamalib, nygg nyigabg aigangn mizin, yabilagum 
mdigas yati uwag, nyag nyitauulumg nyigg sabaigasi maigasi iya, inagugu iyaati, d, h.: 
»Yamalib, du mach gut gegen mein Inneres, ich habe gesucht Fleisch, fand nichts; du 
hilf mir, gib mir viel Fleisches Weg, ich gehe diesen Weg nur.“ Darauf behandelt er seinen 
Penis in oben beschriebener Weise und lat das Blut an den yamalib-Baum flieBen. Fiir 
die Jagdzeit bestehen immer die erwahnten Meidungsverbote. 


6) Neben diesem speziellen gibt es auch einen mehr allgemeinen Jagdzauber. Der 
Jager behandelt in der beschriebenen Weise seinen Penis, und zwar jeden Tag und so 
bis zu einem Monat lang. Die Meidungsverbote werden rigoros eingehalten. Jegliches 
Sich-Waschen und Baden ist verboten. Dem Jager diirfen keine Leute im Riicken sitzen. 
Er darf auch mit seiner Frau nicht geschlechtlich verkehren. Er darf kein Essen von 
einer jungen Frau annehmen, weil deren Blut heif ist, ihn also ablenken und der Jagd 
schaden kénnte. Nur altere Frauen, auch die Mutter oder Schwiegermutter, diirfen dem 
Jager das Essen reichen. Man sagt, diese Meidungsverbote machen den Weg zum Wild 
frei. Im Busch sucht sich der Jager etwas von den zuriickgelassenen Spuren des Baum- 
baren oder von den vom Kasuar ausgeschiedenen :Fruchtresten oder etwas von dem 
Sago, den ein Schwein angefressen hat. Diese Uberbleibsel vermengt er mit den Erd- 
farben bagug und meibu (vgl. Anm. 26) und dem Geschabsel von den Knochen der Vor- 
fahren. Dieses Gemisch streicht er auf eine gespaltene Betelnu8& und kaut sie. — Wenn 
die Schaddel- und Unterarmknochen der Vorfahren, geschmiickt, mit Kalk und roter 
Farbe bestrichen, geschabt werden, ruft man sie an mit den Worten: aninami, babaami, 
ipgg putdnam putulupi, apag mabilagum mdigas, mati uwag, mawog abigati gani guin, 
ipag pulauwolupumopi maigas, munagugu iyaati, d.h.: ,,Vater, Vorfahren, ihr kehrt euch 
um, schaut auf uns, wir haben gesucht Fleisch, wir gehen* Weg nur.‘ Gerade die Vor- 
fahren, Vater, Briider oder Freunde, die zu Lebzeiten grofe Jager waren, sind die besten 
Helfer auf der Jagd. 


10. Todeszauber. Nach Ansicht der Kanaken sterben nur kleine Kinder und 
alte Leute eines natiirlichen Todes. Jeder andere Tod ist die Folge eines bésen Zaubers. 
Darum fiihlt sich der Eingeborne nie sicher, ob nicht eines Tages jemand ihm den 
Todeszauber macht. Veranlassung fiir den Zauber dieser Art sind z.B. Streit, Diebstahl, 
Vergewaltigung einer Frau usw. Als Zaubermittel kommen Dinge in Frage, die mit der 
Person, auf die sich der Zauber richtet, in Berithrung gekommen sind. Je inniger diese 
Beriihrung war, um so sicherer ist die Wirkung des Zaubers. Meistens handelt es sich 
dabei um Speisereste, Fischgraten, Uberbleibsel von Baumbarfleisch, Eidechsen, Bananen 
oder auch um ein Stiickchen von der Schambinde des Mannes oder vom Hiiftschurz der 
Frau oder auch um Hautschuppen und KG6rperschmutz. Am wirksamsten ist fiir den 
Todeszauber alles, was irgendwie mit dem Geschlechtlichen in Beziehung steht, wie z. B. 
die Schamhaare beider Geschlechter oder das semen virile oder der AusfluB aus der 
Vagina. Um diese Zaubermittel zu erhalten, suchen nicht selten Manner an Frauen 
heranzukommen, und auch Frauen bieten sich zu diesem Zweck den Mannern an. So 
wurde mir ein Dorf im Busch des hiesigen Hinterlandes genannt, wo ein Mann mit drei 
Frauen lebt, die er gern, wie man sagt, an fremde Manner ausleiht, um die besagten 
Zaubermittel zu erhalten. Dagegen alles vom Schwein, Kasuar und Kanguruh ist unge- 
eignet fiir Todeszauber. Auch sagt man, daB der Todeszauber bei den Weiben nicht 
wirksam ist. 

Hat man sich ein entsprechendes Zaubermittel verschafft, so taucht man es in 
Rétel (bilian) und wickelt es zusammen mit der geschabten Rinde eines bestimmten 
Baumes in Blatter der Brennessel (niiggb). Die Brennessel halt das Zaubermittel ,,.warm“ 
und ,,lebendig“. Dann wird das Zauberbiindelchen (ay) mit einer starken Schnur ver- 
schniirt. Dieses Biindelchen wird in einem kleinen Bambusrohr (anib) oder in einem 
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Taschchen (bubig) bis zur gegebenen Zeit aufbewahrt, d. h. bis zur Zeit, wann die 
betreffende Person, auf die sich der Zauber richtet, anfangt, ernstlicher krank zu werden. 
Alsdann geht das Zauberbiindelchen seinen geheimnisvollen Weg. Es wandert mit ent- 
sprechendem Auftrag vom Helfer des einen Dorfes zum Helfer des anderen Dorfes und 
so weiter bis ins Grasland. Jeder Beteiligte erhalt als Lohn fiir seine Mitarbeit zwei 
oder drei Muschelringe (kabulib) oder ein Beil oder ein Buschmesser. 

Der eigentliche Zauberer, der schlieBlich das Biindelchen in Empfang nimmt, 
heiBt abatgn. Er heiBt auch nat’agg auluali (wortlich: ,,er bindet Zauber“). Die auf den 
abatgn Bezug nehmenden Ausdriicke lauten: abatgn nawg ayluali (,,abatgn legt Zauber“) 
oder abatan nawgt’ug aulu (,,abatgn bindet Zauber‘) oder abatgn nana aiyugali (,,abatgn 
macht Zauber“) oder abatgn nadaganawg aulu (,,abaign kocht Zauber“). Dieser Haupt- 
zauberer abatgn mu®B unverheiratet sein; er darf sich tiberhaupt nicht mit Weibern 
abgeben. Er darf kein Fleisch essen; gewOhnlich genieBt er nur Yamsuppe oder ge- 
roésteten Yams. Es ist ihm jedes Waschen und Baden verboten und Wasser darf er nur 
wenig trinken. Der Ort seiner Wirksamkeit ist das Zauberhauschen (abdt), das versteckt 
im Busch steht. Bis in die Nahe dieser Zauberhiitte wagt sich kein Unberufener, vor 
allem keine Kinder und keine Frauen. Ist ein neues Zauberbiindelchen angekommen, 
Offnet der abatgn es und streut rote Farbe (alegitg) auf die Zaubermittel. Er gibt auch 
noch die Rinde von einigen schweren Hélzern (wdutog, wagomgb, und ydoggs) dazu und 
verschniirt dann das Biindelchen wieder fest. Von auBen wird es nun noch mit dem Saft 
des Brotfruchtbaumes gut verkittet. Darauf hangt der Zauberer dieses Biindelchen zu 
den anderen tiber das Feuer. 


Die Biindelchen sind in der Zauberhiitte nach Ortschaften geordnet und auch 
jeweils die der Manner und Frauen getrennt voneinander. In der Zauberhiitte sitzt der 
abatgn ganz allein; er unterhalt das Feuer und sorgt dafiir, daB alle Biindel gut ge- 
rduchert werden. Wie nun so der Inhalt des Packchens allmahlich durch das Feuer aus- 
trocknet, so schwinden gleichzeitig die Krafte des Verzauberten. Die ,,Seele“ des Todes- 
kandidaten wird dadurch immer fester und fester gebunden und der Gewalt des Zauberers 
iibergeben. Hat der abatgn seinen Zauberspruch, dessen Wortlaut ich nicht erfahren 
konnte, gesagt und die in Frage kommenden Geister des betreffenden Dorfes angerufen, 
und sieht er dann am Tage eine Schlange oder Eidechse in das betreffende Biindelchen 
kriechen oder bemerkt er in der Dunkelheit ein Leuchtkaferchen daran, dann weiB er, 
daB die ,,Seele“ (mizZin) seines Todeskandidaten angekommen ist. Von nun an kann er 
mit ihr nach Willkiir verfahren. Er fangt sie in ein diinnes Bambusrohr ein, das darauf 
fest verschlossen wird. Kommt nun aus dem betreffenden Dorf die Nachricht, daB der 
Todeskandidat sterben soll, dann nimmt der abatgn das Bambusrohr, Offnet es auf der 
einen Seite und brennt es auf der anderen Seite an. Sobald nun die ,,Seele“ aus dem 
Rohr zum Vorschein kommt, erschlagt er sie mit seinem Messer oder Beil. In diesem 
Augenblick ist der Todeskandidat in dem Dorfe tot. Nach gegliicktem Experiment halt 
der Hauptzauberer mit seinen Freunden ein groBes Festmahl. Derjenige aber, der den 


Mann durch den Zauber todten lieB, muB den abatgn teuer mit Muschelringen und Geld 
bezahlen. 


Der abatgn kann iiber Leben und Tod entscheiden. Gegen entsprechendes Entgelt 
1aBt er sich in manchen Krankheitsfallen zur Herausgabe des Zauberbiindelchens be- 
wegen. Wenn darum jemand ernstlich erkrankt ist, beginnt allenthalben die Jagd nach 
den Zaubermitteln, die ihn krank gemacht haben. Man forscht iiberall in den umliegenden 
Ortschaften, wer den bésen Zauber gemacht haben kénnte. Das Zaubermittel wird nur 
um einen hohen Preis zuriickgegeben. Dafiir ein Beispiel: Der altersschwache ULAcu 
lag in dem But-Dorf Nugdu schon mehrere Monate schwer krank danieder. Da kamen 
eines Tages Manner, Frauen und Kinder aus dem Dorfe Aritoa nach Nugdau und brachten 
die Zaubermittel, die den ULacu krank gemacht hatten. Man nahm das Zaubermittel, 
namlich eine Fischgraéte, aus dem Biindelchen heraus und legte sie in eine mit Wasser 
und geschabter Rinde des wamibul-Baumes gefiillte KokosnuBschale. Dadurch wurde der 
Zauber ,,kalt“ und unschadlich und konnte dann in die See geschiittet werden. Fiir die 
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Herausgabe des Zaubers erhielten die Leute von Aritoa ein groBes Essen. Vorher hatte 
man ihnen schon zwei Schweine und drei groBe Muschelringe geschenkt. So war ULacu 
gerettet und sollte nach einigen Tagen wieder gesund sein. Aber er starb trotzdem schon 
nach vier Tagen. Nun hatte das Schimpfen kein Ende: ,,Die Aritoa-Leute haben uns 
betrogen und die falschen Zaubermittel gebracht.“ Offenbar hatte der abatgn die ,,Seele“ 
nicht freigelassen und nur das schwache Zauberbiindelchen abgegeben. Es werden 
namlich fiir jeden Todeskandidaten je zwei Biindelchen in der Zauberhiitte aufbewahrt, 
ein schwdcheres und ein wirksameres. Bei der Herausgabe hangt es von der Hohe des 
Preises und vom guten Willen des abatgn ab, welches Biindelchen er abgibt. 

Erwahnt sei noch, daB auch Leute, die noch nicht krank sind, schon auf der 
1 otenliste“ stehen kénnen. So wird es wenigstens von sechs Mannern aus dem Dorfe 
Balan behauptet. Bei diesen muB noch die Gelegenheit der Krankheit abgewartet werden. 


In Nyobomunu, einem Dorf im Hinterlande von But, zahlte ich einmal Zauber- 
biindelchen fiir 346 Personen, die in zwei Blattscheiden der Betellattenpalme zusammen- 
gebunden waren. Diese Zaubermittel wurden aber spdter an die Bewohner der Kiiste 
zuruckgegeben. Die But-Leute bekamen ihre Zaubermittel von den Bewohnern des Dorfes 
Kaboibus im Hinterlande zuriick. Die Biindel wurden gelést und an die Eigentiimer, 
deren Namen man kannte, zuriickgegeben. Die iibrigen Biindel wurden unschddlich 
gemacht, indem in einem GefaB das Wasser einer unreifen KokosnuB dariibergegossen 
wurde. Dann lief man mit dem GefaB an den Strand und schiittete die Zaubermittel 
in die See. Aufgeregt lief das ganze Dorf mit Stécken und Steinen in den Handen an 
den Strand und schrie: 0, 0, 0, dagodi nygg nyinagugu, nyuiz Walis, nyipgigug, dogoni- 
nyati, malg nyitanamali, d. h.: ,,0 dagodi?®, du geh’, geh’ nach Walis 7%, bleib’ dort, auf 
dieser Seite nur, du darfst nicht mehr zuriickkehren!“ Nach vielen und groBen Reden 
wurde ein Friedensessen gemacht. Einige von den gréBten Zauberhelden brachte man 
in dieser Zeit auch vor das Gericht der Regierung in Wewak. In dem Dorfe Maguer 
begegnete mir ein solcher Zauberer, ein alter und sterbenskranker Mann. Man hatte ihn 
aus dem Dorfe Ounyalub im Grasland hergeschleppt. Man sagte mir: dnudgg aloman 
nawog alubgz, d.h.: ,,Dieser Mann friBt Menschen.“ 38 Knoten in einer Schnur sollten 
beweisen, daB er in den letzten Monaten’38 Personen durch Todeszauber verschwinden 
lieB. Diese Sauberungsaktion der Regierungsbeamten hatte nur einen kurzen und schnell 
voriibergehenden Erfolg. Heute ist alles wieder beim alten: Todeszauber, und mehr noch 
eine unheimliche Angst davor in allen Dérfern des But-Bezirkes. 


P. Anpr. Gerstner, S. V. D.— But (Neuguinea). 


Das Haus im Mt.-Hagen-Gebiet (Neuguinea). 
Hausformen: 


Dem GrundriB nach gibt es drei Arten von Hausern: 

1. Das Rundhaus. Fig. AI und AIl. Bei AI ist ein einziger Pfosten vorhan- 
den, der das Dach tragt; bei A II sind es zwei Pfosten, darum hat das Dach eine andere 
Konstruktion. A Ig ist die AuBenansicht von AI, A Ila die von A II. Fig. A III eine Innen- 
ansicht des Hauses mit zwei Pfosten. W die geschwungene Querwand mit der Tir zu 
den Schlafplatzen. 

2. Daseinseitig gerundete Haus. BI GrundriB, Bla die Seitenansicht; 
Blb die Frontansicht dieses Hauses. 

3. Das Langhaus. CI—IIl Grundrisse der Hauptformen des Langhauses. CI 
das eigentliche Wohnhaus. Im Schlafraum der Frau schlafen alle weiblichen Wesen, im 
Schlafraum des Mannes alle mannlichen Wesen. Kleine Jungens, die der Mutter noch 


28 dagodi ist der Name des Feuers in der Zauberhitte im Busch, ist aber auch 


der Sammelname fiir Todeszauber iiberhaupt. i , 
28 Walis ist eine hier dem Festland von Neuguinea vorgelagerte kleine Insel. 
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bediirfen, schlafen bei der Mutter. C Ia gibt das Haus. C II eine besondere Art Langhaus, 
gibt dem GrundriB nichts dazu. CIIIl eine andere Art. S= Schweinestalle. Die Quer- 
wande stehen alle durch eine Tiir in Verbindung. Von CI gibt es durch Zusammen- 
bauen zweier Familien kleine Anderungen, die aber unwesentlich sind. So haben solche 
Zweifamilienhauser zwei Tiiren. Dann schlafen auch meistens die Frauen in dem Hause. 

Bei CI ist die Querwand des Frauenraumes nur etwa eine bis 50 cm hohe Sperre. 


MaBe der Grundrisse. 


1. Das Rundhaus. Ein groBes Haus, das ich ausmessen konnte, hatte folgende 
MaBe. Durchmesser 5m; SpitzenhOhe 3m; Hohe der Seitenwand 90cm. Je nach der 
Zahl der Bewohner und dem Zwecke findet man solche Rundhauser mit 114m Durch- 
messer und derselben Hohe. 

2. Das einseitig gerundete Haus, Es richtet sich nach dem Zweck. 
GréBere wie 2 X 5m sah ich nicht. Kleinere mit 2m? Raum sehr haufig. Seitenwand — 
wie bei allen Hausern — zwischen 80 und 90cm. Innere Hohe bis zu 2m. 

3. Das Langhaus. Fir die GréBe ist die Zahl der Bewohner und der Zweck 
maBgebend. Die kleinen einfachen Familienhauser CI haben die Mabe 3 X 5m; konnen 
auch gehen bis 3 X7m. Cil auch 3 oder 34% X 7; oder 3% X 9. CII gewO6hnlich ein 
langerer Bau, da er bestimmten Zwecken dient. Er kann sein 4X 10m. Wande und 
Hohe meistens gleich. Wande zwischen 80 und 90cm; Hohe bis 2m. 

Grund fiir diese kleinen und niedrigen Bauten ist der Schutz vor dem frischen 
und oft kalten Bergklima. 


Die Zweckbestimmung der einzelnen Hausformen, 


1.Das Mannerhaus. Rundbau. Vereinshaus der Manner. Wie auch sonstwo 
haben auch hier die Manner Dinge zu reden, die Frauen nicht wissen diirfen. Hier schla- 
fen sie auch gewohnlich. Schlafen nur Manner hier, fehlt oft die beim Grundri& ange- 
gebene geschwungene Wand. Oft hat aber der Hausherr seine jiingste Frau bei sich. 
Dann steht die Wand immer, obwohl alle Manner hinter dem ,,Zaun“ schlafen. Hier 
wird aber nicht gekocht; das Kochloch fehlt! Die Spitze von Haus A la ist mit Lehm 
gedeckt. Die Kanaken sagen, ihre Urahnen hatten das immer so gemacht bei diesen 
Hausern. Der Grund wird aber sein — meine Meinung — die Spitze regensicher 
zu machen. 

2. Das Frauen-oder Monatshaus. Ein kleiner Rundbau oder aber, wie 
es meistens zu sehen ist, BI. Ist BI ein Monatshaus, so bleibt der innere Grundrif&i 
gewahrt. 

3. Das Kor-Haus. Ein kleiner Rundbau; aber meistens wie BI zeigt. Ist BI 
ein Kor-Haus, fallt aber die Querwand fort und damit auch die Schlafstatte; in einem 
Kor-Hause wird nicht geschlafen. B 1h gibt die Frontansicht des Kor-Hauses. Kor ist 
ein Geist, den nur ein ,,groBer Mann“ zur Zeit des Opferns sehen kann und darf. Der 
Mann schlachtet dem Kor ein Schwein. Verbunden ist das Ganze mit einem groBen 
Fest. In diesem kleinen Hause schaut er dann den Kor und verzehrt das Schwein. Kein 
Jiingling, keine Frau darf von diesem Schweine essen oder das Haus betreten in der 
Opferzeit. Sonst ist von diesem Kor wenig zu erfahren. Die einen sagen, sie wiiBten 
nichts, da sie nichts gesehen hatten; die ihn sahen, sagen, sie diirften nichts sagen, sonst 
miiBten sie sterben. — 

4.Das Langhaus. Das eigentliche Wohnhaus der Kanaken. Hier entwickelt 
sich das ganze Leben. Alle halten sich hier auf — Menschen wie Tiere. 


Cl. Das einfache, gewéhnliche Familienhaus. Die Schweinestalle sind immer auf 
der Seite der Frau. 

C Il. Hier schlafen nur Frauen. Tiir an der Rundung. Oft dienen diese Hauser 
als Singsing-Hauser. Kinane nennen die Kanaken diesen Singsing. 

C Ill ist ein ausgesprochenes Frauenhaus mit Schlafkammern der Frauen. 
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Der Hausbau. 


. 1. Material. Holz, Kunaigras, Rops. Als Rop *°, Bindemittel, dienen die Aus- 
laufer einer Schlingpflanze in der Dicke eines Bleistiftes und etwas dicker oder diinner. 
Oder die Unterschicht einer feinen Baumrinde. Dazu kénnen noch verwendet werden 
groBe Stiicke trockener Baumrinde oder Ahnliches: wie bestimmte harte, breite Blatter 
einer Staude. 

2, Auswahl des Bauplatzes. Fiir die Wahl des Platzes ist der Gemiise- 
garten stark oder einzig ausschlaggebend. Dieser Garten ist immer beim Haus, Ba- 
nanen, Zucker und alle Kanakengemiise verlangen guten Boden. Der gewéhnliche Kunai- 
boden aber ist unfruchtbar fiir diese Dinge; Waldboden dagegen sehr gut. Daher wahlt 
der Kanake immer eine busch- oder baumreiche Ecke fiir sein Haus. Die Hauser haben 
darum meist eine idyllische versteckte Lage. Nebenbei hat er so einen guten Schutz und 
eine gute Unterkunftsstelle fiir seine Schweine. Den oft angegebenen Grund, der Kanake 
baue nicht in die Kunaiebene, weil er dort vor Uberfallen nicht gesichert sei, fand ich 
durch Kanakenaussagen nie bestitigt. Im Gegenteil scheint der Wald eine bessere 
Hinterhaltsgelegenheit zu bieten. Gute Garten und Schweineplatze sind sicher die Haupt- 
griinde fiir die Wahl des Bauplatzes. 

3. Errichtung des Hauses. Bei Errichtung des Hauses herrscht zwischen 
Mannern und Frauen eine gewisse Arbeitsteilung. Ein Gesetz der Arbeitsverteilung ist 
kaum zu finden; wohl eine gewisse Regel. 

Arbeiten: 

a) Ebnen und Vorbereiten des Platzes. Mann und Frau. Die schwere Arbeit tut der Mann. 

b) Mit einem Rop wird der UmriB der AuBenmauer gezogen. Mann. 

c) Bauholz schlagen. Mann. Herbeitragen hilft die Frau. 

d) Dann werden die Scheite, wie Fig. DI zeigt, in kurzen Abstanden in die Erde 
gerammt und oben mit einer Querstange verbunden. Tiir bleibt frei. Nur Arbeit 
des Mannes. 

e) Steht die 4uBere Zaunwand, wird an der AuBenseite (Fig. DII) in kurzen Abstan- 
den eine zweite Scheitreihe gesetzt, unten dicht am Grundri8, oben etwas ab- 
stehend. Die Liicke wird dann mit Kunaigras gefiillt, als letzte Schicht an der 
AuBenseite die trockene Baumrinde gelegt und dann die abstehenden Scheite oben 
scharf angezogen und mit der Zaunmauer fest verbunden. Fig. D III. Kunai schnei- 
den und bringen tun Mann wie Frau. Alles andere tut der Mann. 

f) Fig. DIV zeigt das folgende Stadium. Mannesarbeit. Die zwei Pfosten mit Quer- 
balken werden gesetzt und die Sparren gelegt. Sparren werden an der Wand und 
in der Mitte durch eine Querstange verbunden. 

g) Decken des Hauses. Mann. Zuerst wird regellos Gras, alte Bananenblatter etc. 
aufgelegt, eine ziemlich dicke Schicht. Dann kommt das eigentliche Deckkunai, das 
immer mit der Spitze nach unten reihenweise aufgelegt wird. Ahnlich wie unsere 
Dachpfannen, die obere Schicht greift iiber die untere. Am First werden die Schich- 
ten abwechselnd langs und quer gelegt. Die letzte Firstschicht — recht langes 
Kunai — wird in der Mitte iiber dem Firstbalken gebogen und fest gelegt, noti- 
genfalls vor dem Winde mit Holzern beschwert. Ist das Gras trocken, greift 

*es so fest ineinander, da& es nie vorkommt, daB ein Haus abgedeckt wird. Das 

Haus ist fertig. Der FuBboden wird schén geebnet und mit einer Schicht Kunai 

belegt. Letzteres ist Arbeit der Frau. Wenn notig, wird jetzt die Feuerstelle ange- 

legt, Fig. DV. Eine quadratische Vertiefung (GréBe beliebig), die mit Steinen 
eingefaBt wird. Dann noch das Kochloch, Fig. D VII. Eine trichterformige Mulde 

im Boden. Beides Arbeiten des Mannes. Die Frau muf die notwendigen Steine 

herbeischaffen, die zum Kochen dienen. Eine Art Basalt, so wie in Europa frither 

herbeischaffen, die zum Kochen dienen. Eine Art Basalt, so wie in Europa friiher die 

StraBen gemacht wurden. Alsdann ist alles fertig, und das Festessen kann losgehen. 


30 Rop ist ein Bindemittel, ahnlich unserer Schnur oder unserem Seil. Es ist die 
Ranke eines Schlinggewachses, in verschiedener Art und Starke vertreten. Man denke 
an Weidengerten oder an Wein- und Efeuranken. 
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Verwendung des Kochloches. Mit Bananenblattern wird die Hohlung fein aus- 
gelegt. In deren Ermanglung auch mit einem anderen Laubwerk. Alsdann die heifen 
Steine der Wand entlang bis zur Mitte oder je nach der Menge der Kartoffeln gelest. 
Dann die gewaschenen, ungeschalten Kartoffeln auf und zwischen die Steine gelegt, 
und mit anderen Blattern wird das Loch geschlossen. Wieder eine Schicht Steine, und 
das Gemiise kommt in den Topf. Ist alles darin, wird das Ganze dicht mit den Bananen- 
blattern, die zur Halfte aus dem Loche hervorschauen, zugedeckt. Uber das Gemiise 
wird etwas Wasser geschiittet, so daB alles in dem Wasserdampf gekocht wird. Das Loch 
entwickelt eine so groBe Hitze, daB ein dicker Schweineschinken binnen einer Stunde 
wunderbar gargekocht ist. Die Steine werden auf einem Scheiterhaufen tiber dem Feuer- 
platz erhitzt. Fig. D VI. Uber die dort gezeichneten dicken H6lzer werden schichtweise 
diinnere gelegt und obendrauf die Steine. Die heiBen Steine werden mit Hilfe eines an 
einem Ende gespaltenen Stockes eingelegt. Ist das Essen vorbei, wird das Haus einige 
Zeit zum Trocknen sich selbst iiberlassen. H6dchstens, daB die Frau dort ein Feuer 
unterhalt. Aber wohnen und schlafen tut dort noch keiner. 

E stellt die Tir dar. Sie wird gebildet aus quergesteckten Holzstiicken, die 
zwischen zwei starren, senkrecht gestellten anderen Holzstiicken festgesteckt werden. 

Im Bismarck herrscht im groBen ganzen derselbe Stil, nur daB die Kanaken 
dort zwei turmahnliche Aufsitze auf die Hauser stellen (Fig. E1), deren Bedeutung ich 
nicht sicher wei&. Sie stellen aber etwas vor wie Mann und Frau. 

Ein solches Kanakenhaus halt gut drei Jahre. 

P. Leo Metser, S. V. D. — Dengeragu (Neuguinea). 


Quelques rites expiatoires au Dahomey *1. 
osx pila tionmedunmecetaute Commiuse contre le fétrehe «<A gia sage. 


Une féticheuse a assisté aux funérailles de son cousin contre la défense du fétiche. 
Le lendemain matin, sortant de sa case, elle tombe évanouie. Les parents la rapportent 
dans la case et font tout ce qu’ils peuvent pour la faire revenir a elle; peines inutiles, 
ce n’est que 24 heures aprés, qu’elle profére ces paroles: j’ai vu mon fétiche dans le 
sommeil, m’appelant de venir chez lui, je ne sais ot, Peu apres la syncope recommence. 
Alors ses parents vont trouver le bokonon pour connaitre la maladie de leur fille. Fa 
répond: cette fille a fait ce qu’elle ne devait pas faire, tachez de savoir ce que c’est. 
Il ordonne de faire quelques sacrifices, qui doivent aider a ramener la fille a la vie 
et a lui faire dire la vérité. Les parents exécutent fidélement les prescriptions du devin. 
Durant l’accomplissement des sacrifices demandés, deux vautours entrent dans la case de 
la malade. Sauve qui peut général. La premiére frayeur surmontée, on donne a manger 
aux vautours: akassas arrosés d’huile. Ils en mangent: c’est signe que le fétiche a 
accueilli favorablement le sacrifice des parents. En effet, la jeune fille revenue a elle peu 
apres, avoue avoir assisté a l’enterrement d’un de ses cousins. 

Apres cet aveu, les parents vont de nouveau consulter Fa pour savoir ce quiil y 
aura a faire pour apaiser le fétiche outragé. Fa répond de suivre exactement les coutumes 
réglant l’expiation a faire. 

De suite, la féticheuse coupable réintégre le couvent fétiche. Durant 7 jours, pas 
de bain, pour toute nourriture elle recoit de l’akassa délayé dans l’eau — couche sur 
le sol nu, dans la case du fétiche, défense de quitter la case durant tout ce temps. 

Apres cette cérémonie, on la fait rentrer dans la case du fétiche pour la laver avec 
de l’eau lustrale (cette eau est conservéé dans une jarre /gbazin] durant 7 jours). La 
pécheresse restera encore 7 jours au couvent. Elle pourra se promener désormais dans 
la cour du fétiche, recevra 4 manger des colas, du poulet a plumes blanches dont on 
lui aura verse un peu de sang sur la langue et le front, on lui fera trois lavages; ab- 
lutions a l’eau lustrale, elle fera trois repas peu substantiels. 


8! Voir «Anthropos» XXXII (1937), pp. 283—287. La signature de l’analectum 


qui figure en ces pages, est, par erreur, celle de PAuL Hazoume; elle doit revenir encore 
a GABRIEL KITI. 
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La veille du 7*me jour, au soir, elle a la téte rasée 
tout ce qu’elle portait sur elle en reintégrant le couvent fétiche devient la part du 
fétiche. Ses parents apportent 2 cabris blancs, 2 poulets blancs, 2 pigeons blancs, de 
la farine de mais, deux canaris W@huile de palme, des colas et 7 plumes de perroquet. 

Le 7éme jour, tous ses parents sont présents au couvent fétiche de méme que les 
féticheurs et féticheuses de son fétiche avec leurs chefs. Toutes les offrandes des parents 
sont tuées; avec la farine de mais et de V’huile on fait de la pate. Le grand chef féticheur 
sort habillé de blanc, la téte couverte d’un mouchoir blanc. Tout le monde est a genoux. 
ll prend la coupable par la main, bénit ensuite la pate, puis tous les assistants. Aprés il 
remet la «coupable» a ses parents, puis il demande au fétiche de garder ses enfants de 
toute faute. De la main droite il prend un peu de pate et la donne a la coupable, aprés 
cela il en donne a toute l’assistance. Puis il dit a la coupable: maintenant tu peux 
manger avec nous, tu es réintégrée dans notre société, La cérémonie d’expiation se 


termine par des tams-tams et des danses. Le méme soir, la coupable réconciliée retourne 
dans sa demeure. 


, elle recoit un pagne blanc, 


2. Féticheuse en voyage avec son mari a mangé de la viande 
VA gbanlin (biche). 

Le méme soir, elle sent des douleurs dans l’estomac. Trois jours durant elle 
souffre d’une constipation presque anormale. Le 4éme jour, son corps devient couleur 
biche, on a recours au Bokonon. Fa répond: la malade a mangé ce qu’elle ne devait pas 
manger, c’est une féticheuse. Pour la guérir, il ne voit d’autre reméde que d’apaiser le 
fétiche offensé. 

Le 5éme jour, toujours constipée et le corps couleur de biche on J’aiméne chez 
Agassou, son fétiche. Le Féticheur reconnait de suite la maladie et affirme que la malade 
a di manger un met défendu par le fétiche. La-dessus, en effet, elle avoue avoir été en 
voyage avec son mari et mangé de la biche tuée en cours de route. 

Elle est soumise 4 la méme pénitence que la premiére. Pour, guérir sa consti- 
pation, le féticheur emploie 7 feuilles différentes dites feuilles d’Agassou. Les parents 
apportent une biche et deux poulets blancs. 

Le féticheur divise les feuilles en trois parts; puis on tue la biche. La premiére 
part des feuilles ainsi qu’un peu de salive et de la rognure d’ongle de la malade sont 
placés dans gueule de la béte. Le féticheur prend ensuite le cceur de l’animal, touche le 
ventre de la malade et dit: «Cette malade n’a pas donné son cceur a la biche, mais au 
fétiche.» li prend la téte de la biche, touche la téte de la malade et dit: «Cette malade 
n’a pas donné sa téte a la biche, mais au fétiche.» Il prend la queue de l’animal, touche 
le séant de la femme et dit: «Cette malade n’a pas donné son séant a la biche mais 
au fétiche.» 

Cette derniére cérémonie terminée, on place le tout: téte, cceur, queue de biche, 
feuilles et ongles dans un couvercle de jarre appelé agbonoussou, on y ajoute de I’huile 
de palme et des cauris. Le couvercle de jarre ainsi que le corps de la malade sont tachetés 
de blanc et de rouge (kaolin et zen = pierre rouge). Le couvercle avec son contenu est 
porté par un féticheur a l’endroit indiqué par le fétiche; d’ordinaire a un carrefour. Au 
retour du féticheur, il met la deuxiéme part des feuilles dans une jarre d’eau qu'il bénit 
ensuite et dont la malade se sert ensuite pour prendre son bain. 

Enfin la 3éme part est placée dans le zenvi, on tue un poulet et tout son sang est 
versé sur ces feuilles, le reste du poulet est enseveli devant le fétiche. 


3. Une cérémonie expiatoire. (Le 18 février 1930, a Agbankanme 
pres dOungbetamé.) 

La cérémonie se passe devant une case fétichiste située au milieu d'une cour 
entourée de paiissades. Sur une natte étendue a terre, sont placées deux jarres contenant 
de l’eau lustrale, des hachettes de Hébiossé (fétiche du tonnerre), des batons du fétiche 
Agassu et des masques de caurisses. 


980 Analecta et Additamenta. 


Les coupables sont en pénitence depuis 15 jours. L’une a fauté en assistant & 
un enterrement, chose défendue a tout féticheur et féticheuse, l'autre en mangeant d’um 
aliment défendu par le féticheur auquel elle a été vouée. Des féticheurs font leur entrée 
dans la cour. Au milieu d’eux les deux femmes coupables marquées sur tout le corps de 
grosses taches blanches. Des féticheuses les suivent en chantant. Les deux polluées 
font la ronde autour de la natte, tandis que des opérateurs décrivent quatre grands 
cercles autour d’elles, un avec de la cendre, l’autre avec de la farine de mais jaunie 
A Vhuile de palme; un troisiéme avec de la poudre de charbon de bois, le quatriéme avec 
des feuilles de branches de palmier, Des grains de mais et de la farine jaunie sont 
jetés aux quatre coins de la natte. Les deux coupables s’assoient sur la natte. Des 
féticheurs viennent se prosterner devant elles en baisant la terre et en agitant des 
sonnettes (calebasses emmanchées et revétues de caurisses). Il les aspergent trois fois. 
d’eau lustrale pendant que les féticheuses continuent de chanter en battant des mains. 
On met aux coupables des masques de caurisses, qui leur couvrent la téte et le visage 
et a chacune une paire de bretelles en caurisses se croisant sur leur dos. Puis toute 
Yassemblée se prosterne. Des poules sont immolées. On en verse le sang sur les. 
orteils et tout autour des coupables, qu’on asperge ensuite trois fois d’eau lustrale avec 
des clochettes, pendant que |l’assemblée continue de chanter en l’honneur des fétiches. 

Enfin les deux coupables se lévent et se tiennent debout. On les purifie avec de 
leau lustrale. D’autres féticheurs incarnant l’esprit du fétiche offensé sortent du fond 
du couvent. Leur chef asperge les deux polluées avec sa sonnette, les prend par la main 
et les fait sortir des quatre cercles mentionnés plus haut. En sortant des cercles, elles 
sont successivement accueillies par un féticheur qui leur tend deux clochettes croisées 
Yune sur l’autre, garnies d’agnama (feuille rituelle) et entre lesquelles elles introduisent 
le poignet de leur main. Un autre féticheur vient alors leur enlever les masques et les 
bretelles en caurisses, et précédées d’un féticheur, elles vont a quatre pattes jusque dans. 
la case fétichiste située au milieu de la cour, tandis que les assistants s’agenouillent: 
devant les védums (hommes et femmes incarnant les fétiches) et les remercient d’avoir 
pardonné aux coupables. Alors on enléve la natte et tous les objets employés a la céré- 
monie. Les assistants et les védums (hommes et femmes incarnant le fétiche) entrent dans. 
Ja case. Ils en sortent quelques instants aprés, s’agenouillent devant elles, se répandent en 
actions de graces et en souhaits. Pour terminer ils se prosternent le front dans la pous— 
siére, pendant que dans I’intérieur de la case, on fait subir d’autres cérémonies aux deux 
pénitentes. Le lendemain, leurs parents viendront offrir des poulets et d’autres dons par 
reconnaissance. GABRIEL KiITI. 


Neue Forschungen iiber die Ple-Temiar. — H. D. Noone, der vor Jahren nach 
Malakka abgereist ist, um sich der Erforschung der Inlandstamme zu widmen, veréffent— 
licht im ,,Journal of the Federated Malay States Museums“, Vol. XIX, Part 1, den 
Report on the Settlements and Welfare of the Ple-Temiar Senoi of the Perak-Kelantan 
Watershed“ 32. Langer und intensiver als irgendeiner seiner Vorganger konnte sich 
Noone seiner Arbeit widmen. Die Ple-Temiar sind der am meisten unbekannt gebliebene. 
Volksstamm Malayas, iiber den die vorliegende Schrift schon bedeutsame neue Kennt— 
niss€ bringt. Dabei will sie nur den Rahmen bieten, in dem spatere Schilderungen das. 
Bild des Volkes ausfiihrlich zeichnen wollen. Noone stiitzt sich ausdriicklich auf seine 
Vorganger, von denen ich persénlich wohl am langsten, aber doch auch nur voriiber-~ 
gehend, mit den Ple-Temiar in Beriihrung kam. Zundchst setzt er sich mit den Be- 
nennungen fiir die drei Inlandvélker auseinander und schlagt fiir die Kymothrichen, zu 
denen die Ple-Temiar gehdren, den Namen ,,Senoi“ und nicht ,sakai“ vor, wie ch, ihr 
im Anschlu8 an andere vorgeschlagen habe. Den Namen ,sakai“ méchte =: fiir die Ge- 
samtheit der Inlandstamme vorbehalten wissen, wofiir ich ,,Orang-Utan“ in Vorschlag- 


32 85 pp. in 4° with 14 plates and a map. Singapore 1936. Publi 
Museum at Taiping, and printed at Lithographers Lined. » sipaciah ast iiae ae 
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gebracht habe. Gegen Noone’s Vorschlag brauchte ich wesentlich nichts einzuwenden. 
Ich selbst neigte friiher zu dieser Losung, habe aber nur deswegen den Namen »oakai“ 
fiir die Ple-Temiar-Semai beibehalten wollen, weil er in der Literatur schon eingebiirgert 
wat. Immerhin ware es gut, wenn man sich in der Nomenklatur fiir die Inlandstimme 
einigen wiirde, 

Etwas durchaus Neues bietet der Abschnitt » The Breed“, S. 28, in dem Noone 
von der rassischen Zusammensetzung der Senoi (Sakai) spricht. Er unterscheidet Temiar 
vom Ober- und Unterlauf. Unter den Temer der Niederungen sieht er eine Mischbevdl- 
kerung, die nicht nur aus einer Mischung mit benachbarten Semang hervorgegangen ist, 
sondern findet in ihnen eine noch dltere Schicht (older strata), S.22. Diese Schicht ist 
nach ihm zwar unter allen Temiar verbreitet, am meisten aber doch unter den Temiar 
der Niederungeny Diese ,,older strata“ charakterisiert er naher auf S.30 und sagt, 
daB diese Schicht in Malaya noch Alter sei als die Negrito selbst. So hatten wir nach 
Noone an den Randgebieten der Temiar eine Mischbevolkerung, die neben dem echten 
Sakai-Typus negritoide Merkmale und solche der older strata“ aufweist. Auf S.31 
beschreibt er den echten Sakai-Typus, wie er nach seiner Ansicht bei den Berg-Temer 
auftritt. Am besten ist er meiner Meinung nach bei den Semai-Sakai vertreten. Dieser 
Auffassung Noone’s kénnte man beipflichten. Ich hatte bislang die Abart der Ple-Temiar 
der Niederungen an den Randgebieten nur durch Mischung mit Negritos zu erklaren 
gesucht, es ist aber doch nicht ausgeschlossen, daB darin doch noch eine andere anthro- 
pologische Komponente zu suchen ist. Dafiir miissen wir die Publikation des anthropo- 
logischen Materials Noonr’s abwarten. 

Noone’s Bericht gibt auch eine gute Ubersicht iiber das Land der Ple-Temiar 
und die beigegebene Karte, die méglichst ausfiihrlich die Siedlungen der Eingebornen 
bringt, ist geradezu ein Meisterwerk. Des Forschers wiederholte Wanderungen in jene 
Berglandschaft erméglichten in Zusammenarbeit mit der F. M. Survey diese Karte und 
die Demographie der Ple-Temiar. Der dritte Teil der Abhandlung (S. 40—51) gibt einen 
kurzen Uberblick iiber das Leben und Treiben des Volkes in der geschilderten Umwelt 
des Urwaldes und eine Schilderung der Auswirkungen ihres Kontaktes mit den Nachbar- 
volkern, den Chinesen und den Europdern. Im vierten Teil werden MaBnahmen be- 
sprochen .und vorgelegt, die Noone zur Konservierung der Ple-Temiar fiir geeignet halt. 
Seiner Meinung nach haben die Ple-Temiar keine Sympathien fiir die Malayen und den 
Mohammedanismus, doch glaubt er, daB kleine Gruppen doch nur dadurch ihre ange- 
stammte Art wieder bewahren k6énnen, wenn sie in die malayische Gemeinschaft ein- 
gehen (S.58). Noone vertritt aber energisch die zu ergreifenden Mafnahmen, um das 
ganze Volk als solches vor zersetzenden fremden Einfliissen zu bewahren, in welchem 
Zusammenhang er sonderbare Ansichten tiber christliche Missionstatigkeit auBert. 


Die Anregung Noone’s, die Ple-Temiar, die faktisch niemals Untertanen der 
malayischen Rajas waren, sondern es erst durch die von den Englandern gezogene 
Demarkationslinie zwischen den einzelnen malayischen Staaten wurden, entweder als 
freies, selbstandiges Volk zu erklaren, oder, wenn sie als malayische Untertanen gelten 
wollen, doch ihre kulturelle Selbstandigkeit vorerst zu garantieren, erscheint mir auBer- 
ordentlich beachtenswert. P. SCHEBESTA. 


Nochmals: Ein Brust-Joch-Anspann. — Auf die anregenden Darlegungen des Herrn 
Major WeETTENDORFER (S.649 des ,,Anthropos“, Bd. XXXII) méchte ich folgendes 
erwidern: 

So schén der Gedankengang einer Umwandlung des Quadrigenjoches nach Bild 1 
in eine Zugbespannung nach Bild 2 auch ware, so mu8 doch hervorgehoben werden, daB 
ein dem Bild 1-entsprechendes Joch mit Balancieranordnung bisher weder historisch noch 
ethnologisch oder volkskundlich nachgewiesen werden konnte. , 

Nach unseren bisherigen Kenntnissen stellt sich die Entwicklung der Quadrigen- 


bespannung folgendermaBen dar: 
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a) Aus dem einfachen, fiir zwei Tiere bestimmten Nackenjoch mit einer Deichsel, 
das zuerst wahrscheinlich beim Rind, spater dann auch beim Pferd gebraucht 
wurde, entwickelt sich ein langes, fiir vier Tiere bestimmtes, ebenfalls mit einer 
Deichsel ausgeriistetes Quadrigenjoch. 

b) Manchmal, wennn auch sehr selten, findet sich ein Joch mit zwei Deichseln. 
Sein spadrliches Vorkommen scheint darauf hinzuweisen, daB sich diese Form 
nicht bewahrt hat. 

c) Es werden nur die zwei mittleren Pferde am Joch angeschirrt, wogegen die beiden 
auBeren lose beigespannt mitlaufen. 


Bei der Anordnung nach 6 ist es fraglich, ob das Joch hierbei in einem Stiick 
oder in zwei Stiicken, also geteilt, ausgefiihrt wurde. Wenn letzteres sicher nachge- 
wiesen werden kann, so ware allerdings ein Ubergang zu der Jochkonstruktion mit 
Balancier nach Bild 1 von Major WETTENDORFER gegeben. , 

Fiir Pferdebespannung ist das lange Quadrigenjoch mit einer Deichsel (Oskar 
Nuorrer, Der Rennwagen im Altertum, Leipzig 1904, Taf.8, Nr.48) ebenso wie das 
mit zwei Deichseln (LErFEBvrE pes Noetres, L’Attelage, le Cheval de Selle a travers 
les Ages, Paris 1931, Fig.52 u. 69) nachgewiesen. Die Verwendung eines langen, etn- 
fachen Joches beim Wagenrennen darf man wegen der bei der antiken Rennbahn vor- 
kommenden scharfen Wendungen kaum annehmen; sie hatte nicht haufige, sondern 
regelmaBige Stiirze zur Folge. Die Frage nach der Bespannung der Rennquadrigen ist 
daher bis heute noch nicht gelést. Major WeETTENDORFER’s Rekonstruktion nach Abb. 1 
wiirde hier einen Ausweg bilden; die Bauart konnte aber, wie gesagt, bisher historisch 
nicht nachgewiesen werden. Huco Tu. Horwitz. 


Zu den sehr interessanten zusammenfassenden Ausfiihrungen des Herrn Dr. 
Ing. Huco Tu. Horwitz mochte ich bemerken, daB meine Konstruktion des geteilten 
Quadrigenjoches auf zugtechnischen Erwagungen, unterstiitzt durch Fig.55 bei LEFEBvRE, 
beruht. Weitere und vor allem deutlichere Belege waren noch aufzusuchen. 

Hauptabsicht bei meiner Veréffentlichung war, ethnologische und archdologische 
Kreise auf eine in der Gegenwart rasch verschwindende Art der Beschirrung aufmerk- 
sam zu machen, die ihre Ableitung von der antiken Jochbespannung findet. 


Major i. R. WETTENDORFER. 


————— 3— co —_ 
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Europa und Allgemeines. 


Transportmittel im alten Agypten und 
Mesopotamien (Huco Tu. Horwitz). — 
Im Anschlu8 an seine friiheren Darlegun- 
gen (vgl. ,,Anthropos* XXVI [1931], 953) 
gibt der Verfasser iiberzeugende, seinen 
Abbildungen entnommene Griinde dafiir 
an, daB die bisherige Auffassung der 
Wassersprengung vor Transportmitteln in 
Agypten unrichtig ist. Sie sollte nicht die 
Reibung vermindern, sie konnte vielmehr 
nur ein ritueller Akt sein. In Abb. 12 hatte 
ja das Fahrzeug Rader, und doch wird 
Wasser vor und neben ihm ausgegossen. 
»Das Sprengen von Wasser findet nur dort 
statt, wo es sich um den Transport eines 
Sarges oder einer Ka-Statue (Seelenwoh- 
nung) handelt.“ Verfasser erwahnt neben- 
bei eine Reihe technischer Einzelheiten aus 
Agypten und Mesopotamien, die sich sonst 
nicht zusammengestellt finden. (Der deut- 
sche Steinbildhauer LI [1935], 49—52, 
55—58.) 


Magie und Technik in der Alpenmusik 
(Manrrep Buxkorzer). — Der urspriing- 
liche Grundcharakter der urtiimlichen 
Alpenmusik ist nach Ansicht des Verfas- 
sers Tonzauber in Begleitung zu Uber- 
gangsriten, (Ubergang von Tag zur Nacht, 
vom Leben zum Tode usw.) Das dazu- 
gehorige Instrument ist das Alphorn (ver- 
breitet in den Alpen, den deutschen Mittel- 
gebirgen, in Schottland, Norwegen, Ru- 
mdnien, Spanien, in der Mongolei, in China, 
Hinterindien, Australien und Siidamerika; 
auch die bronzezeitlichen nordischen Lu- 
ren gehéren in diesen Zusammenhang). 
Urspriinglich vermutlich nur ein einfaches 
Toninstrument, entwickelte sich das Alp- 
horn zur Melodiefahigkeit. Aus der instru- 
mentbedingten Alphorn-Melodik entstand 
der Kiihreihen, der im wesentlichen ein 
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Moyens de transport dans l’Egypte et 
dans la Mésopotamie anciennes (Huco 
Tu. Horwitz). — Complétant son ex- 
posé antérieur (cf. «Anthropos» XXVI 
[1931], 953), auteur donne des raisons 
convaincantes, prises dans ses repro- 
ductions, que jusqu’ici l’on a interprété 
d’une maniére fausse l’eau qui, en 
Egypte, était versée devant les moyens 
de transport. Ce versement ne devait pas 
diminuer le frottement, il ne pouvait 
étre qu’un acte rituel. Le véhicule de la 
gravure 12 avait des roues, et pourtant 
on verse de l’eau devant lui et a coté de 
lui. «Le versement de l’eau n’a lieu que 
lorsqu’il s’agit du transport d’un cercueil 
ou dune statue Ka (habitation d’une 
ame).» Incidemment lauteur mentionne 
une série de détails techniques de 
Egypte et de la Mésopotamie que lon 
ne trouve pas consignés ailleurs. (Der 
deutsche Steinbildhauer LI [1935], 
49—52, 55-—58.) 

Magie et technique relatives a la 
musique des Alpes (MANFRED BUKOFZER). 
— D’apres l’avis de l’auteur, le caractére 
fondamental et primitif de la musique al- 
pestre originale est une espéce de magie 
des sons accompagnant les rites de tran- 
sition (transition du jour a la nuit, de la 
vie a la mort, etc.), L’instrument y ap- 
partenant est le cor des Alpes, répandu 
dans les Alpes, dans les montagnes alle- 
mandes de hauteur moyenne, en Ecosse, 
en Norvége, en Roumanie, en Espagne, 
dans la Mongolie, en Chine, dans I’Indo- 
Chine, dans 1’Australie, dans l’Amérique 
du Sud. Les loures nordiques, datant de 
Vépoque du bronze, s’y rattachent. Le 
cor des Alpes, a l’origine probablement 
un instrument proférant un son simple, 
est devenu capable de produire des mélo- 
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Lockruf fiir die Herde wahrend der Zeit 
des Uberganges zwischen Tag und Nacht 
ist. Das Jodeln in seiner typisch alpen- 
lindischen Form hangt gleichfalls von der 
Obertonreihe des Alphorns ab und Bvu- 
KOFZER neigt dazu, auch das Jodeln der 
Siidsee (Salomonen) analog als Nachah- 
mung der Panpfeifen-Oberténe zu erklaren. 
(Schweizer Annalen, 1936, 205—215.) 


Meeresscheue und seetiichtige Volker 
{Ernst ScHuLtzE). — Das hier behan- 
delte vélkerpsychologische Thema wird 
vom Verfasser zum erstenmal bearbeitet. 
Er unterscheidet meeresscheue, nur zeit- 
weise fiir die Schiffahrt interessierte, und 
stets seetiichtige Volker. Zu den hervor- 
ragendsten Vertretern der letzteren Gruppe 
gehdren fast alle V6lker der nordischen 
Rasse. Drei Vorbedingungen zur See- 
tiichtigkeit werden ausfiihrlich besprochen: 
die Erdraumlage, der Stand von Wissen- 
schaft und Technik und die seelische 
Eigenart. Wenn auch manche Ausfihrun- 
gen noch stark der Klarung bediirfen, so 
kommt der Verfasser doch vielfach zu 
Resultaten, die hinreichend gesichert sind. 
Deren Anwendung auf den heutigen Zu- 
stand des Schiffsverkehrs wiirde aber auf 
Schwierigkeiten stoBen. (Verlag EnKe in 
Stuttgart, 1937. 202 SS. Geh. RM 7.—, 
in Leinen geb. RM 8.50.) 


Verwendung von Zugochsen in Finn- 
land (Kustaa Virxuna). — Bis gegen 
Ende des vorigen Jahrhunderts war in 
Siidwestfinnland der Ochse das eigentliche 
Zug- und Arbeitstier. Die Verwendung 
von Zugochsen war hier ein alter Brauch. 
Auch scheint dieses Gebiet hinsichtlich sei- 
ner Grenzen schon lange ungefahr dasselbe 
gewesen zu sein; das iibrige Finnland ist 
reines Pferdegebiet. Das finnische Ochsen- 
gebiet ist nun keine alleinstehende Er- 
scheinung, sondern gewissermaBen eine 
unmittelbare Fortsetzung ahnlicher Gebiete 
in Estland und Schweden, wo die Ochsen- 
gebiete dieselbe charakteristische Unver- 


dies. De ces mélodies caractéristiques du 


cor des Alpes provient le ranz des va- 


ches, lequel est essentiellement un appel 
de rassemblement pour le troupeau au 
moment de la transition du jour.a la nuit. 
Le chant guttural (Jodeln) dans sa 
forme typique aux pays des Alpes dépend 
également de la série des tons supérieurs 
du cor des Alpes. M, Buxorzer explique 
d’une maniére analogue le chant guttu- 
ral de l’océan Pacifique (Iles Salomon), 
comme une imitation des notes aigues 
de la flate de Pan. (Schweizer Annalen, 
1936, 205—215.) 


Peuples qui ont peur de la mer et 
peuples qui ont le pied marin (ERNsT 
ScHULTzE). — C’est la premiére fois que 
ce sujet de la psychologie ethnologique 
soit traité. L’auteur distingue des 
peuples ayant peur de la mer, des 
peuples ne s’intéressant que temporaire- 
ment a la navigation, et des peuples con- 
stamment bons navigateurs. Presque 
tous les peuples de la race nordique 
appartiennent aux représentants les plus 
remarquables du troisiéme groupe. Trois 
conditions préliminaires a cette aptitude 
nautique sont développées: la situation 
géographique, l’état de la science et de 
la technique, la particularité psycholo- 
gique. Si ces développements sont pas- 
sibles encore de maint éclaircissement, 
lauteur arrive cependant a beaucoup de 
résultats suffisamment assurés. Il y 
aurait des difficultés pourtant, si l’on 
voulait les appliquer a l’état actuel de la 
navigation. (Edition Enxer, Stuttgart 
[1937], 202 pp. br. RM 7.—, rel. toile 
RM 8.50.) 


Les boeufs de labour en Finlande 
(Kustaa VILKUNA). — Jusque vers la fin 
du siecle passé le boeuf était la béte de 
trait et de labour proprement dite dans 
le sud-ouest de la Finlande. De temps 
immémorial on y employait les bceufs 
de labour. Les limites de l’extension de 
cet emploi semblent avoir été les mémes 
depuis longtemps aussi; le reste de la 
Finlande emploie uniquement les chevaux. 
Le territoire de la Finlande oa Jon 
emploie les boeufs n’est pas un phéno- 
méne. isolé, mais pour ainsi dire une 
continuation immédiate de territoires 
semblables en Esthonie et en Suéde oi 
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anderlichkeit bewahrt haben wie in Finn- 
land. Welche Stellung nimmt Siidwestfinn- 
Jand neben Estland und Schweden in dem 
riesig weiten Zugochsengebiet ein, das sich 
zusammenhangend von den Siidkiisten der 
Ostsee bis nach Afrika, Indien und China 
erstreckt? Auf Grund einiger Vergleiche 
zwischen der finnischen Ochsenkultur und 
der Ochsenkultur anderer Ostseegebiete 
kommt der Autor zu dem Resultat, daB 
sich in der finnischen Ochsenkultur in 
weitem Umfange viele Jahrhunderte altes 
Erbe erhalten hat und daB sie iiber Est- 
land und Schweden mit dem uralten Och- 
sengebiet organisch verbunden gewesen 
ist. Was das Alter der Beniitzung von Zug- 
ochsen in Siidwestfinnland angeht, so ist 
der Beginn dieser Kultur in die estnisch- 
finnisch-livische Urzeit zu verlegen, Da die 
Wanderungen der Finnen von der Siid- 
seite des Finnischen Meerbusens in den 
ersten Jahrhunderten unserer Zeitrechnung 
begannen, miissen schon damals Zug- 
ochsen in ihrem Dienst gestanden sein. 
Gleichzeitig wird dadurch bezeugt, daB 
diese westlichen Staéamme der Ostsee- 
finnen in jenen Zeiten schon Ackerbauer 
waren. (Studia Fennica II, 2 [1936], 
57—98.) 


Neue Zeitschrift fiir Volkskunde. — Seit 
Januar 1937 erscheint im Verlag von S. 
Hirzev in Leipzig die Vierteljahrsschrift 
»Folk, Zeitschrift des Internationalen Ver- 
bandes fiir Volksforschung“. Uberall sind 
heute Bemiihungen im Gange um Auf- 
hellung der alten eigenvolkischen Kultur- 
formen, um M§archen und Sagen, Haus 
und Tracht, Lied und Sprache. Auch diese 
Zeitschrift will der Volkskunde dienen und 
wendet sich an die Volksforscher der Welt. 
Sie stellt sich das Ziel, bedeutungsvolle 
neue Forschungen vorzutragen, neue Me- 
thoden zur Priifung vorzulegen, Anregun- 
gen zu groBeren wissenschaftlichen Arbei- 
ten zu vermitteln, iiber die volkskundlichen 
Arbeiten in den einzelnen Landern zu be- 
richten. Die Schriftleitung fiihren die Se- 
kretire des,,Internationalen Verbandes fir 


les territoires a bceufs ont conservé le 
méme caractére qu’en Finlande. Quelle 
est la position de la Finlande, a cété de 
l’Esthonie et la Suéde, dans ce domaine 
énormément vaste oi l’on emploie les 
beeufs et qui s’étend, sans discontinuité, 
des céotes meéridionales de la Baltique 
jusqu’en Afrique, aux Indes est en 
Chine? Par suite de quelques compa- 
raisons établies entre la civilisation du 
territoire a bceufs finlandais et celle 
dautres territoires de la mer Baltique, 
auteur constate 19 que dans la civili- 
sation du territoire aux bceufs de la 
Finlande il s’est maintenu, dans une 
large mesure, un héritage vieux de beau- 
coup de siécles, et 2° que, par l’inter- 
médiaire de l’Esthonie et de la Suéde, 
cette civilisation a été organiquement 
unie au domaine «aux bceufs» extréme- 
ment antique. Il faut faire remonter aux 
temps primitifs de l’Esthonie, de la Fin- 
lande, de la Livonie l’Age de l’emploi, 
dans le sud-ouest de la Finlande, des 
boeufs comme bétes de trait et de labour. 
Les migrations des Finnois partant de la 
cote méridionale du Golfe de Finlande 
ayant commencé aux premiers siecles de 
notre ere, il faut qu’alors déja ils aient 
eu a leur disposition des bceufs de la- 
bour. Par la il est prouvé a la fois que 
ces tribus occidentales des Finnois de la 
Baltique étaient des agriculteurs en ces 
temps reculés déja. (Studia Fennica Il, 
2 [1936], 57—98.) 


Une nouvelle revue de folklore. — 
Depuis janvier 1937 parait chez l’éditeur 
S. Hirzev a Leipzig la revue trimestri- 
elle «Folk, Zeitschrift des Internatio- 
nalen Verbandes fiir Volksforschung» 
(F., Revue de !’Association Internationale 
de Folklore). Actuellement on fait des 
efforts partout, pour jeter du jour sur 
les anciennes formes de la civilisation du 
propre peuple, ses contes et ses légendes, 
ses maisons et ses costumes nationaux, 
ses chansons et sa langue, Cette revue 
aussi veut servir le folklore et s’adresse 
aux folkloristes du monde entier. Elle 
a pour but de présenter les résultats de 
nouvelles investigations importantes, de 
proposer de nouvelles méthodes, de pren- 
dre Vinitiative de travaux scientifiques 
plus étendus, d’informer sur les travaux 
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Volksforschung“, und zwar wird Dr. A. 
CAMPBELL den skandinavisch-baltischen, 
Mr. Garr den englischen, Prof. Dr. L. 
MAcKENSEN den deutschen Sprachraum 
und Prof. Dr. J, p—E Vrirs Westeuropa 
petreuen. Verantwortlich zeichnet vorlau- 
fig Prof. Dr.J. pe Vries, Leiden (Hol- 
land), Haagweg 22. Die Zeitschrift er- 
scheint in vier Heften je Jahrgang im Ge- 
samtumfang von mindestens 450 Seiten in 
Quartformat. Der Bezugspreis betragt 
RM 15.— je Jahrgang, mit Porto RM 16.20. 


Asien. 


Arier und Nagas (Econ FREIH. von 
E1ckstEDT). — Mit dem Namen Nagas, 
der heute nur noch fiir die Bergstamme 
in Ostassam gebraucht wird, werden in 
altindischen Quellen die Trager vorari- 
scher Hochkulturen von Nordwestindien 
bis Ceylon bezeichnet (nach E1cKsTEDT 
hellhdutige Drawiden). Der Schlangenkult 
gilt als besonders charakteristisch fiir ihre 
Kultur, Spuren von Matriarchat und Poly- 
andrie sind vorhanden. Diese Naga-Bevdl- 
kerung hat sich bei der Arisierung Indiens 
weitgehend behauptet. Zwar sind arische 
Sprachen bis nach Ceylon vorgedrungen; 
dagegen sind sogar in Nordindien die ari- 
schen Einwanderer sehr schnell rassisch 
und nach einiger Zeit auch kulturell wieder 
von dem bodenstandigen Drawidentum 
aufgesogen worden. Nach Siidindien und 
Ceylon sind kaum noch reine Arier nor- 
discher Rasse, sondern fast nur noch ziem- 
lich oberflachlich arisierte Norddrawiden 
erobernd vorgedrungen. So ist die Bevdél- 
kerung Ceylons rassisch ganz unverdndert 
geblieben, auch ihre Kultur ist kaum arisch 
beeinfluBt worden. (Germanen und Indo- 
germanen. Festschrift fiir HerMANN Hirv. 
C. Winter, Heidelberg, 1936. Bd. I 
357—405.) 


y 


des folkloristes dans les différents pays. 
La rédaction est faite par les secrétaires. 
de I’<Association Internationale de Folk-. 
lore». M. le Dr, A. CAMPBELL s’occupera 
du folklore baltico-scandinave, Mr. 
Garr du folklore de langue anglaise, 
M. le Professeur Dr. L. MACKENSEN de 
celui de langue allemande, M. le Pro- 
fesseur Dr. J. pe Vries de celui de 
YEurope occidentale. En attendant M. le 
Professeur Dr, J. DE Vries, Haagweg 22, 
Leyde (Hollande), est le rédacteur en 
chef responsable. La revue, in-4°, parait 
4 fois par an, avec un minimum annuet 
de 450 pages. L’abonnement d’un an est 
fixé a RM 15— (a RM 16.20 port 
compris). 


Asie. 


Aryas et Nagas (Le BARon EGON VON 
E1cKstepT). — Le nom de Naga, réservé 
de nos jours uniquement aux tribus. 
montagnardes dans le nord-est de 
l’Assam, sert a désigner dans des sour- 
ces indiennes antiques les porteurs des 
hautes civilisations préaryennes, s’éten- 
dant du nord des Indes _ occidentales 
jusqu’a Vile de Ceylan (ce seraient, 
daprés Etcxstept, des Dravidiens a la 
peau claire). Le culte des serpents est 
caractéristique pour leur civilisation; il 
y existe des traces de matriarcat et de 
polyandrie. Cette population Naga s’est 
largement maintenue lors de l’arrivée des 
Aryas et de leur prépondérance aux 
Indes. Les langues aryennes ont pénétré 
jusque dans Ceylan; par contre, méme 
dans les Indes septentrionales les im- 
migrés aryens ont été de nouveau absor-. 
bés par les Dravidiens natifs, trés vite 
au point de vue de la race, aprés un cer- 
tain temps au point de vue de la civili-. 
sation. Vers les Indes méridionales et 
Vile de Ceylan ont pénétré en conqué- 
rants a peine des Aryens purs de race 
nordique, presqu’. uniquement des Dra-. 
vidiens septentrionaux n’étant devenus. 
Aryas que trés_ superficiellement. La 
population de Ceylan a complétement 
maintenu sa race; sa civilisation a subi 
a peine l’influence des Aryas. (Ger- 
manen und Indogermanen. Festschrift: 
fiir HERMANN Hirt. C, Winter, Heidel- 
berg, 1936. Vol. I, 357—405.) 
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Zum Ramayana (WoLrcGanc Pax). — 
VeranlaBt durch Bruno Lreprcn’s Schrift 
»Die vier indischen Asrama’s“ (Breslau 
1936), untersucht Pax das Epos vom Raub 
Sita’s durch Ravana und ihrer Befreiung 
durch Rama und bezeichnet als seinen 
urspriinglichen Kern einen Mythus vom 
Raub und der Befreiung der Sonnenjung- 
frau (die nur nebenbei auch den Charakter 
einer Fruchtbarkeitsgéttin hat), Dieses 
Motiv ist gemeinindogermanisch, kann 
aber nach seiner Ansicht nur im Norden 
entstanden sein, wo die Sonne ausschlieB- 
lich als segenspendendes Gestirn betrach- 
tet wird, und wiirde deshalb fiir eine nord- 
europaische Herkunft der Arier sprechen. 
(Zeitschrift d. Deutschen Morgenland. 
Ges. XC [1936], 616—625.) 

Chinesische Verwandtschaftssysteme 
(Fer Hs1ao-tunG). — Die urspriinglichen 
Unterschiede innerhalb der chinesischen 
Kultur zeigen sich auch im Verwandt- 
schaftssystem. Wadahrend dieses in der 
Schriftsprache einheitlich ist, weichen die 
lokalen Systeme, die noch im miindlichen 
Gebrauch sind, stark davon ab. Der Ver- 
fasser untersucht sechs solcher lokalen 
Systeme (Wukiang, Schanghai, Hangchow, 
T’ungchow, Quemoy und Lanchow) und 
stellt vor allen Dingen zwei Typen fest: 
eine einfache Zweiteilung in dltere und 
jiingere Verwandte und eine Klassifika- 
tion, die fiir jede Generation eigene Ter- 
mini hat. Im Verwandtschaftssystem der 
Schriftsprache ist dieses Prinzip am kon- 
sequentesten durchgefiihrt; in den lokalen 
Systemen finden sich verschiedene Ent- 
wicklungen und Kreuzungen 4lterer Sy- 
steme. (Monumenta Serica, Peking; II 
[1936/37], 125—148.) 


Afrika. 


Die Nilotenstellung (W. ScHILDE). — 
Die Verbreitung der einbeinigen Ruhestel- 
lung, von ScHILpE kurz als Nilotenstel- 
lung bezeichnet, deckt sich in Afrika auf- 
fallenderweise mit der Verbreitung der 
Niloten im oberen Nilgebiet und mit ihren 
kulturellen wie rassischen WanderstraBen 
vom Nil nach Siiden und in Richtung auf 
Siidangola. Die Verbreitung nach Westen 
auf der sudanischen WanderstraBe war 
starken Stérungen ausgesetzt. AuBerhalb 


Autour du Ramayana (WoLFGANG 
Pax). — Le livre de M. Bruno LigeBicu 
«Die vier indischen Asrama» incita M. 
Pax a examiner l’épopée du rapt de 
Sita par Ravana et de sa délivrance par 
Rama. Le noyau originel en est un 
mythe du rapt et de la délivrance de la 
vierge du soleil n’ayant qu’accessoirement 
le caractére d’une déesse de la fécondité. 
Ce motif, qui est commun 4a tous les. 
Indo-Germains, ne peut étre né, selon 
Vavis de l’auteur, qu’au nord ot le soleil 
est considéré exclusivement comme un 
astre bienfaisant; il indiquerait donc que 
les Aryens proviennent du nord de 
Europe. (Zeitschrift d. Deutschen Mor- 
genland. Ges. XC [1936], 616—625.) 


Systémes de parenté chez les Chinois 
(Fer Hstao-runc). — Les différences pri- 
mitives dans la civilisation chinoise se 
manifestent aussi dans le systeme des 
parentés. Tandis que ce systeme est 
uniforme dans la langue écrite, les systé- 
mes locaux, en usage encore dans la 
langue parlée, en different beaucoup- 
Vauteur examine 6 de ces systémes lo- 
caux (Wukiang, Shanghai, Hangchow, 
T’ungchow, Quemoy et Lanchow) et 
constate surtout deux types: une simple 
bifurcation en parents plus agés et en 
parents plus jeunes, et une classification 
ayant des termes spéciaux pour chaque 
génération. Dans le systeme de parente 
du langage littéraire ce principe est 
soutenu avec le plus de conséquence; dans 
les systémes locaux se retrouve une 
variété d’évolutions et de croisements 
de systémes plus anciens. (Monumenta 
Serica, Peking; II [1936/37], 125—-148.) 


Afrique. 


La position nilote (W. ScHILDE). — 
Il est frappant que l’extension de la posi- 
tion de repos sur une jambe, appelée par 
M. ScurttpE tout simplement «position 
nilote», coincide en Afrique avec l’exten- 
sion des Nilotes dans le bassin supérieur 
du Nil et avec les voies de migration de 
leur civilisation et de leur race, allant du 
Nil vers le Sud et vers l’Angola. L’exten- 
sion vers l'Ouest, sur la route de migra- 
tion vers le Soudan, rencontrait de 
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Afrikas sind fiir diese sonderbare Ruhestel- 
lung die Papua, Melanesier, Australier ugd 
Wedda zu nennen, Es scheint, als ob in 
der einbeinigen Ruhestellung die Méglich- 
keit bestiinde, ,,die kulturellen Bewegungs- 
richtungen vom oberen Nil her auch 
anthropologisch zu belegen“. (Zeitschrift 
fiir Rassenkunde V [1937], 130—137.) 


Beitrage zur Kulturgruppierung in 
Negerafrika (W. ScuILpE). — An Hand 
zahlreicher Beispiele aus dem Gebiete des 
Opfer- und Orakelwesens werden Fragen 
aufgeworfen, welche die Probleme der 
Rinderziichter, der altafrikanischen Jager 
— eurafrikanische Jagerkultur —, der 
Niloten und Hamiten und schlieBlich des 
schon so oft totgesagten Westafrikanischen 
Kulturkreises beriihren. Im ganzen und 
groBen liegt eine Tendenz zu einer weite- 
ren Aufspaltung der bisher herausgearbei- 
teten Kulturkreise vor, so wenn z. B. meh- 
tere Jagerkulturen angenommen werden — 
ein Jagertum in Verbindung mit ausgespro- 
chener K6nigsherrschaft neben einem sol- 
chen mit einfachen Sippenhauptlingen — 
oder wenn auf die Unterscheidung von 
GroB- und Kleinviehziichtern besonderer 
Wert gelegt wird. Worauf von der 
Kulturkreisforschung bisher weniger ge- 
achtet wurde, ist die Einbeziehung 
der Geschichte der Staaten und Vd6lker 
und belegbaren Wanderungen, ein Um- 
stand, der die oft liickenhafte Verbreitung 
einzelner Formen erklaéren kann, Im all- 
gemeinen erweisen sich aber die fiir Afrika 
aufgestellten Kulturkreise als tragfahig. 
(Tagungsbericht der Gesellschaft fiir V6I- 
kerkunde. II. Tagung 1936 in Leipzig.) 


Kolonialverwaltung und _ ,,entwurzelte“ 
Eingeborne (F. GrevissE). — Das Vor- 
wort von. A. MoELLeErR, Vize-Gouverneur 
Général Honoraire du Congo Belge, wie 
auch die mit Erfahrungsmaterial reich be- 
legte Studie befassen sich mit der nicht 
leichten Frage der ,,déracinés“ und der 
Verwaltungsform, die ihren Lebensbedin- 
gungen am besten entsprache, die soge- 
nannte direkte naémlich oder die indirekte. 
Die ,,déracinés“ sind jene Eingebornen, die 
sich in wachsendem MaBe von ihrer ange- 
stammten Scholle loslésen und von den 
verschiedensten Gegenden den Zentren 


grands obstacles. En dehors de |’Afrique, 
cette étrange position de repos se retrouve 
chez les Papous, les Mélanésiens, les Austra- 
liens et les Weddas. Il parait que cette 
position de repos sur une jambe ren- 
drait possible «de prouver également, 
du point de vue de l’anthropologie, les 
mouvements de civilisation partant du 
Nil supérieur». (Zeitschrift fiir Rassen- 
kunde V [1937], 130—137.) 

Groupements de civilisations dans 
l'Afrique des Négres (W. ScHILDE). — 
A laide de nombreux exemples pris dans 
le domaine des sacrifices et des oracles, 
on souléve des questions touchant les 
éleveurs de bceufs, les chasseurs de 
l’Afrique ancienne — civilisation des 
chasseurs eurafricains! —, les Nilotes, 
les Chamites et finalement la civilisation 
(Kulturkreis) tant de fois proclamée 
morte de |’Afrique occidentale. Somme 
toute, il y a une tendance de subdiviser 
les civilisations ressorties jusque-la, par 
exemple quand on admet plusieurs civili- 
sations de chasseurs — civilisation de 
chasseurs avec une royauté prononcée, 
civilisation de chasseurs avec de simples 
chefs de clan — ou quand on attache 
une grande valeur a la distinction entre 
les éleveurs de gros bétail et les éleveurs 
de menu bétail. Dans ces recherches sur 
les sphéres des civilisations (Kultur- 
kreise) on a négligé un peu trop (Vhi- 
stoire des états et des peuples et les mi- 
grations é€tablies, ce qui peut expliquer 
l’extension souvent intermittente de cer- 
taines formes. En général, les sphéres de 
civilisations admises pour  1’Afrique 
semblent assez bien établies. (Tagungs- 
bericht der Gesellschaft fiir V6lker- 
kunde. 2¢me Session 1936 a Leipzig.) 

L’administration coloniale et les indi- 
génes «déracinés» (F. GritvissE). — L’In- 
troduction par M. A. Mor Lier, Vice- 
Gouverneur Général Honoraire du Congo 
Belge, ainsi que l’opuscule lui-méme, 
tres documenté, aborde franchement la 
question complexe des «déracinés» et 
de l’administration qui leur conviendrait: 
directe ou indirecte. Ces déracinés sont 
les indigénes qui se détachent, tou- 
jours plus nombreux, de leur glébe 
héréditaire et affluent des différentes 
parties du pays pour se grouper en des 
centres d’entreprises européennes. Sta- 
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europadischer Unternehmungen zustreben. 
An Hand eingehender Statistiken unter- 
sucht Grévisse die Resultate, die auf Grund 
der bisherigen MaBnahmen erzielt wurden. 
(Quelques aspects de organisation des 
Indigénes déracinés résidant en Territoire 
de Jadotville, pp. 68 in 8°, Extrait de ,,Le 
Trait d’Union“, organe de |’Association des 
Etudiants de l'Université Coloniale de 
Belgique. 1936.) 


Hottentotten-Texte (RomMAN StopPa). — 
Der Verfasser, der neun Monate zwecks 
ethnologischer Studien unter den Hotten- 
totten und Buschm4nnern weilte, gibt eine 
Reihe von Erzahlungen, die er von einem 
dortigen Lehrer erhielt, Sechs Erzahlun- 
gen gehdren der Sprache der Hai-||omn 
und zen Fabeln (bzw. Erzahlungen) der 
Nama-Sprache an. Zu den Texten gibt der 
Verfasser eine wortliche deutsche inter- 
lineare Ubersetzung und ein W6rterbuch 
mit Erlauterungen linguistischer und sach- 
licher Natur, ebenfalls in deutscher 
Sprache. Zum SchluB folgt eine freie pol- 
nische Ubersetzung, (Teksty hotentockie 
[Hai-|jomn i Nama], Nakladem Polskiej 
Akademii Umiejetnosci, 46 pp. Krakow 
1936.) 


Die Thebanische Graberwelt (GrorG 
STEINDoRFF und WALTER WoLF). — Zwei 
der aktivsten Forscher auf dem Gebiete 
der Agyptologie ver6ffentlichen eine kurze 
Zusammenstellung der bisher gewonnenen 
Resultate. Viele gute Abbildungen machen 
die interessanten Ausfiihrungen fiir ein 
groBes Publikum verstandlich. ,,Die Grab- 
wande sind zu einem alle Seiten des 6f- 
fentlichen und privaten Daseins umfassen- 
den kulturgeschichtlichen Atlas geworden, 
zu einem getreuen Spiegelbild der Zeit, in 
der sie entstanden sind.“ — Zuerst wer- 
den die Friedhéfe des mittleren Reiches bis 
zur 17. Dynastie beschrieben, dann die 
Privatgraber und die Graber der k6nig- 
lichen Familien der folgenden Jahrhunderte 
bis zur 20. Dynastie. (Leipziger Agypto- 
logische Studien, Heft 4, Gliickstadt und 
Hamburg 1936. Verlag von J. J. AUGUSTIN, 
100 SS. 24 Tafeln, 39 Textabb., 1 Karte 

und 1 Tabelle. Preis: RM 10.—.) 

Das altagyptische Bildnis (HE1nricu 
‘SCHAFER). — Verfasser weist darauf hin, 
.daB die altesten Vélker den menschlichen 
K6rper immer ohne Drehung, weder eine 


tistiques trés détaillées a l’appui, M. Gri- 
VISSE examine l’effet réalisé par les 
mesures tentées jusqu’ici. (Quelques 
aspects de l’organisation des Indigénes 
déracinés résidant en Territoire de 
Jadotville, 68 pp. in 8°. Extrait de «Le 
Trait d’Union», organe de 1’Association 
des Etudiants de l’Université Coloniale 
de Belgique. 1936.) 


Textes hottentots (Roman Sropa). — 
L’auteur a séjourné pendant 9 mois 
parmi les Hottentots et les Boschimans 
pour faire des recherches ethnologiques. 
Un de leurs maitres lui a donné une 
série de récits qu’il reproduit. Six récits 
appartiennent a la langue des Hai-||omn, 
dix fables (resp. récits) a celle des 
Nama. L’auteur donne de ces textes une 
traduction allemande littérale interliné- 
aire et un vocabulaire avec des explica- 
tions, en allemand aussi, concernant la 
langue et les choses. A la fin il y a une 
traduction libre, en polonais. (Teksty 
hotentockie [Hai-||jomn i Nama], Nakla- 
dem Polskiej Akademii Umiejetnosci, 
46 pp. Krakéw 1936.) 


Les tombeaux thébains (GEORGES 
STEINDORFF et WALTHER WOLF). — Ces 
deux savants, des plus actifs parmi les 
égyptologues, publient un bref apercu 
des résultats obtenus jusqu’ici. Le grand 
nombre d’excellentes reproductions fait 
comprendre au grand public les dévelop- 
pements intéressants. «Les parois des 
tombeaux sont devenues un atlas de 
Vhistoire de la civilisation comprenant 
tous les cétés de la vie publique et 
privée, un reflet fidéle de l’époque ou 
elles furent baties». — On décrit d’abord 
les cimetiéres du moyen empire jusqu’a 
la 17¢me dynastie, ensuite les tombeaux 
privés et les tombeaux des familles ro- 
yales des siécles suivants jusqu’a la 
20éeme dynastie. (Leipziger Agyptologische 
Studien, fasc. 4. Gliickstadt et Ham- 
bourg 1936. Edit. J.J. Aucustry, 100 pp. 
24 planches, 39 gravures dans le texte, 
1 carte et 1 table. Prix: RM 10.—.) 


L’image chez les anciens Egyptiens 
(Heinrich ScHAFER). L’auteur rappelle 
que les peuples les plus anciens’ repré- 
sentaient toujours le corps humain sans 
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solche des Oberkérpers noch des Kopfes, 
darstellen. ,,Der Agypter hat die Gerade- 
vorstelligkeit, die traumhaft dem bildneri- 
schen Schaffen der ganzen vorgriechi- 
schen Welt zugrunde liegt, in einer Gestalt 
von sonst kaum zu findender Reinheit und 
Scharfe herausgestellt, so daB sie beinahe 
als ihm besonders eigen erscheint, die aber 
auch immer wieder dazu verleitet, diese 
Grundlage als bewuBt, als Plan, System 
oder Wissenschaft aufzufassen.“ Wer es 
versucht, diesem psychologisch-histori- 
schen Gedankengang auszuweichen, wird 
schwer die besondere Leistung der agyp- 
tischen Kunst erkennen, da er ihr Ziige 
anrechnen wird, die sie mit aller vorgrie- 
chischen Naturwiedergabe gemein hat... 
oder er wird in das Bild vom geistigen 
Wesen des dgyptischen Voikes, wie es 
sich in der Kunst ausspricht, einen falschen 
Zug eintragen, (Leipz. Agyptol. Studien, 
Heft 5. 46 SS. und 46 Tafeln. Verlag von 
J. J. Aucustin, Gliickstadt 1936, Preis: 
RM 7.20.) 

Maschinen zur Bewasserung in Agypten 
(Huco Tu. Horwirz). — Eine noch heute 
gebraduchliche einfache Vorrichtung zum 
Heben von Wasser aus Brunnen und Fliis- 
sen (Schwingbrunnen, Schopfbrunnen mit 
Wippe) kann schon im alten Agypten fiir 
etwa 3000 v. Chr. nachgewiesen werden, 
nicht aber die vollkommeneren Apparate 
mit Zahnradern. (Hierin ist eine auf M. 
Eyru zuriickgehende, sehr verbreitete An- 
sicht richtigzustellen.) Verfasser schatzt 
letztere auf gute Griinde hin auf ein Alter 
von etwa 2200 Jahren; sicher kann 
man sie nur dem ersten Jahrhundert v. 
Chr, zuweisen. ,,Allem Anschein nach wa- 
ren es nicht Agypter, sondern Griechen... 
die sie in Agypten einfiihrten.“ (Wasser- 
wirtschaft u. Technik, Wien, 3 [XXIX, 
1936], 348—352.) 


Amerika. 


Zeit der Besiedlung Amerikas (N. C. 
Netson). — Eine Antwort auf die Fragen: 
,,Wer waren die ersten Besiedler Ameri- 
kas? Auf welchem Wege und zu welcher 
Zeit sind sie in die Neue Welt einge- 
zogen?“, ist von verschiedenen Stand- 
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«toury; ni la téte, ni le haut du corps 
n’étaient tournés, «L’Egyptien a réalisé 
avec une finesse et une netteté introu- 
vables ailleurs la position de devant 
rectiligne dont la forme fut révée par 
la statuaire du monde préhellénique tout 
entier; de sorte que cette position 
parait lui appartenir en toute propriété. 
Par contre, elle ne cessera jamais de 
faire passer la conception de ce principe 
comme consciente, comme plan, systéme 
ou science.» Quiconque essayera d’igno- 
rer cet ordre d’idées historico-psycholo- 
gique, comprendra difficilement la produc- 
tion toute particuliére de l’art égyptien, 
puisqu’il lui attribuera des traits quil a 
de commun avec toute la reproduction 
préhellénique de la nature... ou bien il 
prétera un faux caractére a Vidée de 
lessence spirituelle du peuple égyptien, 
telle qu'elle se manifeste dans lart. 
(Leipz. Agyptol. Studien, fasc. 5. 46 pp, et 
46 planches. Edit. J. J. Aucustry, Gliick- 
stadt 1936. Prix: RM 7.20.) 

Machines dirrigation en Egypte (Huco 
Tu. Horwitz). — On peut prouver que 
dans l’ancienne Egypte, vers 3000 avant 
J.-Chr., on avait un simple dispositif, en 
usage encore de nos jours, pour élever 
eau des puits et des riviéres (puits a 
levier, puits a seau avec bascule); mais on 
ne connaissait pas les appareils perfection- 
nés avec roues dentées. (Il y a donc lieu de 
rectifier la-dessus une opinion tres ré- 
pandue qui provient de M, Eyrun.) L’au- 
teur a des raisons suffisantes pour ac- 
corder a ces appareils perfectionnés un 
age approximatif de 2200 ans; on peut 
les attribuer avec siireté seulement 
au premier siécle av. J.-Chr. «Selon 
toutes les apparences ce n’étaient pas 
des Egyptiens, mais des Crees... qui 
les ont introduits en Egyp » (Wasser- 
wirtschaft u. Technik, Wien, 3 [XXIX,. 
1936], 348—352.) 


Amérique. 


Epoque de la colonisation de I’ Amérique 
(N. Ca NELSON) 22: Ona essayé, de dif- 
férents points de vue, de donner une ré- 
ponse aux questions: «Quels étaient les 
premiers habitants de l’Amérique? Par 
quelle route et a quelle époque sont-ils 
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punkten aus versucht worden. Alle bis- 
herigen Bemiihungen hat Netson_ iiber- 
prift und verglichen. Seine SchluBfolge- 
rung lautet: ,,Bestimmte Angaben iiber 
die Anwesenheit des Menschen in Amerika 
zu machen, dazu sind wir heutigentags 
noch nicht in der Lage. Immerhin ist aus 
den bis jetzt bekannten Tatsachen die 
Annahme gerechtfertigt, daB der Mensch 
den amerikanischen Erdteil erst einige 
Zeit nach, wahrscheinlich gleichzeitig mit 
dem durch das letzte Zuriicktreten des 
Eises verursachten allgemeinen Umbruch 
erreicht hat, und daB er gekommen ist als 
Trager der teilweise entwickelten neolithi- 
schen Kultur, vor etwa 5000 bis 10.000 
Jahren. Falls, auf Forderung der Palion- 
tologie, eine langere Zeit als diese angege- 
ben werden miiBte, dann kann dem bis 
jetzt der Archdologe entgegenhalten, daB 
wir in Amerika sehr geringfiigige Spuren 
der Solutréen-Kulturstufe besitzen. Doch 
selbst bei diesem Zugestandnis blebt die 
nacheiszeitliche Besiedlung Amerikas durch 
den Menschen bestehen“ (S. 506). (Smith- 
sonian Report 1935, 471—506.) 


Die Einwanderung des Menschen nach 
Amerika (ALES Hrporiéxa). — Die (1926) 
von A. HrporiéKa angeregte und geleitete 
Nordwest-Expedition der Smithsonian In- 
stitution nach Alaska und in das Gebiet 
der BeringstraBe oblag neun Jahre hin- 
durch anthropologischen und archdologi- 
schen Studien zur Aufhellung des Problems 
der Einwanderung der Menschen nach 
Nordamerika. Die an der Kiiste des Bering- 
meeres gefundenen prdhistorischen Sied- 
lungsplatze gehGren alle spdteren, nach- 
christlichen Zeitperioden an. Die Kiiste 
steht in einem fortwahrenden tektonischen 
UmwandlungsprozeB, so daB es heute un- 
moglich erscheint, die Siedlungsspuren 
der ersten und 4ltesten Einwanderer iiber 
die BeringstraBe je wieder zu finden. Die 
Einwanderung von Nordostasien her er- 
folgte ausschlieBlich iiber die See der 
BeringstraBe, auch wenn eine Landbriicke 
bestanden hatte (was aber nicht fiir wahr- 
scheinlich gehalten wird), und zwar in 
vielen kleinen Etappen und in rassisch, 
sprachlich und kulturell verschiedenen Be- 
vilkerungswellen. Dabei wurde die Wei- 
terwanderung auf amerikanischem Boden 


venus dans le nouveau monde?» M. NEL- 
SON a examiné et comparé tous les efforts 
qui jusqu’a ce jour ont été faits en vue 
de cette solution. Voici sa conclusion: 
«Actuellement il nous est impossible de 
fournir des données précises sur la pré- 
sence de l’homme en Amérique. Les faits 
que nous connaissons jusqu’ici, justifient 
de supposer que l’homme a atteint le con- 
tinent américain seulement peu de temps 
apres, probablement aussi au moment 
méme que s'est effectuée la révolution 
générale causée par la derniére retraite 
de la glace, et quil y est venu comme 
porteur de la civilisation néolithique par- 
tiellement développée; il y a de la environ 
5000 a 10.000 ans. Dans le cas ot les 
exigences de la paléontologie devraient 
faire admettre une époque plus longue que 
celle-ci, l’archéologie pourrait faire valoir 
qu’en Amérique nous trouvons tres peu 
de traces de la civilisation solutréenne. 
Meéme aprés cette concession, on peut 
justifier que homme s’est établi en Amé- 
rique postérieurement a l’époque glaciale» 
(p. 506). (Smithsonian Report 1935, 
471—506.) 


L’immigration de l'homme en Amérique 
(ALES HrpiiéKa), — La Nord-Ouest-Ex- 
pédition de la Smithsonian Institution a 
destination d’Alaska et du détroit de 
Béring, mise en train en 1926 et dirigée 
par M. A. HrpwiéKa, s’est vouée pendant 
neuf années a des études anthropologiques 
et archéologiques, pour éclaircir l’immigra- 
tion de homme dans |’Amérique du Nord. 
Les établissements préhistoriques trouvés 
sur la cOte de la mer de Béring appartien- 
nent tous a des périodes postérieures a 
la naissance du Christ. La céte se trouve 
dans un procés d’évolution tectonique con- 
tinuelle, de sorte qu’il semble impossible 
aujourd’hui de jamais retrouver les traces 
des établissements des premiers immigrés, 
des plus anciens, venus par le détroit de 
Béring. L’immigration, partie du Nord-Est 
de |l’Asie, s’est effectuée exclusivement 
par la mer du détroit de Béring, méme si, 
ce qui n’est pas trés probable, un passage 
sur la terre ferme avait existé; elle s’est 
faite en de nombreuses petites étapes, 
amenant chaque fois des populations dif- 
férant par la race, la langue et la civi- 
lisation. La continuation de l’immigration 
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fast niemals durch das Tal des Yukon 
genommen — wegen seiner ungiinstigen 
Wasserstands- und Uferverhdltnisse — 
sondern vielmehr nach Siiden entlang der 
Kiiste von Alaska (wo auch die 4ltesten 
Siedlungen zu erwarten sind) und uber 
die giinstig gelegenen Gebirgspasse. Die 
altesten prahistorischen Kulturen, die im 
Beringsee-Gebiet heute zu fassen sind, 
sind keineswegs undifferenziert, sondern 
zeichnen sich durch eine ziemliche Hohe 
aus. Die Eskimo werden als spatere Ab- 
kémmlinge von demselben vélkischen 
Grundstock angesehen, von dem auch die 
Indianer ausgingen. (The Coming of the 
Man from Asia in the Light of Recent 
Discoveries. Smithsonian Report 1935, 
463—470. With 1 plate.) 


Forschungen im Schingu-Quellgebiet 
(Fritz Krause). — Obwohl die ethnogra- 
phischen Verhdltnisse im Schingu-Quell- 
gebiet schon manche Klarung erfahren 
haben, harren noch viele und bedeutsame 
Fragen ihrer endgiiltigen Losung. Neue 
Feldforschungen sind unumgdanglich not- 
wendig. F. Krause, der Teilstrecken jenes 
weiten Gebietes aus eigener Anschauung 
kennt, macht den wohlberechtigten Vor- 
schlag, ein neues Forschungsunternehmen 
auf anderer Grundlage als bisher aufzu- 
bauen. ,,Nachdem jetzt bekannt ist, daB 
der Kulisehu der am leichtesten zu be- 
fahrende ZufluB ist, wird man von Simao 
Lopez aus diesen Flu8 benutzen, um in 
rascher Fahrt die groBe Sandbank am 
Zusammenflu8 von Ronuro und Kuluene 
zu erreichen, auf der man das Standlager 
einrichtet. Hier befindet man sich in der 
Mitte des gesamten Forschungsgebietes, 
dessen verschiedene Teile man von hier 
aus bequem erreichen kann. Hier lebt man 
gesund auf groRem Strom, umgeben von 
fischreichen Gewdssern. Und auch das 
Wasserflugzeug findet hier giinstige Ge- 
legenheit zum Wassern. Von hier aus 
kann nunmehr die wissenschaftliche Er- 
forschung des Schinguquellgebietes mit 
groBter Aussicht auf Erfolg in Angriff 
genommen werden. Also zunidchst die 
genaue Erkundung des Gebietes zwischen 
unterem Batovy, Ronuro und Kulisehu mit 
seinem Kanalsystem als des Wohngebietes 
der Waura, Kustenau, Kamayura, Yaula- 


sur le sol américain n’eut presque jamais 
lieu par la vallée du Youkon — a cause 
des conditions peu favorables de l’eau et des. 
rivages —, mais plutdt vers le sud, le long 
de la céte de !’Alaska (ot |’on compte 
trouver les établissements les plus anciens) 
et par les cols des montagnes, Les plus 
anciennes civilisations préhistoriques que 
Yon peut constater actuellement autour de 
la mer de Béring, ne sont nullement a 
Yétat de non-différenciation; elles se di-- 
stinguent par leur élévation relative. Les. 
Esquimaux sont considérés comme les 
descendants postérieurs de cette méme 
souche ethnique dont les Indiens sont issus. 
également. (The Coming of the Man from 
Asia in the Light of Recent Discoveries. 
Smithsonian Report 1935, 463—470. With 
1 plate.) 


Recherches dans le domaine des sour- 
ces du Schingu (Fritz KRAusE). — Au 
sujet des conditions ethnographiques dans 
le domaine des sources du Schingu on a 
trouvé maint éclaircissement; un grand 
nombre de questions importantes néan- 
moins attendent encore leur solution dé- 
finitive. De nouvelles explorations des 
champs s’imposent. M. F. KRAuSE, qui 
par ses travaux connait en partie ce do- 
maine étendu, fait la proposition bien fon- 
dée d’entreprendre de nouvelles recherches. 
sur une tout autre base. «Puisque lon 
sait que le Kuliséhu est l’affluent le plus 
facilement navigable, on utilisera a partir 
de Simao Lopez cette riviére, pour at- 
teindre rapidement le banc de sable situé 
au confluent du Ronuro et du Kuluéne, of 
Yon pourra établir le camp a demeure. La 
on se trouve au beau milieu de tout ce 
domaine a explorer dont on pourra com- 
modément atteindre les différentes parties. 
C’est 1a que l’on peut-vivre sainement sur 
un grand fleuve, entouré’ d’eaux poisson- 
neuses. Et l’hydravion peut favorablement 
amerrir. De la on pourra entreprendre 
avec les plus grandes chances de réussite 
exploration scientifique du domaine des 
sources du Schingu, Tout d’abord, la re- 
connaissance exacte du territoire compris 
entre le Batovy inférieur, le Ronuro et le 
Kuliséhu avec son systéme de canaux, ot 
se sont établis les Waiira, les Kustenaii, 
les Kamayura, les Yaiilapiti, les Aiietd, les 
Mehinaku. De ce camp, le pays entre le 
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piti, Aueté und Mehinaku. In gleicher 
Weise kann vom Standlager aus das Land 
zwischen Kulisehu und Kuluene, das Ge- 
biet der Nabuqua, erkundet werden. Das 
Standlager liegt aber auch giinstig fiir die 
Vorst6Be in die noch unerforschten Nach- 
bargebiete.“ Hoffentlich 1aBt sich dieses 
groBe Unternehmen bald verwirklichen. 
(Tagungsberichte der Gesellschaft fiir 
Volkerkunde, II. Tagung, Leipzig 1936. 
O. HarrassowiTz, Leipzig C 1, 1937, 
S. 160—173.) 


Archdologie von La Candelaria (Stic 
Riptn). — Im Departamento La Cande- 
laria (Prov. Salta in Argentinien) hat 
RipEN 1932 archaologische Grabungen 
durchgefiihrt und dabei verschiedenartige 
ToOpfereien, neben Gerdtschaften aus Stein 
und Bein, zutage geférdert. Deren Eigen- 
art zwingt ihn zur SchluBfolgerung: ,,Die 
alte Kulturform von La Candelaria ist von 
einer ackerbautreibenden Bevoélkerung ge- 
tragen worden, fiir die der Maisbau von 
grundlegender Bedeutung war. Unter Be- 
riicksichtigung dessen muB die La-Cande- 
laria-Kultur, wie auch die Diaguita-Kul- 
tur, in den Bereich der Andenkultur ein- 
gegliedert werden, d. i., nach SCHMIEDER, 
die ,Peruvian-culture sphere’. Allerdings 
fehlt in La Candelaria iede Spur von Be- 
wasserungsanlagen, und zwar aus dem 
naheliegenden Grunde, weil dafiir keine 
Notwendigkeit bestand. Die Topfereifunde 
von La Candelaria betonen deutlich die 
oben erwahnte Verbindung mit dem Hoch- 
lande im Westen, und zwar durch Einzel- 
heiten sowohl in der Form als auch im 
Ornament; aber auch die enge Bezie- 
hung zur Diaguita-Kultur ist sehr auffal- 
lig. In den Formen herrscht eine derartige 
Mannigfaltigkeit, daB man sich in einen 
Bezirk peruanischer Archdologie versetzen 
muB, z. B. in den Nazca-Distrikt, um eine 
Parallele zu den La-Candelaria-Funden zu 
finden. Was die zutage geforderten Reste 
von Mollusken betrifft, gilt dafiir. als 
nachstliegende Erklarung, an Beziehungen 
der La Candelaria-Kultur mit der Bevol- 
kerung an der Atlantischen Kuste, mog- 
licherweise auch mit der an der Pazifischen 
Kiiste Siidamerikas zu denken“ (S. 294). 
(Ethnol, Studies, Géteborg, 3 [1936], 5—329.) 


Untergang der Sekani-Indianer (D1a- 
MOND JENNESS).—In einer kurzen, aber 
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Kuliséhu et le Kuluéne, le territoire des 
Nabuqua, pourra étre avantageusement ex- 
ploré. La situation du camp a demeure est 
favorable aussi pour pénétrer dans les 
régions voisines encore inexplorées.» Il est 
a souhaiter que cette large entreprise 
puisse se réaliser bientdt. (Tagungsbe- 
richte der Gesellschaft fiir V6lkerkunde, 
Iléme Session, Leipzig 1936. O. Harras- 
sowiTz, Leipzig C 1, 1937, p. 160—173.) 


Archéologie de la Candelaria (Stic 
RipEN). — En 1932, M. Rrpin a fait des 
fouilles archéologiques au département de 
La Candelaria (province de Salta en Ar- 
gentine). Il y a trouvé différentes poteries 
et des ustensiles de pierre et d’os, dont 
la particularité lui impose la conclusion 
suivante: «L’ancienne civilisation de La 
Candelaria est due a une population agri- 
cole pour laquelle la culture du mais était 
d’une importance fondamentale. Tenant 
compte de ce fait, on doit ranger la ci- 
vilisation de La Candelaria, tout comme 
celle de Diaguita, dans la sphére de la 
civilisation des Andes, c’est a dire, selon 
M. ScHMIEDER, dans la «Peruvian-culture 
sphere». Dans la Candelaria il n’y a pas 
la moindre trace d’une installation d’irriga- 
tion, pour la simple raison qu’il n’y en 
avait pas la nécessité. Les poteries trou- 
vées dans La Candelaria documentent clai- 
rement, par des détails de la forme et de 
l’ornement, les rapports déja mentionnés 
avec les montagnes de l'Ouest; mais les 
rapports étroits avec la civilisation de 
Diaguita sont trés frappants aussi, Quant 
aux formes, elles sont tellement variées 
qu'il faut se reporter dans un district 
d’archéologie péruvienne, le district de 
Nazca p. ex., pour trouver le paralléle des 
fouilles de La Candelaria. Les restes que 
Yon a trouvés de certains mollusques, font 
penser a des relations de la civilisation 
de La Candelaria avec la population de 
V’Amérique du Sud habitant la cote de 
l’Antlantique, peut-étre méme celle du 
Pacifique» (p. 294). (Ethnol. Studies, 
Goteborg, 3 [1936], 5—329.) 


La disparition des Indiens-Sekani 
(D1AMoND JENNEsS). — Voici ce que l’on 
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reichlich vollstindigen Monographie tiber 
die Sekani-Indianer in Britisch-Columbia 
erfahrt man iiber den Bevélkerungsstand 
folgendes: ,,Ein Zensus, durchgefiihrt vom 
Department of Indian Affairs im Jahre 
1923 ergab als Gesamtzahl fiir die Sekani- 
Leute 160, von denen 61 um das Fort 
McLeod und 99 um das Fort Grahame 
gelagert waren. Das Verhaltnis von Man- 
nern und Frauen war 86 : 74, so daB einige 
Manner sich Frauen an andern Stellen su- 
chen miissen.“ Die damit eingeleitete not- 
wendige Vermischung mit Vertretern an- 
derer Stamme wird es mit sich bringen, 
,daB in fiinfzig Jahren die Sekani wahr- 
scheinlich als ein selbstandiger Stamm 
ganzlich verschwinden werden, sofern man 
sie nicht in einer eigenen Reservation zu- 
sammenfakt“. (National Museum of Ca- 
nada, Bulletin No. 84 [Anthropological 
Series No. 20]. Ottawa 1937, J. O. PatEN- 
AUDE. 82 pp. Price: 25 cents.) 


Zur Kulturgeschichte Alt-Mexikos (Dr- 
wo CAMAvITTO), — Ethnische und lingui- 
stische Griinde sprechen fiir eine nord- 
siidliche, archaologische Befunde fiir siid- 
nordliche Ausbreitung der zentralamerika- 
nischen Hochkulturen. Gestiitzt auf Grni’s 
»zyklische Theorie“ tiber das Verhaltnis 
von Kulturentwicklung und Bevélkerungs- 
bewegung, versucht der Verfasser fol- 
gende Lésung: Die hauptsachlichsten V6l- 
kerwanderungen kamen von Norden her 
und stauten sich am Isthmus von Te- 
huantepec. Dort entstand infolge wachsen- 
der Bevélkerungsdichte zuerst eine héhere 
Kultur, die sich dann ihrerseits wieder 
nach Norden ausbreitete. Die Einwande- 
tung jiingerer, biologisch kraftiger, aber 
kulturell weniger entwickelter V6lker 
einerseits und die Ausstrahlung der Hoch- 
kultur und Entstehung neuer Kulturzen- 
tren (Maya-Tolteken-Azteken) anderseits 
verliefen also in entgegengesetzter Rich- 
tung, ein Vorgang, wie er sich 4hnlich 
auch im antiken Mittelmeergebiet nach- 
weisen laBt. (Le leggi dell’ evoluzione dei 
popoli e il Messico precortesiano. Estratto 
dalla Revista di Antropologia, Vol. XXXI. 
Roma 1936. 37 pp.) 


apprend dans une monographie courte, 
mais assez complete, sur les Indiens-Se- 
kani dans la Colombie Britannique, au sujet 
de la population: «Le recensement organisé 
en 1923 par le Department of Indian 
Affairs a donné pour les Sekani un total 
de 160 individus dont 61 étaient fixés 
autour du fort McLeod et 99 autour du 
fort Grahame. Il y avait 86 hommes et 
74 femmes, de sorte que quelques hom- 
mes devront chercher Jeurs femmes ail- 
leurs.» Le mélange avec les représentants 
d’autres tribus, devenu nécessaire, aura 
pour résultat probable «que dans cin- 
quante ans les Sekani disparaitront com- 
plétement en tant que tribu subsistant par 
elle-méme, a moins qu’on ne les rassemble 
dans une Réservation spéciale». (National 
Museum of Canada, Bulletin No. 84 [An- 
thropological Series No. 20], Ottawa 1937, 
J. O. ParENAuDE. 82 pp. Price: 25 cents.) 


Histoire de la civilisation du Mexique 
ancien (Dino CAMAviTTo). — Des raisons 
ethnologiques et linguistiques font ad- 
mettre que les civilisations supérieures de 
Amérique Centrale se sont répandues 
du nord vers le sud; des trouvailles arché- 
ologiques indiquent qu’elles se sont ré- 
pandues du sud vers le nord. Partant de la 
«théorie cyclique» que M. Grnr a établie 
sur les rapports entre |’évolution des civi- 
lisations et le mouvement des populations, 
lauteur propose la solution que voici: Les 
migrations principales des populations par- 
taient du nord et s’arrétaient a l’isthme de 
Tehuantepec. C’est 1a que d’abord, par 
suite de la densité croissante de la popu- 
lation, a pris naissance une civilisation 
supérieure qui, de son cété, s’est répandue 
vers le nord. L’immigration de peuples 
plus jeunes, plus forts du point de vue bio- 
logique, ayant une civilisation moins dé- 
veloppée, d’une part, le rayonnement de 
la civilisation supérieure et la naissance 
de nouveaux centres de civilisation (Ma- 
yas — Toltéques — Aztéques), d’autre 
part, se sont effectués donc dans le sens 
inverse, fait qui est prouvé aussi pour 
antique bassin de la Méditerranée, (Le 
leggi dell’ evoluzione dei popoli e il Mes- 
sico precortesiano. Estratto dalla Revista 
di Antropologia, Vol. XXXI. Roma 1936. 
37 pp.) 
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Indianische Besiedlung Floridas (Lucy 
L. WENHOLD), — Die vorhandenen Nach- 
richten iiber die Urbewohner Floridas sind 
derart sparlich, daB jedwede Erganzung 
und Erweiterung unserer Kenntnisse sehr 
erwunscht ist. Aus dem Archivo General 
de Indias in Sevilla ist von Lucy Wen- 
HOLD ein Brief des Bischofs Ganriet D. 
V. CALDERON vom Juni 1675 nachgedruckt 
worden, dessen einzelne Mitteilungen viel 
iiber die urspriinglichen Verhaltnisse in 
Florida aussagen. Man erfahrt z. B., ,,daB 
die Sprachen von Guale, Timuqua und 
Apalache die hauptsachlichsten waren... 
Auch wird die Tatsache bestatigt, daB die 
Guacara-Indianer ehedem am Suwanee 
River ansassig gewesen sind“. Uber Wohn- 
gebiet und Siedlungsart anderer Indianer- 
stamme macht der erwahnte Brief eben- 
falls bestimmte Angaben. (Smithsonian 
Miscellaneous Collections, Vol. 95, Number 
16. Washington 1936. 14 pp., 12 plates.) 


Bevolkerungsbewegung in der no6rd- 
lichen Prarie (CLARK WIssLEr). — Die Be- 
volkerungszahl der nordlichen (kanadi- 
schen) Prariestimme weist, wie bei den 
Stammen in den Vereinigten Staaten, eine 
langsame Zunahme auf, Ein Hauptcharak- 
teristikum ist der groBe UberschuB er- 
wachsener Frauen. Das war noch mehr 
betont in den Zeiten vor Einrichtung der 
Reservationen, in der Reservationsperiode 
machte sich aber eine Tendenz zum Aus- 
gleich bemerkbar. Dieser FrauentiberschuB 
erklart sich aus einer relativ hohen 
Sterblichkeitsziffer der Manner, die in den 
wirtschaftlichen und sozialen Verhaltnis- 
sen der damaligen Zeit (Biiffeljagd, 
Kriege) begriindet war. Die hohe Gebur- 
tenzahl der Indianer blieb bis auf den heu- 
tigen Tag im wesentlichen konstant, die 
Sterblichkeitsziffer erreichte ihren Hdhe- 
punkt um 1890, ist aber seither fallend. 
Ein Schwanken machte sich auch in der 
Verhaltniszah! der Kinder zu den Erwach- 
senen bemerkbar. (Changes in Population 
Profiles among the Northern Plains In- 
dians. Anthrop. Papers, Americ. Mus. of 
Nat. Hist. New Ycrk, XXXVI/1, 1936, 1—67.) 


Die Sprachbewegungen in Oregon 
und Washington (MELVILLE JACoBs). — 
Oregon und Washington im Nordwesten 
der Vereinigten Staaten von Nordamerika 
sind Gebiete von groBer Sprachenzersplit- 


La colonisation de la Floride par les 
Indiens (Lucy L. WenHotp). — Les don- 
nées sur les premiers habitants de la 
Floride sont tellement minimes que tout 
complément, toute augmentation de nos 
connaissances est bien précieuse. Lucy 
WENHOLD a fait reproduire une lettre que 
Pévéque Gasriet D. V. CALDERON a €crite 
en juin 1675, et ot nous sont révélées 
beaucoup de nouvelles sur le primitif état 
des choses en Floride. Nous apprenons p. 
ex. «que les langues de Guale, de Timuqua 
et d’Apalache étaient les principales... 
On y trouve également confirmé que les 
Indiens-Guacara étaient autrefois etablis 
au Suwanee River». La lettre mentionnée 
fournit des données positives aussi sur 
le territoire et la maniére de colonisation 
d’autres tribus indiennes. (Smithsonian 
Miscellaneous Collections, Vol. 95, Num- 
ber 16. Washington 1936. 14 pp., 12 plates.) 


Mouvements de la population dans la 
Prairie septentrionale (CLARK WissLER). 
— La population des tribus vivant dans 
la Prairie septentrionale (Canada), tout 
comme celle des tribus vivant aux 
Etats-Unis, s’accroit lentement. Ce qui la 
caractérise principalement, c’est le grand 
excédent de femmes adultes, lequel était 
plus fort encore antérieurement a l’organi- 
sation des Reservations. A l’époque des 
Réservations, une certaine compensation 
se fait remarquer. Cet excédent de fem- 
mes s’explique par la mortalité relative- 
ment grande des hommes, motivée par 
les conditions économiques et sociales de 
ces temps-la (chasse au buffle, guerres). 
En général, la haute natalité des Indiens 
est restée constante jusqu’a ce jour. Le 
chiffre des décés le plus fort était celui 
de 1890; depuis, la mortalité va en di- 
minuant. La proportion entre le nombre 
des enfants et celui des adultes était 
variable. (Changes in Population Profiles 
among the Northern Plains Indians. An- 
throp. Papers, Americ. Mus. of Nat. Hist. 
New York, XXXVI/I, 1936, 1—67.) 


Les langues aux états d’Oregon et de 
Washington (MELVILLE JAcobBs). — Ore- 
gon et Washington, au nord-ouest des 
Etats-Unis, sont des territoires ou les lan- 
gues sont fort divisées. On y compte plus 
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terung. Es werden hier iiber vierzig ver- 
schiedene Ejingebornensprachen gezahit. 
Die langsame Volker- und Sprachenbewe- 
gung vom Osten bzw. Nordosten nach 
Westen bzw. Siidwesten an die reichen 
Kiisten- und FluBmiindungsgebiete ist fiir 
Oregon und Washington ein sehr charak- 
teristisches Phanomen, Besonders interes- 
sant ist die Bewegung der Athapasken 
aus dem Norden. Sie haben eine 4ltere, 
schwichere Bevolkerung an der Kiiste ab- 
sorbiert, bzw. deren Kultur angenommen. 
Aus den Sprachdifferenzierungen lassen 
sich auch Zeitmomente ablesen. Die Chi- 
nook, die von Osten her den Columbia- 
River abwarts zogen, schnitten eine alte 
Salish-Bevélkerung keilformig auseinander. 
DaB diese Trennung verhaltnismaBig weit 
zuriickliegen muB, zeigt der Umstand, daB 
die Dialekte der Salish nérdlich und siidlich 
der Chinook einander schon unverstand- 
lich sind. Dasselbe gilt auch vom Dialekt 
der oberen und unteren Chinook. (Historic 
Perspectives in Indian Languages of Ore- 
gon and Washington. Pacific Northwest 
Quarterly, January 1937, 55—74.) 


Ozeanien. 
Melanesische Kunst (GoTTFRIED 
WILLITscH). — Verfasser sucht durch 


das Studium der bildenden Kunst Ein- 
blick in die Voélkerbewegungen des Ge- 
bietes zu gewinnen. Er konstatiert eine 
Grundschicht mit. schwerer Plastik in ge- 
radlinigen Ornamenten; sie scheint einer 
vaterrechtlichen Jagerschicht totemisti- 
scher Richtung anzugehéren. Gleichzeitig 
waren Masken vorhanden. Diese weisen 
auf mutterrechtlichen EinfluB hin. Die 
Grundschicht wird iiberlagert von einer 
Megalithwelle. Spiter fand eine poly- 
nesische Wanderung iiber Melanesien 
nach Neuseeland statt. Sie ist durch Spi- 
ralornamentik mit Durchbrucharbeit ge- 
kennzeichnet. Verfasser weist darauf hin, 
»daB es ganz unmdglich ist, aus einem 
Gebiet allein, auch dann, wenn 2s sich 
um ein groBes Gebiet handelt, Kulturen 
und Kulturstréme zu erklaren“. (Zeitschr. 
f. Ethnol. LXVII [1936], 331—348.) 
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de quarante langues différentes parlées par 
les indigenes. Un phénoméne caracté- 
ristique pour Orégon et Washington, est 
le mouvement lent et progressif des peuples 
et des langues qui, partant de lest 
et du nord-est, tend vers |’ouest et le sud- 
ouest, of il y a les riches domaines des. 
cotes et des embouchures des fleuves. 
Le mouvement des Athapasks, du nord,. 
présente un intérét particulier. Ils ont ab- 
sorbé sur la céte une population plus an-- 
cienne, plus faible, et ils en ont adopté.la 
civilisation: Les différenciations des langues. 
permettent d’établir une chronologie. Les 
Chinooks, qui, partis de l’est, longeaient le- 
Colombia-River, entrérent comme un coin 
au beau milieu d’une vieille population: 
Salish et la divisérent en deux. Le fait 
que les Salishs établis au nord et au sud’ 
des Chinooks ne comprennent plus les uns: 
le dialecte des autres, prouve que cette 
séparation doit avoir lieu a une époque 
bien reculée. On peut faire la méme con- 
statation pour les dialectes des Chinooks 
supérieurs et inférieurs. (Historic Perspec- 
tives in Indian Languages of Oregon and 
Washington. Pacific Northwest Quarterly, 
January 1937, 55—74.) 


Océanie. 
Art mélanésien (GotTtFRIED WuiL- 
LitscH.) — Par l'étude des arts plasti— 


ques l’auteur cherche a se faire une idée 
sur les mouvements des peuples de ces: 
terres. Il constate une couche fondamen- 
tale ott des ornements rectilignes sont mo-- 
delés lourdement; elle parait émaner de 
chasseurs totémistes vivant sous le patri- 
arcat. Il y existait simultanément des mas-. 
ques indiquant l’influence du matriarcat. 
Sur cette couche fondamentale passe une 
onde mégalithique. Plus tard eut lieu, pas- 
sant par la Mélanésie vers la Nouvelle- 
Zélande, une migration polynésienne, ca-- 
ractérisée par des ornements a jour en 
spirale. L’auteur déclare «qu’il est absolu- 
ment impossible d’expliquer des civili— 
sations et des courants de civilisations 
en les examinant sur un _ seul et: 
unique domaine, méme s’il s’agit d’un do- 
maine trés étendu», (Zeitschr. f. Ethnol- 
LXVII [1936], 331—348.) 
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Schmidt Wilhelm. Der Ursprung der Gottesidee. Eine historisch-kritische und 
positive Studie. II. Teil. V. Band: Nachtrage zu den Religionen der Ur- 
volker Amerikas, Asiens und Australiens. XXXVIII + 921 SS. in gr.-8°. 
Preis: geh. RM 27.—, in Halbleder geb. RM 29.75. Miinster 1934. 
VI. Band: Endsynthese der Religionen der Urvélker Amerikas, Asiens, 
Australiens, Afrikas. XXXVII + 600 SS. in gr.-8° mit Karton. Preis: 
geh. RM 29.—, in Halbleder geb. RM 32.—. Miinster 1935. AscHEN- 
porFF’sche Verlagsbuchhandlung. 


In gewohnt feiner Durchgliederung wird hier eine ungeheure Fiille von Stoff nach auf- 
opferungsvoller analytischer Arbeit dargeboten. Die fiinf vorhergehenden machtigen Bande 
mit ihrem erstmaligen Einschurf in die friiher fast unbekannten und ganzlich unbearbeiteten 
Religionen der Wildbeuter erfahren durch diesen sechsten Teil ihre letzte kritische Tiefen- 
durchstrahlung. Als deren Ergebnis hebt sich ab S. 369 das Bild der hinter diesen Teil- 
religionen stehenden 4lteren Religionsstufe, der vorlaufig auf wissenschaftlichem Wege 
letzt erreichbaren in der ganzen Menschheitsgeschichte, in eindrucksvoller Weise heraus. 
DaB es ein Primitivmonotheismus ist, wird nach den fritheren Untersuchungen des Autors 
niemanden iiberraschen. Was aber ihm selbst unerwartet kam, war die auBerordentliche 
Hoheit dieser Wurzelreligion, so daB& sie der Autor nun nicht mehr wie die einzelnen 
heutigen Wildbeuterreligionen als eine natiirliche Mitgift des menschlichen Geistes zu 
betrachten vermochte, sondern nur als Ausflu& einer Uroffenbarung und dies, wie er 
feierlich versichert, lediglich aus den ethnologischen Tatsachen 
heraus. Wie Scumipt diese iiberraschende Wendung seines Gegenstandes gleich 
wieder zum AnlaB neuer peinlicher Fragestellungen gegen sich selbst nimmt, darin 
offenbart sich am besten seine gediegene, unverdrossene Forscherpersonlichkeit, die 
sich auch sonst gerade in den beiden letzten Banden immer wieder kundgibt. 

Als das sicherste Zeichen ungebrochener Schaffenskraft darf man es wohl an- 
sprechen, wenn ein Gelehrter, langst nachdem sich ihm sein Lebenswerk zu einem Bau 
geformt hat, noch immer Lust und Fahigkeit besitzt, sich in seiner Arbeit umzustellen. 
Dieses nicht allzu haufig vorhandene Vermégen ist bis zu einem gewissen Grade jedem 
Forscher notwendig, es erscheint aber geradezu unerlaBlich, wenn ein Werk, wie 
P. Scumipt’s ,,Ursprung der Gottesidee“, einen schon friiher gesteckten Rahmen durch 
genaueste Detailuntersuchung entsprechend erweitern bzw. verengern will. Mag nun sein, 
daB bei Scumipt der geduldige Wille zur positiven Auseinandersetzung mit erhobenen 
Einwinden und eine auBerordentliche Zahigkeit, solche Gegenargumente einer vertief- 
teren Darstellung der eigenen Ansicht nutzbar zu machen, vorwiegt. Die beiden letzten 
Bande seines hiiben und driiben wohl noch kaum geniigend gewiirdigten Hauptwerkes 
iiber die Religion der von ihm als ,,Urvélker“ bezeichneten Primitivstimme beweisen 
doch zweierlei klar und deutlich: erstens, daB der Autor durchaus bereit ist, an neu zu- 
wachsendem Material seine friiheren Aufstellungen ehrlich selbst zu erproben, ohne 
dabei unangenehmen Tatsachen irgendwie aus dem Wege zu gehen, und zweitens, daB 
er beziiglich seiner Ergebnisse kein Hehl macht aus der fur alle kulturhistorischen Stu- 
dien in ganz besonderer Weise geltenden Einschrankung, insofern namlich bei ihnen 
angesichts der stets iibrigbleibenden Forschungsliicken die Dinge weitgehend in der 
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Schwebe bleiben. Der Autor erklart nach dieser Richtung ausdriicklich, daB die Losung 
der von ihm gestellten Hauptfrage ,,bei der Schwierigkeit und Schwere des Gegen- 
standes natiirlich weder allseitig noch endgiiltig gesichert sein kann“. (Bd. V, S. VIII.) 


Fine kurze Wberschau der jetzt vollendeten héchst langwierigen Untersuchung 
iiber die Religion der ,,Altvélker“ laBt zur Gentige erkennen, wie sehr sich der Ver- 
fasser dieses Umstandes bewuBt ist und selber danach strebt, bereits vorgetragene Re- 
sultate nicht nur weiter auszubauen, sondern auch zu berichtigen. Schon die im dritten 
Bande gegebene Darstellung der siidostaustralischen Urreligion ist eigentlich nichts als. 
eine solche ausfiihrliche Nachbesserung zu der bereits in den ersten Band, S. 334 ff., 
eingebauten Partie iiber das Héchste Wesen in Australien. Band V stellt sich sogar im 
seiner angeschwollenen Géinze als Nachtrag zu den vorangehenden Banden dar, und 
wie weit da alles gegeniiber friiher umgeworfen wurde, zeigt besonders der Abschnitt 
iiber die Selish, die jetzt eine fast diametrale Wiirdigung erfahren gegentiber der seiner- 
zeitigen Einschatzung ihrer Stellung innerhalb der nordwestamerikanischen Religionen. 
Am allerdeutlichsten gibt sich aber der energische Wille ScuMinT’s zur Selbstkorrektur 
jedenfalls darin kund, daB noch im letzten Bande, nach der ,,Endsynthese“ sdmtlicher 
Altreligionen, anhangsweise ein solcher Nachtrag angefiigt erscheint. Unter diesen be- 
stindigen Einschaltungen und Anhangen leidet selbstverstandlich die Harmonie des 
Werkes, aber anderseits verstarkt sich dadurch der Eindruck standiger Bereitschaft des 
Autors, seine Ergebnisse zu revidieren und sie niemandem als sicherer anzupreisen als 
sie es sind. 

Insoweit freilich gibt sich Scumipr einem wohltuenden Vertrauen hin, daB nam- 
lich das von ihm entworfene Bild doch der Hauptsache nach heute schon hieb- 
und stichfest sei und in seinem GesamtaufriB keine wesentlichen Anderungen 
mehr werde erfahren miissen. Gegeniiber dieser vom Autor nicht leichtfertig vertretenen 
und vom Leser nicht voreilig abzutuenden Uberzeugung bedeutet es keine Verdunkelung 
eines groBen Verdienstes, wenn hier auf gewisse Bedingtheiten der vorgelegten ,,End- 
synthese“ hingewiesen wird. / 

Manche sehen eine solche Bedingtheit schon darin, da& Scumrpt nicht alle heute 
auf der Jagd-Sammelstufe stehenden Naturvolker fiir seine Untersuchung herangezogen 
hat, sondern nur jene, die von vornherein, das heiBt auf Grund der ,,ethnologischen 
Gesamtsituation“, als ganz alte Menschheits- und Kulturreste in Frage kamen. Und auch 
von diesen muBten manche groBere Gruppen, wie die Gez-Tapuya, die Pygmoiden der 
Siidsee und vermutlich altere Typen unter den vielen und mannigfaltigen Reststammen 
im Quellgebiet des Amazonas mangels entsprechender Berichte iiber ihre Religion bei- 
seitegelassen werden. Doch darf man das Gefahrenmoment, das der Scumupt’schen 
Zusammenfassung von dieser Seite her drohen kénnte, in Anbetracht des bereits vor- 
liegenden und gepriiften Materials gewiB nicht iiberschatzen. Es wird kaum einen Eth- 


nologen geben, der von hier aus ernste Bedenken triige gegen. das Bild, wie es 
P. Scuipr entwirft. 


Wohl aber werden auch manche Ethnologen Skepsis hegen wegen der Pro- 
blematik, die sich an das kulturhistorische Verfahren anschlieBt, mittels welchem 
Scumipr aus der heute oder zuletzt feststellbaren Religion dieser Stamme auf eine da- 
hinter liegende regionale urpygmoide, uraustralische, urarktisch-amerikanische, urkalifor- 
nische Destillatreiigion schlieBt. Denn nicht nur die Kulturkreise von 1924 (Volker und 
Kulturen) werden mit der fortschreitenden Forschung immer weiter modifiziert und dif- 
ferenziert werden miissen, sondern die kulturhistorische Methode als solche wird in: der 
Ethnologie nicht nur nicht allgemein geiibt, sondern sie findet in Fachkreisen vereinzelt 
sogar absolute Gegnerschaft, ganz zu schweigen von den Meinungsverschiedenheiten 
innerhalb der kulturhistorischen Schule selbst, die doch zum Teil auch das Bild der 
Si iMibr'schen Endsynthese beriihren. Fiir den objektiven Wahrheitswert des Ergeb- 
misses an sich folgt allerdings aus diesen Differenzen nichts Entscheidendes, denn oft 
genug hat schon sogar einer gegen alle recht behalten, Scuminpr kann in viele Dingen 
auf cine sehr prominente Gefolgschaft rechnen, so .da8 hier keineswegs der Grenzfall 
gegeben ist, daB einer gegen alle steht, Aber, sobald man derartige Resultate zu: welt- 
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anschaulichen Diskussionen verwenden michte, stdrt es, wenn eine dargebotene Loésung 
den methodischen Streitigkeiten innerhalb der zustandigen Fachwissenschaft nicht ent- 
zogen ist. Der Kreis von Médling ist weit entfernt, dieser Sachlage beziiglich seines 
besten, umfassendsten und reifsten Werkes aus dem Wege zu gehen. Er ist bereit, jeden 
ernsten Einwand zu beriicksichtigen, steht aber auf dem Standpunkt, da® Pauschalvor- 
wiirfe gegen die kulturhistorische Methode als solche verfehlt sind und daB die 
Scumipr’schen Ergebnisse nur dort preisgegeben werden miissen, wo eine ebenso griind- 
liche Detailforschung dazu zwingt. Scumiptr selbst ist der erste, der in einem solchen 
Falie sich zum Riickzuge entschlieBt. DaB das Scumipr’sche Werk gegeniiber dem 
Evolutionismus, der rein willkiirlich aus dem bloBen Gefiihl heraus religionsgeschicht- 
lichen Problemen beizukommen glaubt, einen machtigen Fortschritt bedeutet, wird nie- 
mand iibersehen kénnen. Der Autor holt ja seine Schliisse nach Méglichkeit aus einem 
breiten, schrittweise durchforschten Tatsachenmaterial und verdient schon deshalb in 
all seinen Aufstellungen ernsteste Beachtung. 

Ein Bedenken wurde freilich gegen die letzte Endsynthese, wie sie Scumipr im 
sechsten Bande vorlegt, auch aus dem engsten Freundeskreise heraus erhoben. Es fiel 
das Wort von der zweifelhaften Kraft der kulturhistorischen Methode, in so tiefliegende 
Zeitraume, wie die Anfange des Menschengeschlechtes sie erfordern, hinabzureichen. 
Dieser Einwand hat in der Tat manches fiir sich. Angesichts des Umstandes, daB den 
nachsten Ausgangspunkt fiir die Endsynthese nicht mehr die faktischen Religionen der 
Naturvoélker, wie sie heute sind, abgeben, sondern schon jene regionalen_,,Destillat“- 
religionen, und daB diese oft iiber ungeheure Land- und Zeitrdume hin verbunden werden 
miissen, wieder durch dasselbe kulturhistorische Verfahren, mu allerdings die von 
Scumipt letzterschlossene Religionsform, die der Urreligion der Menschheit am nachsten 
stehen soll, wohl in mancher Hinsicht als problematisch erscheinen. Aber als wertlos 
darf deswegen auch diese Endsynthese nicht erachtet werden, denn sie wurde nicht 
willkiirlich durchgefiihrt, sondern sie ergab sich aus den iibrigbleibenden Gemeinsam- 
keiten jener analysierten Regionalreligionen auf Grund des Form- und Quantitatskrite- 
riums und unter genauester Erwagung palaogeographischer und urgeschichtlicher Ver- 
bindungsméglichkeiten. 

Trotz unvermeidlicher Schwachen steht die Scumipr’sche Leistung im ganzen in 
eindrucksvoller Gré&e da. Der besondere Vorzug des sechsten Bandes des ,,Ursprungs 
der Gottesidee“ offenbart sich darin, daB ihm auch noch jenseits aller Fragen um die 
kulturhistorische Methode und um die Altersschichtung religidser Elemente eine ganz 
einzigartige Bedeutung fiir den Religionshistoriker zukommt. Selbst in dem imaginaren 
Falle, daB all die miihsamen Scheidungsprozeduren an diesem Stoffe, wie sie SCHMIDT 
unverdrossen immer wieder von neuem in Angriff nimmt, ohne tragfahigen Untergrund 
waren, es bliebe dem Buche noch immer das eine Verdienst gewahrt, daB es in tiber- 
sichtlichster Gliederung einen Einblick in die verschiedenen religidsen Motive gibt, die 
uns in den primitivsten Naturvilkerreligionen begegnen. Wer z. B. wissen mochte, wo 
sich auf niederer Stufe lunarer Auferstehungsglaube, die Idee vom Totenherrscher, vom 
differenzierten Jenseitslos, von der Jenseitsbriicke findet, wo sich ein Schutzgeisterglaube, 
die creatio ex nihilo, die Vorstellung vom Weltenbaum und Weltenpfahl, das Primitial- 
opfer etc. feststellen laBt, der muB zu diesem Abschlu&bande greifen, dem in dieser 
Hinsicht sonst auch nicht das bescheidenste Gegenstiick gegeniibersteht. Ein sachkundig 
angelegtes Register, das von J. HAECKEL gearbeitet wurde, erhdht die Brauchbarkeit des 
Werkes fiir religionsgeschichtlich vergleichende Zwecke in dankenswerter Weise. 

So wird auch beim strengsten MaBstabe das Urteil iiber das fertiggestellte Erd- 
geschoB des Gesamtplanes vom ,,Ursprung der Gottesidee* nur ein héchst ehrenhaftes 
sein kénnen. Das Werk gehért auf jeden Fall zu den stoffreichsten und allen Problemen 
gegentiber aufgeschlossensten Biichern auf dem Gebiete der heutigen Religionsgeschichte. 
Es bedeutet einen machtigen Schritt nach vorwarts in der Erkenntnis und Deutung von 
Tatsachen, die von der breiten StraBe abbiegen und doch fiir jede religionsgeschicht- 


liche Untersuchung von grundlegender Bedeutung sind. 
. Artois CLoss — Graz. 
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Lehrbuch der Vélkerkunde, unter Mitwirkung von F achgenossen herausgegeben 
von K. Tu. Preuss. 446 SS. in 8°. Mit zahlreichen Abbildungen aut 
13 Tafeln, 1 Karte, 8 Tafeln Notenbeispielen und mehreren Dia- 
grammen. Stuttgart 1937. Verlag F. Enke. Preis: geh. RM 25.—, geb. 


RM 27.—. 

Dem bekannten komplexen Charakter der volkerkundlichen Wissenschaft sucht 
dieses Lehrbuch dadurch Rechnung zu tragen, daB die einzelnen Hauptgebiete Spezia- 
listen zur Bearbeitung anvertraut wurden. Das war ein guter Gedanke, und so ist alles 
in allem — trotz verschiedenerlei Unzukémmlichkeiten im einzelnen — ein Sammelwerk 
zustande gekommen, zu dem man im gegebenen Falle immer wieder gerne greifen wird. 
Der besseren Ubersicht wegen lassen wir zunachst die Haupttitel der Beitrage und die 
Namen ihrer Verfasser der Reihe nach folgen. A. Methode (W. E. Mtuimann). B. Syste- 
matischer Teil. 1. Geistesverfassung der Naturvoélker (R. THURNWALD); 2. Religion 
(K. Tu. Preuss); 3. Die Kunst der Naturvélker, a) Dichtung (K. Tu. Preuss), 6) Musik 
(M. ScHNEIWER), ¢c) Bildende Kunst (E. v. Sypow); 4. Vergleichende Sprachwissenschaft 
(G. Deeters); 5. Das Gesellungsleben der Naturvolker (R. THURNWALD); 6. Ethno- 
logische Rechtsforschung (L. Apam); 7. Wirtschaft der Naturvélker (R. THURNWALD); 
8. Ergologie und Technologie (H. NEvERMANN). C. Die Zukunft der Naturvolker 
(D. WestERMANN). D. Die Technik der ethnologischen Materialsammlung. 1. Anleitung 
zu ethnologischen Aufnahmen im Felde (K. Tu. Preuss); 2. Die ethnologischen Frage- 
sammlungen und ihre praktische Anwendung (L. Apam). Darauf folgt dann noch eine 
(nach Landern geordnete) Ubersicht iiber die ethnologischen Zeitschriften und Publika- 
tionsreihen sowie iiber die Museen fiir V6lkerkunde. Autoren- und: Sachverzeichnis be- 
schlieBen das Ganze. 

Interessant und lehrreich ist es, zu sehen, wie eigentlich alle Mitarbeiter, ver- 
schiedene ausdriicklich, andere wenigstens prinzipiell und teilweise, die Notwendigkeit 
des historischen Gedankens und der historischen Methode fiir unsere vélkerkundliche 
Wissenschaft anerkennen. Nichts konnte eindrucksvoller dafiir zeugen, wie vor allem 
im deutschen Sprachgebiet die bekannten, urspriinglich besonders von RatTzEL 
und GrAEBNER ausgehenden Bestrebungen zur Historisierung der Vélkerkunde schlieB- 
lich doch immer mehr Wurzel geschlagen und Gefolgschaft und Anerkennung ge- 
funden haben. 

Es ist dabei nur zu bedauern, daB die aus MGHLMANN’s Feder stammende Dar- 
stellung der Methode selbst nicht so auf der Héhe steht, wie man es im Interesse der 
Sache und des ganzen Werkes hatte wiinschen mégen. Dieses im einzelnen zu zeigen, 
geht hier nicht an. Ich verweise statt dessen auf das soeben erschienene ,,Handbuch der 
Methode der kulturhistorischen Ethnologie’ von W. Scumipt (mit Beitragen von 
W. Koprers), wo, wie wir glauben, einerseits die Leistungen GRAEBNER’S, anderseits aber 
auch die seit damals neu aufgebrochenen Aspekte eine entsprechende Wiirdigung erfahren 
haben. Die von MUHLMANN versuchte Kritik und Bemangelung GraEBNER’S geht im 
wesentlichen daneben. Was er selber an neuen und besseren Grundsatzen und Kriterien 
(Gestaltskriterium, Gewichtskriterium usw.) aufzustellen beliebt, ist zum groBen Teil 
sehr anfechtbar. Der ausgesprochene Synkretismus aber, wie MGHLMANN ihn allgemein 
fur die vélkerkundliche Methodik vertritt, bedeutet in unseren Augen keinen Fortschritt, 
sondern eher einen Riickschritt. Fiir die Vélkerkunde sind schlieBlich auch biologisch- 
anthropologische Fragen von Wichtigkeit, aber es geht nicht an, zu sagen: ,,.Die Volker- 
kunde [liegt] im Schnittpunkte von Historie und Biologie“, oder noch weniger: ,,Die 
Struktur unserer volkerkundlichen Wissenschaft bringt es mit sich, daB sie ziemlich 
genau in der Mitte steht zwischen Notwendigkeit und Freiheit, Determination und In- 
determination, Naturgesetzlichkeit und Historie (S.41).“ GewiB sind notwendige, deter- 
minierte und naturgesetzliche Dinge auch fiir das Leben der Vélker und ihre Entwicklung 
von entsprechender Bedeutung, aber als Gegenstand der vélkerkundlichen Wissenschaft 
im engeren und eigentlichen Sinne kénnen diese nicht gelten. Wenn schon fiir die Vélker- 
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kunde im letzten Grunde, und sicher mit Recht, der historische (und damit der geistes- 
‘wissenschaftliche) Charakter reklamiert wird1, so kann sie nicht auch noch, auch nicht 
so nebenbei, Naturwissenschaft sein. Es fehlt dem jungen Forscher MijtHLMANN, das zu 
erwahnen sei nicht unterlassen, sicher nicht an Begabung, dafiir spricht nicht zuletzt 
manche recht zutreffende Einzelbemerkung. Méchte es ihm daher bald gelingen, sich 
zu der wiinschenswerten Klarheit im Grundsatzlich-Methodischen durchzuringen. So 
k6nnte sich dann auch an ihm selber noch mehr das bewahrheiten, was er nicht schlecht 
von der Wissenschaft iiberhaupt sagt: ,,Sie soll aber ein Feld fiir gewiegte und mutige 
Kopfe sein (S. 40).“ 

Von den iibrigen Beitragen sei dem von K. TH. Preuss iiber die Religion noch 
eine kurze Aufmerksamkeit gewidmet. Wie immer bei Preuss, so findet man auch hier 
eine gute Anzahl vortrefflicher Gedanken ausgesprochen. So wenn er auf die ,,Erregung“ 
hinweist, welche gegeniiber der Lehre vom Animismus und Dynamismus ,,die Feststellung 
der Idee eines Hochgottes bei den altesten V6lkern“ hervorrief. ,,Das ist leicht erklarlich; 
da die anderen beiden Entdeckungen im Notfall iibergangen werden konnten und jeden- 
falls nicht als besondere Wallung an der Oberflache des religidsen Ozeans empfunden 
wurden, wahrend die Frage des Hoéchsten Wesens peinigende Erwagungen hervorrief 
(S. 66). Ferner, wenn er mit kraftigen Argumenten die Auffassung jener zuriickweist, 
die alle Erfindungen (und damit eigentlich die gesamte menschliche Kultur!) religiés- 
magisch fundiert sehen médchten (S.71), womit Preuss der bekannten neuzeitlichen 
Lehre von der urspriinglichen Irrationalitat oder ,,Urdummheit“ eine griindliche Absage 
zuteil werden 1aBt. SchlieBlich auch, wenn Preuss zu der Tatsache, daB die Kamtscha- 
dalen, ,,denen ihre Schépfergottheit als minderwertig und als Quelle vieler Ubel vor- 
kommt (S. 85)“, bemerkt, daB solches nicht wundernehmen diirfe, ,,denn jedes Volk hat 
in der Religion volle Freiheit, sich selbst zum Untergange zu verhelfen“. 


Mehrfach kommt auch in diesem Beitrag von Preuss zum Ausdruck, wie der Ver- 
fasser recht wesentlichen Ergebnissen der historisch-ethnologischen Religionsforschung 
seine Zustimmung zuteil werden lat. Hierher gehért z.B. die Anerkennung einerseits 
der besonderen Existenz des Schépfergottes, anderseits des gewohnlichen Fehlens der 
astralen Mythologie bei den Vertretern der Sammelstufe (S.96, 79). Hierher gehért 
ferner die Anerkennung des Totemismus und der Sonnenverehrung als besondere Eigen- 
heiten von héheren Jagern. Ahnlich die Annahme einer Verbindung von Animismus, 
Manismus, Mondkult, Geheimbund- und Maskenwesen mit dem primaren Bodenbau 
(S.79). SchlieBlich auch, ,,daB die mythische Idee der fruchtbaren Vereinigung von 
Himmel und Erde meist erst auf héherer Kulturstufe auftrete, und daB mit dem Auf- 
kommen des religidsen Kénigtums der Stammesgott und mit ihm. eine Umwalzung der 
Auffassung von der Gottheit beginne (S. 79)“. 

Im iibrigen aber kann zu den Auffassungen und Aufstellungen von Preuss hier 
im Rahmen einer Besprechung im einzelnen nicht weiter Stellung genommen werden. 
Es gabe da an und fiir sich noch manches zu sagen. Nur noch zwei Punkte seien kurz 
beriihrt. Wenn Preuss auf S.79 schreibt: ,,Der Ausdruck Entwicklung wird in der 
Vélkerkunde iiberhaupt, besonders aber auf dem Gebiet der Religion, von Forschern der 
katholischen Kirche beanstandet“, so sei jetzt auf die eingehenderen Ausfiihrungen ver- 
wiesen, die im schon oben erwdhnten ,,Handbuch der Methode der kulturhistorischen 
Ethnologie“ (siehe dort sub verbis ,,Entwicklung™, »Evolution“ und ,,Evolutionismus“) 
zu finden sind. 

Dann noch ein Wort zur Ablehnung der Theologen als Mitarbeiter auf dem Ge- 
biete der Religionswissenschaft durch Preuss. ,,Die Theologen konnen keine Religions- 
wissenschaft in befriedigendem Sinne treiben, da die Stiftung ihrer Religion ihnen einen 
unerschiitterlichen Standpunkt auf der Wahrheit ihrer Religion gibt, von dem aus ein 
Ausblick iiber die Religion der Menschheit gar nicht méglich ist (S. 117).“ »Da staunt 


1 Anerkennt doch MUHLMANN selber: ,,Im ganzen muB das Aufkommen des Histo- 
tismus fiir die Vélkerkunde als ein Segen bezeichnet werden (S.7).“ 
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der Laie und es wundert sich der Fachmann 2 1. Besteht denn ein so wesentlicher 
Unterschied zwischen einem Theologen und den iibrigen entsprechend gebildeten und 
unterrichteten Gliubigen irgendeiner religiosen Gemeinschaft? Wenn nicht, dann k6nnen 
— nach Preuss —- auch all die Letztgenannten Religionswissenschaft ,,in befriedigendem 
Sinne“ nicht treiben. Damit waren also, um an unserem deutschen Sprachgebiet Zu 
exemplifizieren, alle deutschen Katholiken, Protestanten, deutsche Christen, Deutsch- 
glaubige usw. unfahig und auBerstande, an der Religionsforschung yin befriedigendem 
Sinne“ teilzunehmen! 2. Aber auch abgesehen hiervon, haben die Nichttheologen unter 
den Religionsforschern nicht auch ihre »Dogmatik“? Die, welche z. B. Preuss selber 
eigen ist, 14Bt sich aus seinen eigenen Darlegungen, wie ich meine, recht gut heraus- 
erkennen. (Der schlieBlich auf SCHLETERMACHER Zuriickgehende Glaube an die Erlebnis- 
Religion kristallisiert sich da eindeutig und klar genug heraus!) Wird man ihn nun 
deshalb ablehnen und sagen, daB er Religionswissenschaft ,,in befriedigendem Sinne“ 
nicht treiben konne? Nein, aber von ihm wie von allen anderen wird man das ernsthaf- 
teste Bemiihen um eine menschenmégliche objektive Einstellung verlangen, so wie das 
jede derartige oder ahnliche Aufgabe der Geschichtswissenschaft von ihren Adepten 
erheischt 3. Mit der persénlichen Auffassung (oder Theorie!) als einer méglichen Fehler- 
quelle zu rechnen, und dieser entsprechend zu begegnen, gehdrt doch zu den elemen- 
taren Regeln einer historischen Methodik. 3. Ein Mensch von Charakter hat eine 
Weltanschauung, und damit auch eine ,,Dogmatik“. Sollte man angesichts dessen viel- 
leicht dazu iibergehen, die Erforschung der Religion der Vélker den ,,Weltanschauungs- 
losen“ (vorausgesetzt, daB solche iiberhaupt méglich sind!) zu iiberlassen? Zu solcher 
Konsequenz wiirden meines Erachtens die Aufstellungen und Forderungen von K. Tu. 
Preuss fiihren. DaB Preuss derartige Konsequenzen entriistet ablehnt, ist nicht zu be- 
zweifeln. Aber dann waren wohl die Pramissen neu zu iiberdenken und zu iiberpriifen, 
die, wie ich glaube, zu diesen Konsequenzen naturnotwendig fiihren. 


Den Aufsatz von G. Dreeters: ,,Vergleichende Sprachforschung“ wird man an sich 
vorziiglich finden. Aber hatte es sich nicht empfohlen, einen Artikel solcher Art fiir ein 
»Lehrbuch der Vélkerkunde“ durch einen Autor, der gleichzeitig auf dem Gebiete der 
Ethnologie wohl zu Hause ist (beispielsweise sei hier D. WESTERMANN und O. DEmp- 
WOLFF genannt), schreiben zu lassen? Dann hatten gewiB, von anderem abgesehen, 
unter den auf S. 235 angefiihrten Zeitschriften gerade jene, die sich in besonderer Weise 
mit der Erforschung der Naturvélkersprachen befassen (wie ,,Zeitschrift fiir Eingebornen- 
Sprachen“, ,,Anthropos“ usw.), nicht gefehlt! 


Mit geradezu souverdner Beherrschung des Stoffes und aller einschlagigen Fragen 
wird von D. WEsTERMANN das Thema ,,Die Zukunft der Naturvélker“ behandelt. Die Lek- 
tiire dieses Beitrages ist auBerordentlich fesselnd und hinterla&t beim Leser einen sehr 
starken Eindruck. Diese Ausfiihrungen verdienen die weiteste Verbreitung, eine Uber- 
setzung in alle Kultursprachen der Welt. 


Zu den ethnologischen Fragesammlungen, die L, Avam (S. 415—421) behandelt, 
gehort auch noch L. Wo.rr: ,,Der Missionar als Forscher. Anleitung fiir Missionare zum 
Beobachten und zum Sammelin von Material auf dem Gebiete der Missions- und Volker- 


; ? Das um so mehr, wenn man sich erinnert, wie Preuss vor etlichen Jahren zu 
diesem Punkte u. a. folgendes geschrieben hat: (Angesichts gewisser rein negativer 
Kritiken) ,,wird man es doppelt dankbar empfinden, da& der Hochgottglaube bei 
P. Scumipt in guten Handen ist“ (Zeitschrift f. Ethnol. 61 [1929], S. 229) und: ,,Sicher- 
lich ist der Unglaubige von vornherein nicht sachlicher, weil voraussetzungsloser als 
derjenige, dem die Religion auch persénlich das Heiligste und Wichtigste im Menschen- 
leben ist. Dem ersteren konnte gewissermaBen das Organ fiir das Verstandnis der reli- 
gidsen Dinge ebenso fehlen, wie etwa einem Unmusikalischen, der sich mit dem Studium 
cee befaBte, das Organ fiir diese abgehen wiirde.“ (,,Anthropos“ XXIII [1928], 

* Siehe z. B. BErNHEIM: Lehrbuch der historischen Methode, S. 762 f. GRAEBNER> 


Methode der Ethnologie, S. 8f. W. Scumipt Handbuch d i itra 
W. Koppers), Miinster in Westfalen 1937, S. 88 f. =! sO CSDM TRRIREI e 
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kunde und deren Grenzgebieten“, Aachen 1920. In der Rubrik ,,Ethnologische Zeit- 
schriften und Publikationsreihen“ waren auf S. 425 f., wo NOstertelcht behandelt wird 
die verschiedenen »Anthropos“-Bibliotheken (Internationale Ethnologische mathropos= 
Bibliothek, Internationale Linguistische ,,Anthropos“-Bibliothek, Expeditions-Serie) ergan- 
zend nachzutragen. Alles in allem handelt es sich da schon um mehr als 30 Bande, zum 
Teil recht umfassende Monographien. W. Koprers 


Kaiser Wilhelm II. Studien zur Gorgo. 163 SS. in 8°. Mit 114 Bildern und 
6 Kartenskizzen, Berlin 1936. Verlag WaLTER bE GRuYTER & Co. 


KAISER WILHELM’s Buch hat seinen Ausgang genommen von Anregungen, die 
er 1911 bei der von ihm veranlaBten Ausgrabung eines dorischen Gorgo-Tempels auf 
Korfu empfing. Das damals aufgenommene Gorgo-Problem erhielt seine Vertiefung im 
Gedankenaustausch mit Fachgelehrten, im besonderen in Diskussionen der ,,Doorner 
Arbeitsgemeinschaft“; das Buch ist Geist vom Geiste Leo FROBENIUS’. 


Die Gorgo wird als ,,Symbol einer Erscheinungswelt“ aufgefa&t und in den Mittel- 
punkt einer wissenschaftlichen Kulturbetrachtung geriickt, welche ,,die Religiositat und 
die Ergriffenheit als Grundlage alles Kulturwerdens“ ansieht. Gorgo wie der griechische 
Tempel iiberhaupt sind dem Verfasser eine Erbschaft aus der griechischen Vorzeit; so 
glaubt er von der Betrachtung der Gorgo her am besten in die Urgeschichte des grie- 
chischen Tempels eindringen zu kénnen. 


Mit LEo Frobenius sieht er drei Kulturstréme in drei aufeinanderfolgenden Zeit- 
perioden vom eurasischen Kontinent ausgehen, deren Zeitalter er als totemistische bzw. 
manistische und kosmogonische Kulturperiode bezeichnet; ihnen entsprachen das Denken 
in Tieren — Denken in Pflanzen — Denken in Weltraumen. Die manistische Kultur, die 
Walzenbeilkultur in sich schlieBend, wird naherhin bestimmt als die der Geheimbiinde, 
Initiationsfeiern, Menschenopfer, des Kannibalismus und der Kopfjagd. In diesen Komplex 
hinein wird die Gorgo gestellt. 


Was hier unter ,,manistischer Kultur“ gemeint ist, sind wir gewohnt als mutter- 
rechtlich-lunarmythologischen Kulturkreis zu bezeichnen; es ist der Kulturkreis der 
blutigen Riten und der schamanistischen Ekstatik. Kartenskizze 6, die uns als Ent- 
stehungszentrum der Gorgo das Gebiet zwischen Kaspischem See und Ostmediterranem 
Kreis ausweist, l4Bt uns eben dieses Territorium auch als das Quellgebiet des vorderasiati- 
schen (taurischen) Magna-Mater-Komplexes identifizieren. Hatte KAisER WILHELM die 
charakteristischen Wesenheiten dieses mutterrechtlich-lunarmythologisch-schamanistischen 
Kulturkreises seinen Gorgo-Studien zugrunde gelegt, er ware unseres Erachtens zu einem 
richtigeren und tieferen Verstandnis seines Problems gekommen. Er aber sieht in engstem 
Gefolge Leo Frosenius’ Gorgo einem solaren Kreis entstammen, in den sie weder ur- 
spriinglich noch ihrer Entwicklung nach hineingehort. 


Die schlangenhaarige, schlangenumgiirtete Gorgo (Medusa) ist eine der vielen 
Varianten des Dunkelmondwesens. Perseus, der ihr das Haupt abschlagt, ist nicht 
solarer Held, vielmehr — schon das Sichelschwert als Waffe kennzeichnet ihn als solcheut 
— der lunare Licht-Kampfer-Heros; das Motiv des Hauptabschlagens an sich schon ist 
ein charakteristisch lunarmythologisches. Alle weiteren Einzelheiten des Gorgo-Bildes 
erganzen und bestatigen die Junare Herkunft. So unter anderem das Schema des ,,Knie- 
laufes“, eine Variante des Motivs der Knieverletzung, Knielahmung: meist die Ausdrucks- 
form eines solar-lunaren Kampfmythus. Fiir die Verwurzelung des ,,Knielaufes“ in primar 
lunarer Vorstellung spricht dann auch die ideenmaBig vom Verfasser in gleiche Reihe 
gestellte Chinesische Monade und nicht zuletzt das Hakenkreuz. Der alttestamentliche 
,Hinketanz“ der Baalspriester (1 Kon. 18) unterstreicht unsere Auffassung; handelt es 
sich doch bei‘den vorderasiatischen Baals und Astarten keinesfalls um Sonnengottheiten, 
vielmehr um urspriinglich dem lunaren Ideenkreis angehérige Gebilde, womit jedoch 
nicht gesagt sein soll, daB sie nicht spaterhin in einzelnen Fallen solarisiert worden sein 
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konnten (vgl. das syrische Baalbek). Zu den ,,Untersuchungen iiber die Vogelelemente 
und Schlangenbeigaben“ ware nutzbringend die T’ao-t’ie-Studie von C. Hentze (Objets 
rituels, Croyances et Dieux de la Chine Antique et de l’Amerique, Anvers 1936) heran- 
gezogen worden. Zutreffend wird das Verschlingungsmotiv dem »manistischen* Kreis 
zugeordnet und von hier aus auch der symbolische Verschlingungsritus der Reifezere- 
monien zu deuten gesucht. Aber auch das Verschlingungsthema ist nicht ausschlieBlich 
und nicht einmal vorwiegend solarer Natur. Ebensowenig wird die Benennung ,oonnen- 
vogel-Gottheit“ dem Wesen Garuda’s gerecht. 

Ist in den bisherigen Fallen die ausschlieBlich solare Deutung, wenn nicht tiber- 
haupt verfehlt, so doch mindest zu einseitig gefaBt, so wird man eher geneigt sein, 
der Mischung Vogel—Léwe (S. 60) eine starke Einwirkung einer solaren Stromung 
zuzuerkennen. Zum Verstaindnis des ,,mykenischen Lowentores“ aber ware zu beachten, 
daB die Lowen die Weltsdule flankieren, also theriomorphe Symbole eines Doppel- 
gestirnes oder iiberhaupt der die Weltsdule umkreisenden Sternenwelt sein diirften. 

Nicht gut verstandlich ist es, wie der Verfasser (S. 69 ff.) den Barenkult der nord- 
sibirischen Stimme der ,,totemistischen“ Kultur zusprechen und (S. 74 ff.) ihn unter dem 
gemeinsamen Nenner ,,Quadrupedenverehrung® mit dem Léwenkult in Afrika auf eine 
Linie bringen konnte, da ihm doch die Arbeiten des Zagreber Religionsethnologen 
A. Gaus, den er S, 117 zustimmend zitiert, nicht fremd geblieben sind. In Nordasien 
ist Totemismus nicht zu finden, Der Abschnitt iiber den totemistischen Kreis enthalt 
auch im iibrigen eine ganze Reihe von willkiirlichen und irrigen Aufstellungen (Totemis- 
mus in der sumero-babylonischen und dgyptischen Gd6tterwelt; Jagd als urspriinglich 
kultischer Akt; die primitiven Denkkategorien, die noch keinen Kausalnexus kannten, u. a.), 
wahrend wir zum angekiindigten Thema ,,Der Sinn des LOwen-Baren-Kultes“ so gut 
wie nichts erfahren. ; 

Befriedigendere Ergebnisse bietet der Abschnitt ,,Weltbildbauten“ (S. 92 ff.). Von 
HEtnE-GELDERN’s Studie ,,Weltbild und Bauform in Siidostasien“ ausgehend werden 
die architektonischen Kultbauten dieses Gebietes mit der Vorstellung vom kosmischen 
Weltberg in Beziehung gesetzt. Darauf fuBend wird der Griechentempel aus dem indo- 
nesisch-ozeanischen Pfahlbau zu verstehen gesucht. Hier liegen eine Anzahl beachtens- 
werter Gedanken, die in den folgenden Abschnitten ,,Geistige Grundlagen“, ,,Bis zum 
Denken in Bauwerken“ und ,,Die Geburt des Tempels“ einzelne wertvolle Erganzungen 
erfahren, Gedanken, die zum guten Teil dem Kenner der Werke Leo FRoseEntus’ nicht 
neu sein diirften. L. WaLk — Wien. 


Hocart A. M. Kings and Councillors. An Essay in the Comparative Anatomy 
of Human Society. (Egyptian University. Collection of Works published 
by the Faculty of Arts. No. 12.) 306 pp. in 8°. Printing Office Paut 
BARBEY. Cairo 1936. 


Einen ,,Versuch vergleichender Anatomie der menschlichen Gesellschaft“ nennt’ 
Hocart sein Werk. Das Formalelement seines wissenschaftlichen Verfahrens bezeichnet 
er an anderer Stelle (S. 151) als ,,Comparative analysis of Institutions“. Mit Hilfe dieser 
»vergleichenden Analyse“ will er in die friihesten Anfiainge menschlicher Kulturentwick- 
lung zuruckkommen und wertvolle Aufschliisse der Urgeschichtsforschung (Paldontolo- 
gie und Archdologie) bereitstellen (S.81). Wie er selbst feststellt, ist seine Verfahrens- 
weise der philologischen Methode ndchstverwandt (S.17 ff.) Gemeinsame Strukturele- 
mente sind ihm der Priifstein gemeinsamer Abstammung; was eine bestimmte Kultur- 
form (das Rituale) bei verschiedenen Vélkern an Gemeinsamkeiten aufweist, ist als 
Bestandteil der hypothetischen Ausgangsform derselben anzusprechen (S. 81). In den 
Differenzen zwischen den einzelnen Formen des Rituales glaubt der Verfasner die 
Handhabe zu besitzen, drei Haupttypen an Entwicklungsformen herauszuldsen. Als 
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jiingsten derselben bezeichnet er den der monotheistisch-ethischen Kulte, dem gesell- 
schaftlich der Zentralismus entspricht, wahrend die alteren Typen nach der entgegen- 
gesetzten Seite hin liegen. Es sind, um das gleich festzustellen, hier wie im Ganzen des 
Buches immer wieder Evolutionismen da, konstruktive Entwicklungsreihen par excellence, 
ohne jedwede methodische Tiefensicherung. 


Ausgangsform der gesellschaftlichen Entwicklung ist das Rituale, Sein Struktur- 
bild entwirft Hocarr Seite 46 ff.; schlagwortartig seien die wesentlichen Linien ge- 
nannt: Purpose — Ownership — Imitation — Communion, Feast, Investiture. Die Struk- 
tur dieses Schemas — so will Hocarr zeigen — wird bei raumlicher Erweiterung (von 
der individuellen Gruppe zur Universalitét = Welt) oder inhaltlicher Abwandlung (Er- 
setzung der urspriinglich reinen Zweckbestimmung durch einen spirituell-moralischen 
Aspekt) in keiner Weise wesentlich beeinflu&t. 


Hiefiir wie auch fiir alle weiteren ethnologischen Beweisgange holt der Verfas- 
ser sich seine Zeugen aus verschiedenen Erdgebieten (S. 28 f.): sieben erstrangige Zeu- 
gen (Fiji, Aranda, Winnebago, Korjaken, Inder, Jukun und Englander) und daneben 
eine gréBere Anzahl zweitrangiger. Sie sind gewahlt ,,by fate or chance“, nicht etwa 
unter dem Gesichtspunkt, damit eine bestimmte Thearie zu stiitzen“. Von irgendwelcher 
kulturhistorischen Fixierung dieser ,,Witnesses“ ist nirgendwo etwas zu sehen; kaleido- 
skopartig werden sie in allen erdenklichen Zusammensetzungen und Reihungen gebracht 
und dabei werden alliiberall — Ursprungsfragen gestellt! 


Es ist bei solcher A-Methodik klar, daB der kulturhistorisch arbeitende Ethno- 
loge da und dort wohl ein paar beachtenswerte Gedanken und Feststellungen findet 
(Kap. XVII [Temples]: Erdhiigel [Altar] = Tempel = Welt; Kap. XIX [The City]: Stadt 
= Welt; XVIII [Idols]: einige gute Bemerkungen iiber das Wesen des Idols), im gan- 
zen aber unbefriedigt bleibt und des Verfassers verlorne Miih’ beklagt. Nein, Arbeiten 
dieser Art bringen uns nicht einen Schritt voran. In Fragen nach dem Wesen des KGnig- 
tums (Kap. VIII), des Stande- und Kastenwesens (Kap.IX), des Ursprungs und der 
Funktion des Gesetzes (Kap. X) sowie des Priestertums (Kap. XIV) versagt und muB 
Hocart’s ahistorische ,,Methode“ versagen. Vor gewissen von Hocart beliebten Sche- 
matisierungen und Identifizierungen mu gewarnt werden (z. B. Konig = Universum 
= Sonne). 


Véllig fehlt es an mythologischer Orientierung, die verschiedenenorts zu brauch- 
baren Lésungen hatte hinfiihren oder wenigstens die Wege hatte weisen kénnen, Das gilt, 
um bei dem angezogenen Beispiel zu bleiben, im besonderen von der Rolle der Sonne, 
die angeblich iiberall als ,,universale Lebensspenderin“ aufgefaBt wird, eine Verallgemeine- 
rung, der die ethno-mythologischen Zeugnisse widersprechen. Das Sonnenkonigtum ist 
weder das einzige noch das Alteste; das Mondkénigtum macht ihm seine Allgemeingiiltig- 
keit wie auch seinen Altersrang streitig; von letzterem aus werden Tatsachen wie die ur- 
sachliche Verbindung des Kénigs mit dem Weltgeschehen und Wohlergehen der Men- 
schen zumindest ebensogut verstandlich. Horus = Sonne zu setzen steht im Widerspruch 
mit dem gesamten Osirismythenkreis. Unter mythologischem Gesichtspunkt ware auch 
der antithetische Dualismus des Kénigtums —- der Konig in seiner gesetzgebenden und 
richterlich-strafenden Funktion — einer fruchtbareren Behandlung unterzogen worden. 
Die zundchst vielleicht iiberraschende Herleitung des Heerfiihrers vom Hiiter des 
Feuers (S. 172 ff.) enthalt einen richtigen Keim; sie miiBte aber von der Vorstellung des 
lunaren Dunkelwesens als Kriegsgottes wie auch Feuerwesens ihren Ausgang nehmen. 
Unter ahnlichem Aspekt ware die Frage des Unterweltsherrschers (,, Teufels“) anzugehen 
gewesen (S. 284 f.). 

Bei straffer methodischer Behandlung wiirde auch die Darstellung an Klarheit 


und Durchsichtigkeit gewonnen haben. 
L. Walk — Wien. 
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Encyclopédie Francaise. Tom VII. L’Espéce Humaine. Directeur PauL RIVET. 
Un fort volume grand in 4°. Illustrations et graphiques. Paris 1936. 
Comite de l’Encyclopédie Frangaise Editeur. Librairie LAROUSSE. Prix: 
au comptant, en un versement, type I (cuir synthétique havane ou vert 
foncé) 1258. 


Frankreich ist bekanntlich das Land gewesen, in dem die Ethnologie sich am 
friihesten und am machtigsten entwickelt hat, Aber auch das Land, in welchem sie in der 
zweiten Hilfte des neunzehnten Jahrhunderts fast ganz in Unterordnung unter die 
Anthropologie geraten ist. Bis heute hat sie sich aus dieser Verknechtung nicht befreien 
kénnen, wofiir ein guter Beweis in dem hier zu besprechenden, gewiB hochst originell 
angelegten und meisterhaft ausgestatteten, aber inhaltlich mitunter recht anfechtbaren 
Lexikonbande vorliegt. 

Obwohl der Ethnologe Rivet fiir den ganzen Band zeichnet, ist darin doch der 
Vélkerkunde unter den anderen Disziplinen, die sich mit dem Menschen beschaftigen, der 
gebiihrende Platz nur 4uBerlich zugewiesen worden. Rivet selbst setzt in einer termino- 
logischen Einleitung den Ausdruck Ethnologie gleich Anthropologie als Sammelbegrift 
fiir alle in dem Werke zu Worte kommenden Wissenschaften, namlich der VOlkerkunde, 
der Rassenkunde mit der Eugenik(!), der menschlichen Palaontologie, sowie eines neu- 
abgegrenzten, viel Divergentes zusammenspannenden Faches einer Kunde vom Bevélke- 
rungswechsel. Fiir die Ethnologie im eigentlichen Sinne verwendet er nach der bei den 
Franzosen iiblichen Art den Ausdruck Ethnographie. Das Formalprinzip der Ethnologie, 
Beziehungsforschung an den Kulturen der Naturvélker zu sein, 
wird nicht geniigend erkannt und herausgearbeitet. Das kann nicht weiter wunder- 
nehmen, wenn man in dem Berichte iiber den heutigen Stand der ethnologischen Wissen- 
schaft die Wiener Schule und das Wiener Museum iiberhaupt nicht genannt findet und 
wenn der Rivet wohlbekannte P. ScHmipt im eigentlichen ethnologischen Teil, der 
iibrigens von einem anderen Autor stammt, immer nur dort aufscheint, wo das primitiv- 
monotheistische Problem zur Diskussion steht. Das hei&t denn doch an der Vielseitigkeit 
des Lebenswerkes P. Scumint’s und des Anthroposkreises schnéde vorbeigehen, als ob von 
dieser Seite her nur an religionsethnologischen Fragen mitgearbeitet worden ware, und 
als ob P.Scumipt mit seinen bahnbrechenden Forschungen an den australischen Spra- 
chen, die auch volkerkundlich von gréBter Tragweite sind, nicht gerade zu franzosi- 
schen Forschern in Gegensatz getreten ware. Bis auf ein Bild aus dem Feuerlandwerke 
P. Gusinpe’s wird von den ausgedehnten Leistungen der Anthroposschule kein Ge- 
brauch gemacht. Das rechtfertigt sich nur dadurch einigermaBen, daB von den verschie- 
denen, heute in der Ethnologie konkurrierenden Richtungen iiberhaupt kaum die Rede 
ist. Auch im urgeschichtlichen Teil zeigt sich eine geringe Vertrautheit mit der aktuellen 
Problematik, denn der Sinanthropus ist nur ganz fliichtig und der Oldeway-Kanam-Mensch 
noch gar nicht erwahnt, geschweige denn, da& der betreffende Autor sich mit den wich- 
tigen, an diese Funde sich kniipfenden Fragen auseinandersetzte. 


Das sind empfindliche Mangel, denen eigentlich nur ein ausgesprochener Plus- 
wert entgegensteht, die geschickte Art, mit der ein Uberblick iiber die verschiedenen 
Naturvolker gegeben wird, und zwar durch Abbildungen neben der Textseite (Sektion B). 
In diesem Punkte hat das Werk nicht seinesgleichen. Der Text selber ist aber sehr 
dirftig und geht, sich mehr oder weniger auf das Beschreiben beschrankend, an allen 
tieferen volkerkundlichen Fragen glatt vorbei. Auch die in der Sektion A dargebotene 
Darstellung der wirtschaftlichen (v. LEror-GourHAN), sozialen (METRAUX) und ins- 
besondere der religidsen (SousteLLE) Verhaltnisse der Naturvélker reicht nicht im ent- 
ferntesten auch nur an die anspruchsloseren Veroffentlichungen dieser Art aus deut- 
scher Hand heran. Die franzésischen Autoren haben iiberall das groBe Wort und damit 
meist auch der seichte Evolutionismus, der in der franzésischen Ethnologie noch am 
wenigsten iiberwunden ist, wie sich wieder gerade an diesem Werke zeigt. Es gibt 
keineswegs den heutigen Stand der Forschung in Dingen der Ethnologie, sondern ver- 
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rat nur die hartnackige Riickzugsposition eines Durkneim, Livy Brunt usw., deren 
Starke darin besteht, daB sie sich mit dem Gegner nicht auseinandersetzt, sondern ihm 
ausweicht. SousTELLE wird wohl nicht glauben, da& er mit seiner diirftigen Auseinander- 
setzung auf S. 7, 18, 13 (Théorie du P. Scumipr) den Fragen gerecht geworden wire, 
die von seiten der kulturhistorischen Schule auf allen Gebieten der Ethno- 
lo gie aufgeworfen worden sind und die einfach nicht mehr umgangen werden k6nnen. 
So ist der schwere Vorwurf, der diesem Versuche, die heutige Ethnologie in 
kompakter Form darzubieten, gemacht werden mufs, der, daB er sich gerade die bren- 
nendsten Fragestellungen moglichst leicht macht oder nach Kraften erspart. 


Auors CLoss — Graz. 


Tagungsberichte der Gesellschajt fiir Vélkerkunde. Bericht iiber die zweite 
Tagung 1936 in Leipzig. 194 SS. in 8° mit 3 Abbildungen und 2 Karten. 
Otto HarrassowitTz, Leipzig 1937. 


Nach einer durch die schwierigen Zeitverhaltnisse verursachten siebenjahrigen 
Pause hielt die Gesellschaft fiir V6lkerkunde am 13. und 14. Oktober 1936 ihre zweite 
Tagung in Leipzig, deren Tagungsbericht hier vorliegt. (Uber die Griindungstagung im 
Oktober 1929 vgl. ,,Anthropos“ XXIV [1929], 1103.) 


Das Thema der ersten Sitzung: ,,Europader und Eingeborne, Fragen des euro- 
paischen Kultureinflusses“ wird von DrepRICH WESTERMANN und Fritz KRAUSE in grund- 
satzlicher Weise behandelt. Dazu bringen die folgenden Referate praktische Beispiele 
(GUNTHER SpPANNAUs: Siid-Rhodesien und Portugiesisch-Ostafrika; REINHOLD SCHOBER: 
Togo und Nachbargebiete; Franz TERMER: Nordliches Mittelamerika; HAns NEvER- 
MANN: Siidsee), die zugleich auch die Verschiedenheiten in der Eingebornenpolitik der 
einzelnen Kolonialmachte und in den Missionierungsmethoden hervortreten lassen. 


Das Thema legt es nahe, immer wieder zu betonen, daB die Vélkerkunde eine 
lebensnahe und praktische Wissenschaft ist, daB ihr Objekt das Dynamische, nicht das 
Statische ist, da& auch der gegenwartig sich abspielende Kulturvorgang der Europaisierung 
zu ihrem Objekt gehért (besonders S.8). Dabei werden gelegentlich Strukturlehre und 
Funktionalismus der kulturhistorischen Forschung gegeniibergestellt (z. B. S. 23), obwohl 
hier durchaus kein prinzipieller Gegensatz besteht!; vielmehr kann sich beides in durch- 
aus wiinschenswerter Weise erganzen. (Vgl. dazu die AuBerungen fiihrender Vertreter 
des Funktionalismus bei W. Scumipt, Handbuch der Methode der kulturhistorischen 
Ethnologie [Miinster i. W. 1937], S.71 f.) Auch Krause betont ja, daB die historische 
Forschungsarbeit auch heute noch Aufgabe der Vélkerkunde ist (S. 8) und daB gerade die 
Beobachtung des gegenwartig sich abspielenden Kulturwandels uns das Erfassen abge- 
schlossener kulturgeschichtlicher Vorgange erleichtert (S. 10). 


Eine besonders charakteristische Note erhalt die Tagung durch das Thema der 
zweiten Sitzung: ,,Die Beziehungen zwischen Orientalistik und Volkerkunde.“ Die engere 
Zusammenarbeit dieser beiden Wissenschaften, die in den Vortragen dieser Sitzung immer 
wieder gewiinscht wird, ist bereits weitgehend verwirklicht in dem Referat von WoLrRAM 
EnERHARD: ,,Eine neue Arbeitshypothese iiber den Aufbau der friihchinesischen Kulturen.“ 
Er nimmt unter genauer Beriicksichtigung der Ortsangaben in der chinesischen Literatur 
fiir die Zeit von 2500 bis 500 v. Chr. folgende Lokalkulturen an: eine wahrscheinlich 


1 Die Bemerkung auf S.50, daB GraEBNER die Ethnologie als eine ,,Geschichts- 
wissenschaft der Uberreste“ betrachte, beruht wohl auf einem MiBverstandnis oder ist 
mifverstandlich ausgedriickt. An der betreffenden Stelle — gemeint ist wohl Methode, 
S.3 — werden die ,,Uberreste“ (Anfiihrungszeichen von GRAEBNER!) (=Kulturelemente 
im weitesten Sinne) den schriftlichen Quellen gegeniibergestellt; es liegt GRAEBNER aber 
durchaus fern, die Ethnologie auf das Statische zu beschranken und das Dynamische ganz 
von ihrem Objekt auszuschlieBen. 
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Nordkultur“, eine tiirkische »Westkultur“, eine proto-tibetische oder 


proto-tungusische ,, 4 ore ee 
tangutische ,,Siidwestkultur“, eine von den T’ai getragene ,,Siidkultur“, die eine austro- 


asiatische ,,Li-Kultur“ teilweise iiberlagert hat, und eine austronesische ,,Kiistenkultur“. 
Diese Friihkulturen sind ihrerseits noch keine ethnologischen Grundkulturen, sondern 
bereits komplizierte Gebilde. Aus der Nord-, Siid- und Kiistenkultur bildete sich die- 
proto-chinesische Shang-Kultur, wihrend aus dem Zusammenspiel von West-, Nord- und 
Siidwestkultur die eigentliche chinesische Chou-Kultur entstand und spater die Shang-. 
Kultur iiberlagerte. Diese Arbeitshypothese, die der weiteren Diskussion tiberlassen werden 
mu, wird jedenfalls sehr anregend wirken. 

Uber das Referat von ANDRE WEDEMEYER_ ,,Ostasiatische Wissenschaft und 
Ethnologie“ ist leider kein Manuskript eingegangen. 

AuBerdem behandeln T. Norsuix1 ,,Die moralische Bedeutung der Rache in Alt- 
Japan“ und JonanNnes SCHUBERT ,,Einheimische Quellen zur volkerkundlichen Erforschung 
Tibets und des chinesisch-tibetischen Grenzgebietes“. 

Uber den Vorderen Orient liegt nur das Referat von HEInricH JUNKER vor: ,,VOl-— 
kerkundliche Fragen in Iran“, das die Dringlichkeit der dortigen ethnographischen Feld- 
forschung stark betont; denn einerseits ist im Iran durch den Niedergang des Islam 
wieder mancherlei vorislamisches Kulturgut ans Licht gekommen, anderseits ist aber 
dieses jetzt starker als je von der Europdisierung bedroht. 

In der dritten Sitzung: ,,Einzelfragen“ bespricht W.E. MGHLMANN ,,Das Problem 
der rassischen Begabung der Naturvélker“, Frrepr. Rup. LEHMANN ,,Die Adoption bei 
schriftlosen Voélkern“ und Ropert LEHMANN-NITSCHE ,,Das Sternbild des Kinnbackens. 
in Vorderasien und Siidamerika“. 


Uber die Beitrage von W. Scui_pE und Fritz Krause zu dieser Sitzung ist im 
diesem Heft bereits an anderer Stelle berichtet worden (S. 988 und 992). 

HEINRICH SNETHLAGE gibt eine ,,Ubersicht iiber die Indianer des Guaporé- 
Gebietes“. (Vgl. die Besprechung seines Buches ,,Atiko y“ in diesem Jahrgang, S. 702.) 

Die vierte Sitzung ist Museumsfragen gewidmet. Martin Hrypricu behandelt 
,Aufgaben und Arbeiten der V6lkerkundemuseen“, vor allem die schwierige Frage der 
Abgrenzung ihres Materials gegeniiber anderen Museumsgattungen, und Ropert LEn-. 


MANN-NitscHE ,,Die Kartothek ethnologischer Zeitschriftenartikel im Berliner Museum 
fiir Vélkerkunde“. 


Die Tagung als Ganzes bietet ein erfreuliches Bild emsiger Forschungsarbeit. Es. 
bleibt nur zu wiinschen, daB es auch gelingen mége, die durch die wirtschaftliche Not der- 
Nachkriegszeit entstandenen Liicken des ethnologischen Nachwuchses, auf die HEYDRICH 
hinweist (S.189f.), immer mehr zu schlieBen, damit die deutsche Vélkerkunde weiterhin. 
ihren ehrenvollen Platz behaupten kann. Joser HENNINGER. 


Rasse und Krankheit. Unter Mitarbeit vieler Fachleute herausgegeben von 
Dr. med. JOHANNES ScHoTTKY. XV. + 468 SS. in 4°. 78 Abbildungen. 
J. F. Lenmann’s Verlag. Miinchen 1937. Preis: Inland: geh. RM 20.—, 
Lwd. RM 21.60. Ausland: geh. RM 15.—, Lwd. RM 16.20. 


Das Vorwort zu diesem Buche beginnt mit folgender Erklarung: ,,Rassenkunde- 
und Medizin sind heute inhaltlich und methodisch so weit entwickelt, daB es ebenso 
dringlich wie berechtigt erscheint, die gegenseitigen vielfaltigen Beziehungen an Hand 
der bisher vorliegenden Arbeiten auf breiterer Grundlage zu sichten und kritisch zu 
iiberpriifen. Dieses Buch stellt den ersten Versuch dieser Art dar und will daher auch 
als Versuch gewertet werden. Es will die wesentlichen Arbeiten, die auf den verschie-. 
denen Teilgebieten der Medizin zur Frage der Rassenpathologie bereits da sind, zusam- 
mengefaBt vorlegen und durch eine Besinnung auf die bisher erreichten Ergebnisse und 
auf die methodischen Grundlagen der rassenpathologischen Forschung zu weiteren 
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Arbeiten anregen, welche dringend not tun.“ Dieser vom Herausgeber vertretene Stand- 
punkt ist auBerordentlich zu begriiBen; ohne Zweifel wird die Wissenschaft vom Men- 
schen von der Rassenpathologie her, falls man sie methodisch und allseitig heranzieht, 
eine sehr bedeutsame Foérderung erfahren. Was in diesem Werke angestrebt wird, ,,will 
als Versuch gewertet werden“; denn »die Schwierigkeit eines Unterfangens wie des 
vorliegenden ist ohne weiteres klar, besonders wenn man bedenkt, wie viele Einzel- 
fragen heute noch sowohl von der Rassenkunde wie von der Medizin in ihren Sonder- 
fachern zu klaren sind, wie vieles auf beiden Seiten noch dunkel oder noch im Flusse 
ist“. Trotzdem ist es an der Zeit, diesen Versuch zu wagen. ,,Zur Rechtfertigung der 
bisher geleisteten Arbeit sei betont, daB die Mehrzahl der Schwierigkeiten im Stoffe 
selbst liegt. Ferner bringt der Rassenkundler allermeist keine oder eine unzureichende 
medizinische Erfahrung mit, der Arzt aber entbehrt der rassenkundlichen Ausbildung 
und, da es sich ja vielfach um vorwiegend praktisch tatige Arzte handelt, leider oft der. 
notigen wissenschaftlichen Schulung.“ In der hier gebotenen Zusammenstellung werden 
die Liicken auf dem noch uniibersehbar weiten Forschungsgebiete offenbar; auch der 
einzelne, der darauf sich betatigt, wird sich gedrangt fiihlen, seine Arbeitsweise zu ver- 
bessern und seine Beobachtungen zu vertiefen: Beides [aft ein fruchtbringendes Arbei- 
ten erwarten, und zwar, daB zunachst neue Tatsachen zutage gefoérdert werden, da& aber 
auch die Methodik der Verarbeitung ausgestaltet wird. 


Die Darstellung des vielgestaltigen Stoffes ist auf mehrere Mediziner, die Spezia- 
listen in ihrem Fache sind, aufgeteilt worden; ein jeder weist aus dem Felde seiner 
Sonderforschung auf die vielen Einzelfragen hin, die noch der Beantwortung bzw. 
Klarung harren. Zunachst werden die Kapitel: Rasse und Krankheit sowie die Rassen- 
Physiologie abgehandelt. Dann folgen die Abschnitte iiber: Rasse und innere Krank- 
heiten, Rasse und Infektionskrankheiten, weiter der auBerordentlich wertvolle und griind- 
liche Abschnitt iiber: Rassen und Tropenkrankheiten. Ferner: Rasse und Hautleiden, 
Rasse und neurologische Erkrankungen, Rasse und Metalues, Rasse und Geisteskrank- 
heiten, endlich weitere acht Kapitel aus medizinischen Spezialgebieten, Einem jeden ist 
eine reichliche Schriftenquelle angefiigt. 

Auf die von so vielen Bearbeitern vertretenen Ansichten iiber medizinische, rassen- 
physiologische und pathologische Fragen hier einzugehen, ist nicht Ziel des ,Anthropos“. 
Das gediegene Werk wird sich seinen Weg bahnen und von sich aus die Klarung mancher 
Fragen bringen. Allen Feldforschern, nicht zuletzt den Missionaren, die meist jahrzehnte- 
langen Umgang mit verschiedenen Eingebornengruppen haben, sei es bestens empfoh- 
len, es bietet eine Fiille von Anregungen zu griindlichen Beobachtungen. 


MARTIN GUSINDE. 


Ringleb F. Mathematische Methoden der Biologie, insbesondere der Ver- 
erbungslehre und der Rassenforschung. Leipzig und Berlin 1937. Verlag 
B. G. Teubner. Preis: geb. RM 8.80, fiir das Ausland RM 6.60. 


In ausgezeichneter Weise fiihrt der Verfasser den Naturwissenschafter in die 
mathematisch-statistischen Verfahren ein. Besonders wertvoll ist der auf die Wahr- 
scheinlichkeitsrechnung sich stiitzende Abschnitt iiber die mathematische Vererbungs- 
theorie. Es ware nur zu begriif®en, wenn die darin zur Darstellung gebrachten mathe- 
matischen Grundlagen Allgemeingut der Anthropologen wiirden. 

Der letzte Abschnitt ist der Korrelationsrechnung gewidmet, Leider ist ebenfalls 
der Korrelationskoeffizient der Vierfeldertafel erwahnt, der seinem Wesen nach nicht 
verwertbar ist. Rogert Rourit. 
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Pittioni Richard. Urgeschichte. Allgemeine Urgeschichte und Urgeschichte 
Osterreichs. Erganzungsband 1 zu Handbuch fir den Geschichts- 
lehrer“, herausgegeben von OSKAR KENDE in Wien. 212 SS. und 48 Tateln 
in 4°. Franz Deuticke, Leipzig und Wien 1937. Preis RM 10.—, in 
Ganzleinen RM 12.60; fiir Osterreich: S 15.75, in Ganzleinen S 19.85. 


Der Referent muB sich als Vertreter der Vélkerkunde bei der Beurteilung 
dieses Buches wesentlich auf das beschranken, was speziell seine Wissenschaft betrifft 
oder auch fiir beide Disziplinen von Bedeutung ist. Prinzipiell mu8 jedenfalls das 
Erscheinen einer solchen kurzen Ubersicht sehr begriiBt werden. Ausgebreitete Kenntnis 
und Vorsicht im Urteil, das sind wohl die hervorstechendsten Merkmale, welche die 
Darlegungen vorteilhaft auszeichnen. Die Publikation soll vor allem dem Geschichts- 
lehrer an den Mittelschulen Osterreichs dazu dienen, den Intentionen des neuen Lehr- 
planes fiir die dsterreichischen Mittelschulen vom 12. Juni 1935 (B.G.BL. Nr. 285), dem- 
gema& im Geschichtsunterrichte auch die urgeschichtlichen Fragen zu beriicksichtigen 
sind, besser entsprechen zu kénnen. Der erste (umfassendere) Teil der Ausfiihrungen 
bietet einen ,,Grundri® der allgemeinen Urgeschichte“ (126 SS.), wahrend ein zweiter 
(etwas kiirzerer) Teil der ,,Urgeschichte Osterreichs“ (S. 127—204) gewidmet ist. Es ist 
klar, daB eine solche kurze, mehr gemeinverstandlich gehaltene Darstellung der mensch- 
lichen Vorgeschichte im allgemeinen und der ésterreichischen im besonderen nicht nur 
den Geschichtsprofessor an den Mittelschulen, sondern dariiber hinaus auch manchen 
gebildeten Laien wie auch die Vertreter der Nachbarwissenschaften interessieren muB. 
Der Referent gesteht selber gerne, daB er ihr manche neue Anregung verdankt. Damit soll 
natiirlich nicht gesagt sein, daB die Publikation nicht auch fiir den Fachkollegen im 
engeren Sinne von Wert und von Bedeutung ware. 

Es liegt im iibrigen in der Natur der Sache, daB bei diesem Buche in besonderer 
Weise die einleitenden und methodologischen Erérterungen die Aufmerksamkeit des Ver- 
treters der V6lkerkunde wecken. DaB der Referent da nicht gerade allem beipflichten kann, 
was und wie der Verfasser es vorlegt, steht in erster Linie mit der bekannten Tatsache im 
Zusammenhang, daB die Wissenschaft der Prahistorie sich bis heute ein systematisches 
Handbuch der Methode nicht geschaffen hat+. Eine einfache Berufung (S.5) auf Bern- 
HEIM’s bekanntes ,,Lehrbuch der historischen Methode“ kann hier mit dem besten Willen 
nicht geniigen. BERNHEIM bleibt bei seinen Darlegungen im allgemeinen doch in den 
Bereichen stecken, wo schriftliche Quellen zur Verfiigung stehen. Vom Standpunkte des 
Fachhistorikers im landlaufigen Sinne aus verstandlich und verzeihlich. Und wie nun 
GRAEBNER, gewiB in prinzipieller Anlehnung an BeRNHEIM, aber dann doch iiber diesen 
weit hinausgehend, ,,Die Methode der Ethnologie 2“ geschrieben hat, so kann eine ,,Me- 
thode der Prahistorie auf die Dauer nicht entbehrt werden. 

Die nicht hinreichend geklarte Lage in methodologischer Hinsicht 4uBert sich nicht 
zuletzt in der Terminologie. So wird unter derselben Bezeichnung ,,Urgeschichte“ sehr 
verschiedenes verstanden, einmal ein Komplex von Wissenschaften (ndmlich Uralter- 
tumskunde [sonst Prahistorie, Vorgeschichte, Paldoarchologie], Paldolinguistik, Palio- 
anthropologie und Vélkerkunde), das andere Mal die Urgeschichte im engeren Sinne, d. i. 
die Uraltertumskunde bzw. die Prahistorie oder Vorgeschichte (siehe S. 3 ff., Grund- 
begriffe) allein. Die Klarung und Festlegung der termini technici auf dem Gebiete der 
prahistorischen Forschung wird man den Vertretern des Faches zu iiberlassen haben. So- 
weit aber solche Versuche etwaige Nachbarwissenschaften beriihren oder allgemein 
geltenden logischen Regeln nicht véllig entsprechen, koénnen sie natiirlich nicht mehr als 


' Auf die hier gegebene Notwendigkeit habe ich schon vor einer Anzahl von ahren 
(,,Anthropos“ XXVI, 1931, S. 226) hingewiesen. Von dieser Notwendigkeit bin ae heute 
zum mindesten ebensosehr wie damals iiberzeugt. 


2 Siehe nun auch W. Scumipt: Handbuch der kulturhistorischen Method 
_ al ; : e der 
Ethnologie (mit Beitragen von W. Koppers), Miinster in Westfalen 1937, Auf die Notwen- 
digkeit einer ,,Methode der Prahistorie“ weist auch W. Scuuipt nachdriicklich hin (S, 311). 
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die ausschlieBliche Domane des Fachspezialisten betrachtet werden. So geht es nicht an, 
den Ausdruck ,,Urgeschichte“ in dem einen und in dem anderen Sinne zu gebrauchen. 
Das fiihrt zu Unklarheiten und damit zu Unzukémmlichkeiten. Im Verlaufe der weiteren 
Ausfiihrungen allerdings klart sich die Situation (durch die Gewalt der Tatsachen!) 
gewissermaBen wie von selber: Von der Paldolinguistik, Paldoanthropologie und Voélker- 
kunde ist nur gelegentlich die Rede, statt dessen steht ganz wesentlich, ja so gut wie 
ausschlieBlich, der Stoff der Uraltertumskunde (Prihistorie, Vorgeschichte, Palaoarchdo- 
logie) zur Behandlung. Also der Einblick in den tatsdchlichen Inhalt des Buches ver- 
schafft erst Klarheit dariiber, in welchem Sinne sein Titel ,,Urgeschichte“ zu verstehen 
ist! DaB es so nicht geht, ist evident. Die Ordnung im eigenen Hause mégen sich aber 
die Herren Kollegen von der Prihistorie selber schaffen. Jedenfalls méchte ich an dieser 
Stelle auf die beriihrten Fragen und Punkte nicht mehr weiter eingehen. 

Am Schlusse sei nochmals wiederholt, daB die sachlichen Darlegungen des Autors 
von den beanstandeten methodologischen und terminologischen Unzukémmlichkeiten 
nicht beriihrt werden. Unebenheiten und ,,Schénheitsfehler“ der genannten Art kénnen 
bei einer Neuauflage, die man der Arbeit gerne wiinschen wird, wie auch bei Uber- 
setzungen in andere Sprachen, wofiir im besonderen wohl Teil I in Betracht kommen 
kOnnte, ohne nennenswerte Schwierigkeit behoben werden. 


W. Koppers. 


Wilke Georg. Die Heilkunde in der europdischen Vorzeit. 418 Seiten mit 270 
Abbildungen im Text und auf 32 Tafeln. Gr.-8°. Verlag CurT KaBitzscu, 
Leipzig 1936. Preis: brosch. RM 30.—, geb. RM 31.50. 


Man kann, ohne zu iibertreiben, behaupten, daB nur WiLkE allein ein so umfang- 
reiches und wirklich wertvolles Buch tiber die alteste Heilkunde zu schreiben vermochte. 
Die bisherige umfassende Tatigkeit des Autors auf dem Gebiete der europaischen Ur- 
geschichte sowie im Bereiche der Volks- und V6lkerkunde sicherten ihm einen kriti- 
schen Blick, der es ihm ermOglichte, ein erstaunlich reiches Material zu einer eindrucks- 
vollen Synthese zu vereinigen. Die Grundlage fiir die Arbeit bildete natiirlich der reiche 
Quellenstoff der Uraltertumskunde, den der Verfasser aber nur stets in Beispielen her- 
anzog, obwohl es vielleicht fiir die Leser erwiinscht gewesen ware, ein méglichst voll- 
staindiges Corpus der einschlagigen Funde zu erhalten. Das gilt auch fiir die Schrifttums- 
hinweise, zu denen im folgenden einige Erganzungen genannt seien, um Interessenten 
auf sie aufmerksam zu machen. Zur Frage der Beniitzung der rechten oder linken Hand 
ist eine Arbeit von R. Koster, Der Weg des Menschen vom Links- zum Rechtshander, 
Wien 1932, zu vergleichen; zum Nachweis von Syphilis an Knochen waren noch heran- 
zuziehen: L. MrcHaetis, Vergleichende mikroskopische Untersuchungen aa rezenten, 
historischen und fossilen Knochen. Ver6ffentlichungen aus der Kriegs- und Kon-titutions- 
pathologie, 24. Heft, 1930, und L. Pares, Paléopathologie et pathologie comparative, 
Paris 1930. Eine Zusammenfassung iiber die steinzeitliche Trepanation gibt E. Guiarn, 
La trépanation cranienne chez les néolithiques et chez les primitifs modernes. Paris 1930. 
Uber Rauchen schrieb J. Ursan, Rauchen und Raucherungen in der Urzeit Europas, 
Pharmazeutische Presse, Wien 1932. SchlieBlich ist noch auf jungpaldolithische Ske- 
lettfunde aus Nordafrika hinzuweisen, die — neben anderem — durch eine auffallend 
gute Heilung von Knochenbriichen besonders auffallen: C. Arampourc, M. Bou ce, 
H. Vattois, R. VERNEAU, Les grottes paléolithiques des Beni-Segoual (Algérie). Memoires 
de l’institut de paléontologie humaine, No. 13, Paris 1934. Neben dem Fundstoft, bei 
dessen Ausdeutung man in einigen Punkten nicht der gleichen Meinung wie Witwer 
sein kann, zieht der Verfasser ein umfangreiches Material aus dem Gebiete der antiken 
Literatur und der volkstiimlichen Uberlieferung heran, das vielfache Aufschliisse tiber cle 
Volksmedizin und damit iiber den Stand der allgemeinen heilkundlichen Kenntnisse ver- 
mittelt. Fiir den Ethnologen wire es vielleicht angenehm gewesen, eine klarere historische 
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Schichtung des herangezogenen auRereuropdaischen Vergleichsmateriales zu sehen und 
besonders Hinweise dafiir zu bekommen, wie der Primitive die Entstehung der Krank- 
heiten beurteilt, also aufzuzeigen, wie weit die tatsachlichen Kenntnisse tiber die Krank- 
heitserreger sowie iiber die Bekampfung der einzelnen Erscheinungen in den verschie- 
denen Kulturen vorgeschritten sind. Immerhin ist es wertvoll genug, daB die Hor- 
SCHLAGER’sche Fremdkérpertheorie auch von WILKE als das alteste Stadium des Er- 
kennens einer Krankheit angesehen wird, wie iibrigens auch jiingst unabhangig davon 
anlaBlich einer speziellen Untersuchung im Bereiche Melanesiens festgestellt wurde. 
Daneben darf allerdings nicht vergessen werden, daB gerade diese Seite der geistigen 
Kultur nur sehr schwer zu erfassen ist. — Eine Gesamtbeurteilung des umfangreichen 
Buches gibt uns den willkommenen AnlaB, WILKE zu seinem so schénen und verdienst- 


vollen Lebenswerk auf das aufrichtigste zu begliickwiinschen! 
RicHARD PitT1Ion1 — Wien. 


Ducceschi Virgilio. L’alimentazione umana nelle eta preistoriche. Sonderdruck 
aus: Memorie del R. Istituto Veneto di scienze, lettere ed arti. Vol. XXX, 
Nr. 1. 89 pp. in 4°. 61 fig. C. Ferrari. Venezia 1936. 


Der Titel der vorliegenden Arbeit erweckt die Meinung, eine auf ausgedehnten 
Quellenstudien aufgebaute Zusammenfassung iiber das angezeigte Thema zu bekommen. 
Was aber geboten wird, ist nur eine kurze Ubersicht iiber einen reichen Fundstoff, bei 
dem besonders auf die Aufschliisse aus dem italienischen Bereich Riicksicht genommen 
wird. Bei vielen Fragen hatte man gerne ein tieferes Eingehen auf die Problematik ge- 
sehen; so ware es sicherlich sehr angezeigt gewesen, eingehend tiber den Stand der 
Forschung hinsichtlich der Herkunft der Haustiere zu sprechen. Derartige Zusammen- 
stellungen waren vielleicht wichtiger gewesen als die kurzen Hinweise auf die Steigerung 
der Nahrungswirtschaft im antiken Italien, ein Kapitel, das streng genommen schon aufer- 
halb der durch den Titel gesteckten Grenze liegt. — Das Biichlein ist recht gut geeignet, 
einen ersten informierenden Uberblick iiber den gesamten Fragenkomplex zu geben. 

Ricuarp Pitrion1 — Wien. 


Grentrup Theodor. Volk und Votkstum im Lichte der Religion. Eine grund- 
satzliche Studie zur Gegenwartslage. 195 SS. in 8°. Freiburg 1937. 
Herper. Preis: geh. RM 2.50, in Leinen RM 3.60. 


Das Buch ist. hervorgegangen aus der neuzeitlichen Fragestellung im Deutschen 
Reich, Der Verfasser steht auf theistischem Standpunkt. Diese klare philosophische Stel- 
Jungnahme im Verein mit der begriftlichen Scharfe des Juristen und der Ehrfurcht des 
Volkskundlers vor dem Irrationalen lassen diese Studie die verwandte Literatur iiber- 
ragen. Obwohl fiir weitere Kreise geschrieben, verlaBt sie kaum je die griindliche Tiefe. 
Bei aller sachlichen Entschiedenheit wird niemals der Ton der Polemik vernehmbar. 
Dazu eine knappe, oft wuchtige Sprache. So sind alle Voraussetzungen gegeben, daB 
sich das Buch durchsetzt. — Die Einfiihrung schafft die Grundlagen: Was ist Volk? 
Volkstum? Was bedeutet Rasse im Volk? Ist Volk ein ethischer Wert? Gleich hier wirkt 
die Unterscheidung zwischen urspriinglicher Naturanlage und dem durch menschliche 
Aktivitat geschichtlich Gewordenen weithin klarend. Der Kern der Untersuchung liegt 
im zweiten und dritten Abschnitt: Volk und Religion, Volk und Christentum. Ist Volk 
und Gott identisch? Ist Volk Kriterium der religissen Wahrheit? Wo beriihren sich prak- 
tische Religiositat und Volkstum? Wohltuend wirkt die Ruhe, mit der die Spannungen 
zwischen universaler Kirche und selbstbewuBtem Volk gezeichnet werden, wie jede 
Vogel-StrauB-Politik vor der Schwierigkeit der neuesten Aufgaben kirchlicher Anpassung 
abgelehnt wird. Eigenstandigkeit der Kirche, Eigenstandigkeit des Volkes, beides muB 


gewahrt bleiben. In der Spannungseinheit, die eine ewige Aufgabe bleibt, liegen Wachs- 


tumsmoglichkeiten fiir Kirche und Volk. Fritz BoRNEMANN 
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Keilbach Wilhelm. Die Problematik der Religionen. Eine religionsphiloso- 
phische Studie mit besonderer Beriicksichtigung der neuen Religions- 
psychologie. 271 SS. in 8°. Paderborn 1936. ScHONINGH. Preis: RM 4.80. 


Von der Vielheit der Religionen als einer Tatsache geht die Arbeit aus. Die Frage 
sucht die Ursachen dieser Vielzahl. Das’ Material zur Antwort bietet die experimentelle 
Religionspsychologie in Verbindung mit der Kinder- und Jugendpsychologie. Die philo- 
sophische Durchdringung des so gesammelten Stoffes ergibt als Ursachen der Differen- 
zierung die Subjektivitat und Unberechenbarkeit des menschlichen Wollens und Denkens. 
Auch die ethnologischen Aufstellungen iiber einen Urmonotheismus implizieren eine 
immer weitergehende Zersplitterung der urspriinglichen religidsen Einheit der Mensch- 
heit. Fiir das, was da als geschichtliche Tatsache hingestellt wird, weist hier W. KEIL- 
BACH, von der bloBen gegenwartigen Vielheit ausgehend und die geschichtliche Re- 
konstruktion nicht voraussetzend, die psychologischen Méglichkeiten auf. DaB er eigens 
betont, es handle sich nur um Méglichkeiten, sei besonders anerkennend hervorgehoben, 
wie sich iiberhaupt das ganze Buch durch vorsichtige Formulierungen und eine saubere 


Gliederung auszeichnet. Fritz BoRNEMANN. 


Schreiber Georg. Deutsche Bauernfrémmigkeit in volkskundlicher Sicht. (For-. 
schungen zur Volkskunde, herausgeg. von Univ.-Prof. Dr. G. SCHREIBER, 
Heft 29.) Diisseldorf 1937. Verlag L. ScHwann. 


Die deutsche religidse Volkskunde hat in Universitatsprofessor G. SCHREIBER 
ihren bedeutendsten Forscher gefunden. Die Griindung des Instituts fiir deutsche Volks- 
kunde in Miinster i. W., Herausgabe der groBziigig angelegten Schriftenreihen: ,,Deutsch- 
tum und Ausland“, ,,Forschungen zur Volkskunde“ sowie der , Mitteilungen des Instituts. 
fiir deutsche Volkskunde“ und viele Einzelveréffentlichungen sind das Werk dieses Ge- 
lehrten und seines Schiilerstabes in kaum mehr als einem Jahrzehnt. 

Die vorliegende Untersuchung der Lebensgesetze deutscher Volksfrémmigkeit 
zeichnet wieder reiche Literaturkenntnis und intuitives Erfassen der Zusammenhange 
und Wechselbeziehungen zwischen Religion und Volkskult, Christentum und Germanen- 
tum aus. In einzelnen Abschnitten werden: Glaubiges Bauerntum -— Kraftstrome — 
Gottbezogenheit — das Primitive — der Kult — deutscher Lebensstil — positive Vor- 
zeichen u. a. mit souverdner Stoffbeherrschung umrissen, wobei der Verfasser eine Fiille 
von Fragen aufrollt und Anregungen gibt, die fiir Osterreich einer Bear- 
beitung harren. Hier erdffnet sich ein weites Forschungsgebiet fiir ein Osterreichi- 
sches Institut dieser Art. Zu S.43 sei bemerkt, daB Zeugnisse fiir den hl, Kilian als 
Winzerpatron sich auf siiddeutschem Stammesgebiet in geniigender Anzahl finden 
(Wiirzburger Gegend, Siidtirol!). Dr. A. PERKMANN — Wien. 


Harmjanz Heinrich. Volk, Mensch und Ding. Erkenntniskritische Untersuchun- 
gen zur volkskundlichen Begriffsbildung. (Schriften der Albertus-Uni- 
versitat, herausgegeben vom Ko6nigsberger Universitatsbund. Geistes- 
wissenschaftl. Reihe, Band I.) Kénigsberg i. Pr. 1936. Ost-Europa-Verlag. 


Unter den in letzter Zeit recht zahlreich erschienenen Arbeiten zur Begriffs-,. 
Prinzipien- und Methodenlehre der deutschen Volkskunde verdient die vorliegende Unter- 
suchung besondere Beachtung. Der Verf. setzt sich darin mit allen im _ bisherigen 
Lebenslauf der deutschen Volksforschung entstandenen Lehrmeinungen und Schlagworten 
kritisch auseinander, wobei groBe Belesenheit und ruhiges, besonnenes Urteil zum 
Ausdruck kommen. 

Das Buch ist auBerordentlich stoffreich. In einzelnen Abschnitten wird das Ver- 
haltnis der Volkskunde zur V6élkerkunde, die Volkskunde in ihren soziologischen und ge- 
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schichtlichen Bedingungen, das ,,primitive” Denken und deutsche Volkskunde als syn- 
thetische Wissenschaft behandelt. 

Die iibersichtliche Gliederung des Stoffes und ein Zug zu einfach-klarer Ausdrucks- 
weise ermoglichen auch weiteren Kreisen das Verstandnis dieser philosophischen Er- 
drterungen. Neu und begriiBenswert ist in der vorliegenden Untersuchung die Abgrenzung 
des Begriffsinhaltes der Volkskunde zur Psychopathologie, Massen- und Kinderpsychologie, 
zu denen schon zu viele Verbindungsfaden gesponnen wurden. Das Verzeichnis des be- 
niitzten Schrifttums enthalt auf 23 Seiten alle einschligigen Verdffentlichungen von Be- 
deutung. Dr. ADELGARD PERKMANN — Wien. 


Jahrbuch der volkskundlichen Forschungsstelle. Bd. I. (Veréffentlichungen 
der volkskundlichen Forschungsstelle am Herder-Institut zu Riga, 
Bd. VI.) 143 SS. in 8° mit 6 Tafeln und einigen Notenbeilagen. Riga 
1937. Druck und Verlag der A. G. Ernst PLates. M. Monetu iela 18. 
Preis: RM 1.95. 


Neben die Einzelpublikationen der verdienten Serie tritt mit ihrem VI. Band, also 
in ihrem Rahmen, ein Jahrbuch, das offenbar dazu bestimmt ist, die kleineren Arbeiten 
des Kreises um die Forschungsstelle aufzunehmen. Zu guten Teilen scheint es zunachst 
der deutsch-baltischen Forschung gewidmet zu sein. In einer von statistischem Geist 
erfiillten Abhandlung untersucht Heinz Diewerce die Gesellennamen in Riga, nach den 
drei Einschreibebiichern der Huf- und Waffenschmiede-Gesellenbriiderschaft fiir die Jahre 
1660 bis 1720, 1781 bis 1796 und 1839 bis 1886, — Ausfiihrlich bespricht Lutz MACKEN- 
SEN einen Rigaer Kalenderstab, der dem 17. Jahrhundert angehdrt und vermutlich schwe- 
disches Einfuhrgut darstellt. Die eingehende Arbeit, welche alle eingeritzten Sinnbilder 
des Fest- wie des Arbeitskalenders untersucht, kann selbstverstandlich nicht all die 
dunklen Bild-Abbreviaturen erklaren, doch stellt sie fiir sehr viele die Zusammenhange 
deutlich dar. — Oskar Masina iiberschreibt seinen Beitrag: ,,Volkslieder der baltischen 
Deutschen im 19. Jahrhundert.“ Wie kaum anders zu erwarten, ist hier mit viel FleiB 
und Umsicht an Belegen und Zeugnissen viel zusammengetragen, was mit dem Volks- 
gesang einer stark kleinbiirgerlichen Schichte in gewissermafen biedermeierlicher Hal- 
tung zusammenhangt. Eine irgendwie eigenartige Ausprigung kommt diesem klein- 
stadtischen Gesellschaftsliedgut nicht zu. Eine derartige Note tragt dagegen sehr stark 
die von Frrepricn A. Repricn eingehend dargestellte ,,Gemischtsprachige Dichtung im 
Baltikum“; auch hier liegt im wesentlichen stadtisches Singgut vor, doch kommt in dieser 
Arbeit, welche nicht nur Material aufweist, sondern auch der Herkunft (z. B. aus Peters- 
burger Stadtgut) nachgeht, das Wesen dieses grenzdeutschen Bereiches. mit seinen 
sprachlich-volkskulturellen Fragen ausgezeichnet zur Geltung. Wichtig wire es, hier 
andere Mischliedgebiete zum Vergleich heranzuziehen; insbesondere fiir die sudeten- 
deutschen und deutschungarischen Gebiete ist bereits'ziemlich viel gesammelt worden. 
Auch die slowenisch-deutsche Volksgrenze in Karnten kennt dhnliche Erscheinungen. — 
Man wird nach diesem reichhaltigen ersten Band dem neuen Jahrbuch, das sich zu seinen 
Sonderaufgaben bekennt, nur bestes Weitergedeihen wiinschen kénnen. 


LEopoLp Scumipr — Wien. 


Kurtz Edith. Heilzauber der Letten in Wort und Tat. I. Allgemeines Siechtum 
magischen Ursprungs. Innere Krankheiten. (Verdffentlichungen der 
volkskundlichen Forschungsstelle am Herder-Institut zu Riga, Bd. V.) 


185 SS, in 8°. Riga 1937, Druck und Verlag der A. G. Ernst PLATES, 
M. Monetu iela 18. Preis: RM 4, 


Noch aie ist das baltische Volkstum der deutschen Forschung so nahegeriickt 
wordex wie durch diese Publikationsreihe. Konnten wir erst vor kurzem M. BIELEN- 
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STEIN’S ausgezeichnete Arbeit iiber die altlettischen Farbemethoden ankiindigen, so steht 
diese Auslese aus dem reichhaltigen lettischen Schrifttum zur Volksmedizin der deutschen 
Volksglaubensforschung besonders nahe, schon deshalb, weil gleich im ersten Kapitel 
die auch bei uns lebhaft einsetzende Persénlichkeitsforschung mitspricht, wie sie R. Kriss 
fiir die Anwender und Brauchweiber der ,,Schwdbischen Tiirkei (Forschungen zur 
Volkskunde 30, Diisseldorf 1937) mit viel Gliick begonnen hat. Auch bei den Letten haben 
sowohl die verwendeten Volksheilmittel wie die dazu gesprochenen Formeln und ange- 
wandten Gebarden recht verschiedene Urspriinge. Durch die gute historische Fundierung 
der Arbeit nach den ProzeBakten des 17. Jahrhunderts vor allem ergeben sich dabei 
wichtige Einblicke in jene Brauchtumsschichten, die ausgesprochenermaBen mit vor- 
christlichen Opferriten in Zusammenhang stehen. Bei den Segensformeln ergibt sich 
dagegen idufig, daB sie spaterer Entstehung sind und an dem weitverbreiteten Gut, 
das vor allem durch das mittelalterliche Deutschtum vertragen wurde, gehdrigen Anteil 
haben. — Die Texte sind durchwegs in Ursprache und Ubersetzung gegeben. Quellen- 
angaben und ein gutes Register erschlieBen die Arbeit auf das vorteilhafteste. 
LEopoLp Scumipt — Wien. 


Hyatt Harry Middleton. Folk-Lore from Adams County Illinois. XVI + 723 pp. 
in 8°. Memoirs of the ALMA Ecan Hyatt Foundation, New York 1935. 


Aus dem verhialtnismaBig kleinen Gebiet des Umkreises der Stadt Quincy am 
Mississippi hat hier ein erstaunlicher Sammeleifer ein Corpus volkstiimlicher Uberliefe- 
rungen zustande bringen lassen, das mit seinen 10.949 Einzelstiicken das ganze Gebiet 
dessen aufdeckt, was man in angelsdchsisch-skandinavischer Weise als ,,Folklore“ zu 
bezeichnen pflegt. Am ehesten méchte man es mit ,,Glauben und Meinungen“ tibersetzen. 
Sprichwort, Wetterregel, Glaube im Sinne magischen Volksglaubens, Vorhersagung, 
Schwank und Sage, Ratsel und Kinderreim sind hier vertreten, mit nebeneinander- 
stehenden Varianten, die gerade aus wissenschaftlich so ungepfliigtem Boden duBerst 
frisch und lebensnah anmuten, Gegliedert ist der ungeheure Stoff nach Materien, er- 
schlossen ist er durch ein sehr umfangliches und brauchbares Sachregister. Da sich in 
jenem Strich Siedler ganz verschiedener Herkunft getroffen haben, so ware eine analy- 
sierende Aufarbeitung des Sammelgutes nach der Herkunft sehr lohnend. 

LEopoLtp ScumiptT — Wien. 


Papay Jdézsef. Fszaki-osztjak medveénekek. Adalékok az obi-ugor népek 
medvekultuszahoz. (Nord-Ostjakische Bdarengesange. Beitrage zum 
Barenkult der ob-ugrischen Volker.) Aus dem linguistischen NachlaB 
J. PaApay’s fiir den Druck geordnet von Dr. JENO Fazekas. — Acta 
Classis Primae Societatis Scientiarum Debrecinensis de STEPHANO TISZA 
Nominatae. Vol. V, Fasc. 9. — LII + 142SS. in 8°. Budapest 1934. 
A Kiralyi Magyar Egyetemi Nyomda nyomasa. Preis: Pengo 6.—. 

J. PApay studierte als Mitglied der Graf Jen6é Zicny’schen Asien-Expedition 
1898—1899 die Ostiaken am Ob in volkskundlicher und linguistischer Beziehung. Sein 
gesammeltes Material stammt in erster Linie aus den Bezirken Obdorsk und Berzojov 
(Berezow). In der obengenannten Arbeit, die erst nach dem Tode des Verfassers er- 
schien und durch J. Fazexas fiir den Druck geordnet wurde, teilt Verfasser seine Samm- 
lung von Barengesangen mit, begleitet von einer einleitenden Studie, in der er den 
Barenkult der ob-ugrischen Vélker erértert. Nach den Beobachtungen PAray’s gesellen 
sich zur Erlegung eines Baren drei bis vier Manner. Sie ndahern sich lachelnd dem 
erlegten Wilde, sie umarmen und kiissen es. Vor dem Abhauten wird der Geist des 
Baren durch Speiseopfer vers6hnt. Das Barenfell wird in eine Wiege aus Birkenrinde 
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gelegt und mit dem Fleisch nach Hause beférdert. Bei seiner Ankunit umtanzen die 
Frauen den Baren. Das Barenfell wird durch das Fenster in ein reichgeschmiicktes 
Zimmer gebracht, da doch durch die Tiir die gemeinen irdischen Leute aus- und ein- 
gehen. Die Stellen seiner Augen werden mit Silbermiinzen oder mit einem runden Birken- 
rindestiickchen zugedeckt, auf seine Nase wird eine glanzende Blechscheibe gebunden, 
der Riicken mit einem Stiick Seide oder Tuch zugedeckt. Vor die Nase des zugedeckten 
Barenfelles wird in BirkenrindegefaBen Speise gelegt. Mit dieser Verehrung des Baren- 
felles und mit dem Barenkult hangen auch jene Tierfell- (Baren?-) Abbildungen zu- 
sammen, denen wir bei den pontischen Skythen, in den wahrscheinlich hunnischen Funden 
Nordmongoliens um die Zeit Christi Geburt und in den Kreisen der sogenannten 
Pianobor-Kultur begegnen. Univ.-Prof. ANDREAS ALFOLDI (Budapest) verbindet mit dem 
Barenkult auch diejenigen Tierfellabbildungen, die an einer bleiernen Platte aus der 
Romerzeit hervorkommen. (A. ALrétp1: Barenkult und matriarchalische Gesellschafts- 
organisationen in Eurasien. Nyelvtudomanyi Kézlemények, L. 1936. 5—17. Ungarisch.) 
Bei den ob-ugrischen Volkern beginnen die Festlichkeiten erst gegen Abend. Jeder 
miannliche Gast, der das Zimmer betritt, kiiBt die Nase des Baren. Sobald alle Gaste 
angekommen sind, treten zwei bis drei Manner aus der Menge hervor und tragen Baren- 
gesiinge vor. Der erste ist gewohnlich der Gesang des Niedersteigens des Baren vom 
Himmel, der zweite handelt von der Verfolgung und von der Erlegung. Nach dem Baren- 
gesang folgen Tanze. Der Tanz ist von ritueller Bedeutung; es tanzen meistens nur 
Manner, begleitet von der Musik der fiinfsaitigen ostjakischen Harfe. Nach beendetem 
Tanz finden dramatische Darbietungen statt. Diese Darbietungen handeln iiber Wald- 
und Wassergeister, iiber Jager- und Fischerleben. Frauenrollen werden auch von Mannern 
gespielt. Diese dramatischen Vorfiihrungen beginnen damit, daB zwei bis drei Manner 
in Masken aus Birkenrinde das Zimmer betreten und mit dem Publikum debattieren. 
Auch werden einige Szenen aus der Tierwelt vorgetragen. Bei dieser Gelegenheit werden 
die Tiere von Kindern personifiziert. Nach PApay wurden in diesen dramatischen Vor- 
tragen urspriinglich einzelne Details aus dem irdischen Leben des Baren sowie seine 
Verfolgung und Jagd vorgefiihrt. Das Barenfest hat nur dann seinen Sinn, wenn alle 
Formalitaten genau eingehalten werden, sonst racht sich das ,,heilige Tier“, es zitirnt. 
Die Barin wird in vier, der Bar in fiinf Nachten gefeiert, nachdem man seine Reste auf 
den Barenfriedhof tiberfiihrt, der den Namen ,,siihnebringender Platz“ hat. Bei dieser 
Gelegenheit wird ein blutiges Renntieropfer dargebracht, Laut den Barengesdngen des 
Kazym-Gebietes werden die Barenfeste an mehreren Orten gefeiert; das Barenfell wird 
in festlichem Zuge von einem FluBgebiet zum anderen getragen. Bei dieser Gelegenheit 
nimmt auch der Gétze der Sippe an den Barenmahizeiten teil. Die Rolle des Baren beim 
Eid 1a8t sich auch in den Barengesdingen nachweisen. Der Bar ist Wachter des Eides 
und Racher des Meineides. Die Ostjaken schwGren auch bei anderen Tieren: beim Wolf, 
beim Fuchs, doch ist der Bareneid der strengste. Wegen des géttlichen Ursprungs und 
der fiirchterlichen Macht des Baren getraut man sich nicht, ihn beim Namen zu nennen, 
sondern man benennt ihn nur mit bildlichen Ausdriicken: ,,der Wiesenalte“, ,,der Wald- 
alte“, ,,das heilige Tier“, ,,das Wunder, das am Himmel erschien“. Seine einzelnen KOrper- 
teile diirfen auch nicht beim richtigen Namen genannt werden. Die bei der Barenjagd 
beniitzten Gegenstande haben auch besondere Benennungen. (Vgl. D. ZELENIN: Das 
Worttabu bei den Volksstémmen Osteuropas und Nordasiens. Sbornik Muzeja Antro- 
pologii i Etnografii, VIII. Leningrad 1929. S. 374.) Im Barenkult der Finno-Ugrier, der 
bei den Wogulen, Ostjaken und Lappen in uralter Form erhalten blieb, lassen sich viele 
Ziige finden, die darauf hindeuten, da® der Bar urspriinglich ein Totemtier war, Dieser 
Ansicht widerspricht nach PApay aber jene Tatsache, da& der Barenkult bei den Wo- 
oe Ostjaken, Finnen und Lappen allgemeinen Charakter hat, er ist nicht ein Ritus 
hesonderer Stamme und Sippen, so daB der eigentiimlichste Zug des Totems, seine Rolle 
- CLD UGS fehit. Dabei hat sich die urspriingliche Stammesorganisation der 

stjaken bis auf den heutigen Tag erhalten. Auf Grund ethnologischer Untersuchungen 

=i weneremn Umkreise gehalten — kamen Gans und Koprpers schon vorher zu dem- 
selben Ergebnis. PAray weist darauf hin, da& ahnliche Spuren des Barenkults auch 
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bei den europdischen Vélkern vorzufinden sind. Man denke nur an die arkadische Sage. 
Diese Frage wurde in der oben zitierten Arbeit A. ALFéLpr’s des niaheren untersucht. 
A. Atrétpr folgert aus seinen Untersuchungen, daB auch der hellenische, thrakische, 
getische Barenkult in den Kreis des nordasiatisch-nordamerikanischen Barenkultes gehort. 

Nach der einleitenden Studie teilt J. PApay ostjakische Barengesdnge in genauer 
ungarischer Ubertragung mit. Im ersten Gesang wird von der himmlischen Abstammung, 
vom Niedersteigen des Baren aus dem Himmel berichtet. Der zweite enthalt die. Ge- 
schichte der Erlegung des Baren durch ,,die Sdhne des Himmels“. Aus dem dritten — 
ein Gesang aus der Kazymer Gegend — erfahren wir den Ablauf des Barenfestes. Im 
vierten héren wir vom Herumtragen des Barenfelles und von den dabei ausgetibten Zere- 
monien. Im fiinften begegnen wir einem anderen Mythos betreffs der Abstammung des 
Baren. Danach stammt er nicht vom Himmel, sondern ist Kind der saber-Frau. Im 
Saber-Attribut der Ahnfrau ist ein uralter Volksname versteckt. Laut den Feststellungen 
B. MunxAcst’s ist der wogulische saper (ostjakisch Saber, tatarisch-ostjakisch sibir, sivir) 
das durch den griechischen Geschichtsschreiber erwahnte Lafeloo.-Volk, das in der 
ersten Halfte des 5. Jahrhunderts dstlich des Urals wohnte und das im Jahre 461 n. Chr. 
die zwischen der Wolga und dem Ural wohnenden Onoguren aus ihren Wohnorten ver- 
trieb. (B. MunxAcst: Urgeschichtliche Beziehungen ung. Metallnamen. Ethnographia, 
Budapest, V. 1894, S. 13. Ders.: Wogulische Volksdichtung-Sammlung, Bd. II, Teil 1. 
Budapest 1910. S. 176. Ungarisch.) Die Sammlungen PatrKanov’s und MunxAcsr’s iiber- 
zeugen uns, daB die Barengesange der Wogulen und Irtischen-Ostjaken mit denen der 
nordostjakischen Volker ahnlich sind. Zum Schlusse legt uns PApay Eiderzahlungen vor 
und versieht seine Sammlung mit sachlichen und sprachlichen Erérterungen. 

Aus all diesem ersehen wir, daB PAray’s Buch eine sehr wichtige Quelle des finno- 
ugrischen Volksglaubens ist. Der friihverstorbene Verfasser hinterlie& mehrere wertvolle 
Handschriften. Es ist zu hoffen, daB diese auch in Balde erscheinen. 

BELa Gunpa — Budapest. 


Henri Charles. Le Christianisme des Arabes nomades sur le Limes et dans le 
désert syro-mésopotamien aux alentours de (Hégire. (Bibliotheque de 
Ecole des Hautes Etudes publiée sous les auspices du Ministére de 
‘instruction publique. Sciences religieuses. LII® volume.) XI + 114 pp. 
in ‘89. Mit 3 Karten im Text. Paris 1936. Librairie ERNest LERoux. 
Boulevard Saint Germain, 108. Prix: broché Fr. 25.—. 


Einen sehr wichtigen Beitrag zur Kirchen- und Missionsgeschichte des Orients 
liefert der Verfasser in der vorliegenden Arbeit. Von groBem Wert ist diese aber auch 
fiir die Geschichte des vorislamischen Arabiens. AufschluBreich ist schon seine ,,biblio- 
graphie critique“ (S.11—25), die den Wert der einzelnen Quellen bemiBt. Das behan- 
delte Gebiet ist genau abgegrenzt auf die Staémme Nordarabiens. Zuerst werden die 
Einfliisse des Christentums der SeBhaften auf die Nomaden nach den Quellen genau 
dargestellt. Interessant ist der Kult des Grabes des hl. Sergius, der die heidnischen 
Taglib-Araber anzog, wie auch im heutigen Orient noch das Volk ohne Riicksicht auf 
Konfessionszugehorigkeit sich an Heiligen- und Scheichgraber herandrangt (S.29—35). 
Ahnliches zeigt sich bei den Wallfahrten zu den Eremiten, wie Simon Stylites usw. Eine 
geregelte Missionstatigkeit und Pastoration zeigt sich dann in den festen Lagern am 
Rande des Nomadengebietes (S.40—50). Eine Reihe Ortsnamen, mit Dair (Kloster) 
zusammengesetzt, zeugen noch heute von diesen einstigen Kléstern und Seelsorgszentren, 
von denen aus die byzantinischen Militargeistlichen auch die Bekehrung der Araber 
betrieben. Wichtiger jedoch als die Tatigkeit der ostrémischen Reichskirche ist der Eifer 
der Heterodoxen, der Nestorianer und der Jakobiten zu veranschlagen. Erstere be- 
arbeiteten hauptsachlich das untere Euphrattal, wo ihnen die Unterstitzung der 
Lachmidendynastie zuteil wurde. Am starksten jedoch wirkte sich bei den Nomaden der 
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Eifer der Jakobiten aus, die nicht wie die Nestorianer mehr den weiteren Osten als 
Missionsfeld vor sich liegen sahen, sondern auf die Gebiete in der Nahe des Limes 
beschrinkt blieben, aber um so intensiver diesen Gegenden ihre miihevolle Sorge 
widmeten. Fiir die Geschichte der Mission iiberhaupt ist die Nomadenseelsorge wichtig, 
wie sie durch die Jakobiten geiibt wurde. Wir héren von Bischéfen der Araber, welche 
mit den Stimmen die Miihen des Nomadenlebens teilten. Unterstiitzt wurden diese durch 
einen 4uf8erst starken Seelsorgsklerus, durch ,ordinations en masse“ gewonnen, der sich 
den wandernden Gruppen anschloB oder wenigstens an den Wasserplatzen sich aufhielt. 
Dank dieser Fiirsorge konnte sich bei den Nomaden ein Rest des Christentums bis in 
das 10. Jahrhundert erhalten. Wertvolle Aufschliisse fiir die religidse Praxis geben die 
Appendices (S.100—103). Ein Namenindex bildet den SchluB der schatzenswerten 
Arbeit. Untersuchungen wie diese geben wertvolle Grundlagen bei Forschungen iiber 
das Eindringen christlicher Ideen in die altarabische Dichtung wie tiber die Verbreitung 
christlicher liturgischer Formeln, auf deren Einflu& auf die Phraseologie des Korans 
BAuMSTARK hingewiesen hat. Ernst BANNERTH — Stoob. 


Breloer Bernhard. Staatsverwaltung im alten Indien. Kautaliya-Studien III. 
Erster Band: Finanzverwaltung und Wirtschaftsfihrung. XX + 586 SS. 
in 8°. Leipzig 1934. Kommissionsverlag OTTO HARRASSOWITZ. 


Auch in dem neuesten Band seiner Kaufaliya-Studien verfahrt BrELoER nach der 
bewahrten Methode, geschlossene Sachgebiete zusammenfassend zu behandeln, und zwar 
behandelt dieser Band die Finanzverwaltung und Wirtschaftsfiihrung. Von den drei 
Teilen, in die er zerfallt, ist der erste, der die Finanzverwaltung umfaBt und eine fort- 
laufende Interpretation der Prakarana 54, 55, 56 (1. Halfte), 24 und 25 darstellt, bei 
weitem der umfangreichste und schwierigste. Denn nicht nur, daB das Arthasdastra hier 
wie iiberall die Kenntnis des Systems in den Grundziigen voraussetzt und nur Einzel- 
vorschriften gibt, vor allem sind einzelne Teile dieser Abschnitte besonders knapp und 
schwer verstandlich. Hier setzt nun BreELoER mit seiner Lehre von der Stabilitaét der 
indischen Verhaltnisse ein. Er vertritt die Ansicht, daB in Indien die natiirlichen Ver- 
haltnisse feste Bedingungen schaffen, die bestimmte Aufgaben stellen und bestimmte 
Lésungen erzwingen. Es besteht also eine Reihe konstanter Faktoren, welche das ge- 
samte Bild bestimmen und zu allen Zeiten gleich bleiben, und zwar sind als solche 
konstante Faktoren vor allem zu betrachten: das durch das Klima bedingte starke 
Schwanken des Ernteertrages, der die Grundlage der gesamten Staatswirtschaft bildet, 
die daraus entspringende staatliche Fiirsorgepflicht und dementsprechend die staatliche 
Aufsicht und Teilhaberschaft an Grund und Boden, ferner das durch den Wechsel des 
Ernteertrages bedingte standige Schwanken der Einnahmen, mit denen die Verwaltung zu 
rechnen hat, demzufolge die Gliederung der Verwaltung in Zentrale und geschlossene Ein- 
zelzellen, auf die die Zentrale die Last nach Mdglichkeit aufteilt, und schlieBlich die 
sich daraus ergebende Gegeniiberstellung von hohen und niederen Beamten und die 
groBe Rolle der niederen Beamtenschicht. Von dieser Erkenntnis ausgehend, sucht 
nun BrELOER zunichst die indische Finanzverwaltung an einem lebendigen Bei- 
spiel zu erfassen, ndmlich in der Verwaltung des Marathen-Reichs, deren Akten 
er im Archiv zu Poona einsehen konnte, um dann mit Hilfe der daraus gewon- 
nenen Erkenntnisse den Text des Arthasdstra zu erklaren. Tatsdchlich gelingt es 
ihm auch, auf diese Weise den trockenen Sitzen Kautalyas Leben zu verleihen, und, wenn 
nicht alle vorgebrachten Deutungen iiberzeugend wirken, so zeigt dies nur erst recht 
die Schwierigkeit der Aufgabe. Jedenfalls aber treten die Grundlinien in seiner Darstel- 
lung deutlich hervor. Es ergibt sich, daB ein wichtiger Teil der Arbeit bereits in den 
kleinen Verwaltungseinheiten geleistet wird. Es zeigt sich, welche Rolle das Fondssystem 
spielt, daB allen Empfangern von Staatsgeldern soweit wie mdéglich nicht feste Beziige 
aus der Staatskasse, sondern direkt gewisse Staatseinkiinfte iiberwiesen werden, wodurch 
das aus dem Schwanken der Einkiinfte entstehende Risiko groBenteils vom Staat 
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abgewalzt wird. Wichtig ist ferner die Bestimmung der Stellung des Samdhartar als 
Finanzdirektor des einzelnen Landes mit Ausnahme der Stadte. Vor allem aber kommt 
Licht in die ganze Tatigkeit der Finanzverwaltung, die Anlage des Finanzplanes auf 
Grund umfangreicher Statistiken, die Aufstellung des jahrlichen Haushaltplanes, die 
Jahresabrechnung und die Uberpriifung durch die Finanzzentrale. Auch das ganze 
System der Uberwachung und gegenseitigen Kontrolle kommt dabei klar zum Ausdruck. 

Bedeutend einfacher ist die Aufgabe der iibrigen beiden Teile des Buches, von 
denen der zweite die Schatzverwaltung behandelt und die Prakarana 23, 29, 33, 34 
und 36 umfaBt, wahrend der dritte, die Darstellung der staatlichen Kontrolle des gesam- 
ten Produktionsapparates, sich iiber die Prakarana 76, 77, 30, 31, 39, 40, 41, 46, 52, 42, 
43, 44 und 45 erstreckt. Aber auch hier versteht es BRELOER ausgezeichnet, das Wich- 
tige und Wesentliche herauszuarbeiten, das im Arthasdstra oft nur vorausgesetzt, aber 
nicht ausgesprochen wird. So gelingt es ihm z. B. im zweiten Teil, aus einigen kurzen 
Andeutungen Klarheit iiber die Stellung und den Aufgabenkreis des Sannidhdtar, des 
Landes-Schatzdirektors, zu schaffen, jenes wichtigen Beamten, der innerhalb der Landes- 
schatzverwaltung das Gegenstiick zum Samdéhartar bildet. Vor allem aber bringt er die 
grundsatzliche Einstellung des ganzen Verwaltungssystems vortrefflich zum Ausdruck, das 
bei méglichst weitgehender Heranziehung der Privatinitiative doch das gesamte Wirt- 
schaftsleben iiberwacht, um seiner Fiirsorgeverpflichtung nachzukommen und den durch 
das Klima bedingten bestandig drohenden Ernahrungsschwierigkeiten begegnen zu k6n- 
nen. Das zeigt sich schon im zweiten Teil bei der Verwaltung der staatlichen Vor- 
rate, die eingesetzt werden, um die Bediirfnisse des Marktes zu befriedigen und die 
Preisbildung zu regulieren. Vor allem aber kommt es im dritten Teil zum Ausdruck, 
in dem nicht nur die Verwaltung des Bodenregals und das Zollwesen dargestellt wird, 
sondern auch die staatliche Uberwachung des Handwerks und Handels, die Preise und 
Gewinn regelt, vor allem aber auch die staatliche Aufsicht tiber die Viehzucht und tiber 
den gesamten Ackerbau des Landes, welche in groBziigiger Planwirtschaft fiir Aus- 
dehnung und Form der Bodenausniitzung sorgt. 

So entsteht vor unseren Augen ein Bild der altindischen Staatsverwaltung in ihren 
riesigen Ausmafen und ihrer feinen Gliederung, die gewaltige Aufgaben iibernimmt 
und lést, und so manches schon getan und geleistet hat, was uns heute als Errungen- 
schaft der neuesten Zeit erscheint, DaB uns dieses Bild aber in den wesentlichen Ziigen 
klar vor Augen steht, ist zum groBen Teil das Verdienst BrELoER’s. Denn welche Lei- 
stung sein Werk bedeutet, zeigt sich jedem, der sein Buch auch nur fliichtig mit alteren 
Arbeiten vergleicht. Hoffentlich bringt die nachste Zeit schon die Fortsetzung seiner 
Arbeit, die Darstellung der politischen Verwaltung. E. FRAUWALLNER. 


Dumézil Georges. F/amen-Brahman. Annales du Musee Guimet. Bibliotheque 
de vulgarisation. Tome cinquante-unieme. 113 pp. in 8°. Librairie Orien- 
taliste PAUL GEUTHNER, Paris 1935. 

In meiner Arbeit zum indogermanischen Pferdeopfer muBte der Frage des magi- 
schen Weltschépfungsmysteriums eine besondere Aufmerksamkeit gewidmet werden ?. 
Bekanntlich handelt es sich dabei allgemein um die Entstehung von Welt und Menschen 
aus der Zerlegung (Zerstiickelung) eines Urwesens (Urmenschen, Urrindes, Urstieres, 
Urpferdes usw.), und zwar auf dem Wege eines magisch selbstwirkenden Prozesses, also 
nicht auf Grund eines durch ein allmachtiges gottliches Wesen von aufBen her gesetzten 
schépferischen Aktes. Vor allem deshalb, weil bei den Indern das Pferd (im Asvamedha) 
in diesen Komplex hineingestellt erscheint, konnte der eingehenderen Er6rterung dieser 
ganzen Frage im Rahmen der genannten Pferdeopfer-Studie nicht ausgewichen werden. 


1 W. Koprers: Pferdeopfer und Pferdekult der Indogermanen (Wiener Beitrage 
zur Kulturgeschichte und Linguistik, IV, 1936, 276—411). Siehe besonders Sioz0 aie 


368 ff., 372 ff. 
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Dumézi’s Studie ,,Flamen-Brahman“ erschien 1935, also zur Zeit, wo ich mit der 
Abfassung meiner Arbeit zum indogermanischen Pferdeopfer beschaftigt war. Leider 
wurde mir Dumézit’s Untersuchung nicht sofort bekannt 2. Im Lichte der alteren For- 
schungen schienen im wesentlichen nur die Arier und die Germanen im Besitze jenes 
Weltschépfungsmysteriums zu sein. DuMEzIL weist nun meines Erachtens iiberzeugend 
nach, daB die Verbreitung eine bedeutend weitere war, daB sie, abgesehen von den 
Ariern sich auch auf die Rémer, Griechen und Kelten erstreckte. Die Beweisfiihrungen 
wirken wohl auch deshalb besonders iiberzeugend, weil DuméziL von den hier in 
Betracht kommenden ethnologischen Verhaltnissen anscheinend keine besonderen Kennt- 
nisse besitzt, jedenfalls davon so gut wie keinen Gebrauch macht. Uber die Versuche, die 
DuméziL in sprachwissenschaftlicher Hinsicht (Zusammenbringen von flamen und brah- 
man u. a. m.) unternimmt, wird die Kritik der Spezialisten sich zu 4uBern haben. Das 
Sachliche ist gut unterbaut und hat auch unabhangig von der sprachwissenschaftlichen 
Erhartung seinen Wert. 

Im Lichte der Untersuchungen Dumfzit’s kann also abschlieBend festgestellt 
werden, daB das magische Weltschépfungsmysterium im Bereiche der indogermanischen 
Einzelvélker bedeutend weiter verbreitet war, als ich in meiner Pferdeopfer-Arbeit es 
belegen konnte. Um so sicherer jetzt natiirlich, daB diese ganze Ic slogie schon dem 
indogermanischen Wurzelvolke eigentiimlich gewesen sein muB, um sc bestimmter damit 
gleichzeitig auch dessen Verbindung mit dem ,,Siiden“, wie ich das in der genannten 
Studie eingehender darzulegen versucht habe. W. KoppPeErs. 


Colani Madeleine. Mégalithes du Haut-Laos (Hua Pan, Tran Ninh). (Publi- 
cations de l’Ecole Francaise d’Extréme-Orient, Tomes XXV et XXVI.) 
Deux volumes in 4° (18 X 28cm). Tome I: 271 pp., 147 fig., 12 cartes 
hors texte dont plusieurs en couleurs, 69 planches (en héliotypie) hors 
texte. Tome II: 358 pp., 81 fig., 35 planches hors texte dont 2 planches 
en héliochromie, 33 planches en héliotypie d’aprés les documents photo- 
graphiques et d’aprés des estampages. Paris 1935. Les Editions d’Art 
et d’Histoire. Prix: Fr. 300.—. 


Die ausgezeichnete Prdahistorikerin, die schon so viel zur Erforschung der 
Urgeschichte Hinterindiens beigetragen hat, legt in diesen zwei groBen, prachtvoll aus- 
gestatteten Banden die Ergebnisse dreier in den Jahren 1931 bis 1933 unternommener 
Expeditionen zu den Megalithdenkmalern in Franzdsisch-Laos vor. Es handelt sich um 
zwei Gebiete, deren Megalithkulturen sich durch ihre Denkmalformen wesentlich unter- 
scheiden und mdglicherweise auch verschiedenen Zeiten angehdren: das Gebirgsland 
Hua Pan nordéstlich und die Plateaulandschaft Tran Ninh siidéstlich von Luang Prabang. 

Die Denkmalgruppen von Hua Pan umfassen Menhire und runde, liegende Stein- 
platten. Die Menhire haben hier die Gestalt schmaler und meist sehr diinner Platten, 
eine Form, die offenbar durch das verwendete Material (Glimmerschiefer) bedingt ist. 
Ihre Lange schwankt zwischen 314 m und 40.cm. Ihre Zahl ist betrachtlich. So konnte 
Mile. CoLani an einer Stelle 121 noch aufrecht stehende Menhire feststellen. Unter den 
runden, liegenden Steinplatten — ihr Durchmesser schwankt zwischen 230 und 115 cm, 
ihre Dicke zwischen 10 und 3 cm — befindet sich haufig, aber keineswegs immer, eine 
ein bis zwei Meter tiefe Gruft. Unter den Funden, die in diesen Grabkammern oder in 
der Erde in der Umgebung der Denkmaler gemacht wurden, sind zu nennen: sehr grobe 
Keramik, meist Schalen mit niederem Fu8, Armreifen aus Bronze, einige kleine Bronze- 


2 Vergleiche W. Koppers: Das magische Weltschépfungsmysterium bei den In- 
dogermanen (Festschrift Van Ginnexken, Paris 1937, SS. 140-155), wo ich vereucht 


habe, namentlich auf Grund von Dumézir’s Darlegunge i A 
Feet VOR nent gungen, die entsprechenden Erganzun- 
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gefaBe, Bruchstiicke und Scherben chinesischer Keramik der Sung-Zeit (10. bis 13. Jahr- 
hundert), darunter Porzellan, kleine, durchbohrte Scheiben aus Glimmerschiefer. Der 
Durchmesser dieser sorgfaltig gearbeiteten Scheiben betragt 3 bis 4cm, die Dicke 
ungefahr 1cm. Sie sind mit einem eingravierten, stern- oder kreuzformigen Ornament 
(Symbol?) verziert. Mile. CoLant halt sie wohl mit Recht fiir Schmuckgegenstande, Ihre 
Zahl ist so betrachtlich, da® man sie als Leitform der Hua-Pan-Kultur ansehen darf. 
Nur in drei Grabern wurden Zahne und Bruchstiicke von Knochen gefunden, Da in einem 
Grab Zahne mehrerer Personen lagen, handelte es sich offenbar um Familiengriifte, 
ahnlich wie solche noch heute in manchen Megalithgebieten Assams (Khasi, Lakher) 
gebraucht werden. 

Es wurden drei Gegenstiande aus Eisen gefunden, doch ist ihre zeitliche Zugehorig- 
keit zu den Megalithdenkmalern nicht sicher nachweisbar. Mlle. CoLant neigt dazu, 
letztere der Bronzezeit zuzuschreiben und vermutet Beziehungen zur Dong-son-Kultur. 
Sie glaubt, daB die Stiicke von Sung-Keramik nachtraglich in die Graber hineingelangt 
seien, was um so leichter der Fall. sein kann, als sie nur in gestorten Grabern gefunden 
worden sind. Meines Erachtens erlauben jedoch die Funde von Hua Pan beim jetzigen 
Stand unserer Kenntnisse vorlaufig iiberhaupt keine Datierung der dortigen Kultur, die 
ebenso gut eisen- wie bronzezeitlich sein kénnte. Auch das Vorkommen von Dong-son- 
Ornamenten an einem der kleinen BronzegefaBe ist kein Beweis fiir Gleichaltrigkeit mit 
den Funden von Dong-son. Bei den Thado im siidlichen Assam z. B. und ebenso in ver- 
schiedenen Gegenden Indonesiens sind Dong-son-Motive als Verzierung von Metall- 
geraten noch heute in Gebrauch. 


Die Megalithkultur der Provinz Tran Ninh ist vor allem durch die schon seit 
langem bekannten, aber nun zum erstenmal eingehend untersuchten und beschriebenen 
Steinurnen gekennzeichnet. Die Zahl dieser Urnen ist sehr groB; in der bedeutendsten 
Gruppe, der von Bang Ang allein gibt es deren ungefahr 250. Nach GrdéBe, Gestalt 
und Ausfiihrung sind sie recht verschieden. In der gréBten — sie ist 3.40m hoch — 
koOnnen sechs M&nner nebeneinander stehen, ohne sichtbar zu sein. 


AuBer den Steinurnenfeldern gibt es auch Friedhdfe, die nur liegende, zum Teil 
dolmenartige Steine enthalten, unter denen TongefaéBe mit Knochenresten begraben sind. 
An manchen Stellen findet man beide Formen, Steinurnen und -einfache Grabsteine 
nebeneinander. Auch Menhire kommen vor. 

Die Steinurnen sind offenbar schon seit langem ihres Inhalts beraubt. Im wesent- 
lichen fanden sich in ihnen nur Glasperlen und Bruchstiicke menschlicher Knochen und 
Zahne. An manchen Orten, besonders in Bang Ang, zeigen diese menschlichen Skelett- 
reste Brandspuren. Eine Hohle, die sich in einem Felsen inmitten des Steinurnenfeldes 
von Bang Ang befindet, scheint als Verbrennungsstatte gedient zu haben. Anderwarts 
wieder konnten keine Spuren von Leichenbrand festgestellt werden, so daB anzunehmen 
ist, daB dort entweder die intakten Leichen oder aber nach deren Zerfall sekundar die 
Knochen in den Steinurnen beigesetzt wurden. 


Reicher als die Funde aus den Urnen selbst sind jene, die in der ebenerwadhnten ~ 
Hodhle von Bang Ang und in der Erde in unmittelbarer Umgebung der Urnen gemacht 
worden sind: spatneolithische Vierkant- und Vierkantschulterbeile, ebenfalls spatneo- 
lithische Steinringe, Karneolperlen, Glasperlen, Keramik, Schellen und Schmuckgegen- 
stande aus Bronze, zahlreiche Werkzeuge und Waffen aus Eisen. In einzelnen Fallen 
fanden sich in unmittelbarer Nahe der Steinurnen in der Erde Tonurnen mit Knochen- 
resten und Grabbeigaben. DaB dies nicht haufiger der Fall ist, diirfte, wie die Ver- 
fasserin ausfiihrt, auf die speziellen Eigenschaften des Bodens zuriickzufihren sein, 
durch dessen chemische Einwirkungen sowohl Keramik als Knochen zerstért worden 
sind. Die in der Umgebung der Steinurnen gefundenen Gegenstande diirften wohl, soweit 
sie nicht durch Zufall in die Erde geraten sind, von solchen Tonurnenbestattungen 
herriihren. ‘ 

Das Nebeneinandervorkommen oberirdischer Bestattung in Steinurnen und unter- 
irdischer Bestattung in Tonurnen ist kulturgeschichtlich sehr wichtig und meines Er- 
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i Art zu erkldren. Es kann sein, daB die Bestattung in Tonurnen die 
normale war und daB nur Reiche und Vornehme in Steinurnen beigesetzt wurden, viel- 
leicht Leute, die entweder bei Lebzeiten Verdienstfeste gegeben hatten oder fiir die von 
den AngehGrigen anlaBlich der Totenriten besondere Feste veranstaltet wurden. Es ist 
aber auch méglich, daB, wie so haufig in Siidasien, zweistufige Bestattung geiibt wurde, 
da& man die Knochen zuerst in Tonurnen beigesetzt und erst spater in die Steinurnen 
iibertragen hat, die in diesem Fall Familien- oder Sippengriifte sein konnten. So werden 
noch heute bei den Khasi in Assam die Knochen nach der Verbrennung zuerst in Ton- 
urnen und erst nach Jahren oder Jahrzehnten unter groBen Feierlichkeiten in den megali- 
thischen Familien- und Sippengriiften bestattet 1. Dafiir, daB es sich in Tran Ninh wenig- 
stens in manchen Fallen um Familiengriifte handelt, spricht, daB gelegentlich Reste 
mehrerer Skelette in einer und derselben Steinurne festgestellt werden konnten. 


In diesem Zusammenhang méchte ich daran erinnern, daB es auf Celebes sowohl 
groBe Steinurnen als auch prahistorische Tonurnenfelder gibt und daB an manchen 
Stellen Stein- und Tonurnen nebeneinander vorkommen. Kruyt will sie zwei ganz ver- 
schiedenen Volkerwellen zuschreiben, von denen eine die andere verdrangt oder unter- 
worfen hatte2. Angesichts der Verhaltnisse in Tran Ninh méchte ich die Richtigkeit 
dieser Annahme bezweifeln und auch fiir Celebes eher einen engen Zusammenhang zwi- 
schen Steinurnen- und Tonurnenbestattung vermuten. Es ist bezeichnend, daB auch auf 
Sumba, wo Bestattung in Steinurnen noch heute vorkommt, prahistorische Tonurnen- 
felder gefunden worden sind. 

Die Verfasserin scheint nur in unmittelbarer Nahe der Steinurnen, in einem Umkreis 
von 1 bis 144m rings um diese gegraben zu haben oder erwahnt wenigstens nichts 
von anderen Grabungen. Das ist bedauerlich, denn es ware wichtig, zu wissen, ob sich 
die Tonurnenbestattungen wirklich nur in unmittelbarer Nahe der Steinurnen finden oder 
ob sie gleichmaBig iiber das ganze Urnenfeld verteilt sind. In ersterem Fall ware an- 
zunehmen, daB es sich bei den Tonurnenbestattungen um Verwandte oder Gefolgsleute 
der in den Steinurnen beigesetzten Verstorbenen handelt. Diese Frage k6énnte natiirlich 
durch nachtragliche Probegrabungen leicht geklart werden. 


achtens auf zweierle 


Eine Klasse von Steindenkmdalern in Tran Ninh bleibt vorlaufig noch ratselhaft. 
Mile. CoLani bezeichnet sie als ,,Disken“, obwohl diese Bezeichnung eigentlich nur 
fiir die einfachsten Formen berechtigt ist. Diese bestehen tatsachlich aus grofen, kreis- 
formigen Steinscheiben. In zahlreichen anderen Fallen jedoch befindet sich auf der 
einen Seite ein Knopf oder es tiirmen sich darauf mehrere konzentrische Kegelstumpfe 
iibereinander. Offenbar verwandt sind steinerne Kugelkalotten, auf deren Wolbung bis- 
weilen eine vollplastisch gebildete Tierfigur liegt. Es liegt nahe, alle diese Steine, die sich 
stets zusammen mit Steinurnen finden, fiir deren herabgestiirzte Deckel zu halten. Mlle. 
CoLani fiihrt eine Reihe von Umstanden an, die gegen eine solche Annahme sprechen: 
Die Zahl der Urnen und Disken ist nur ausnahmsweise gleich, in den meisten Fallen ist 
die der Disken viel geringer; in Bang Ang z. B. kommen auf 250 Urnen nur 13 Disken, 
in Lat Sen auf 70 Urnen 11, in Ban Sua auf 155 Urnen 22 Disken usw.; in vielen Fallen 
weisen die Urnen am inneren Rand der Offnung eine Stufe auf, die offenbar dem Deckel 
als Widerlager dienen sollte, die Disken passen jedoch nicht in diese Offnungen, die 
daher mit anderen Deckeln, nach der Vermutung der Verfasserin solchen aus Holz, 
geschlossen sein muBten; die Disken lagen bei der Auffindung mit ganz wenigen Aus- 
nahmen mit der flachen Seite nach oben, mit der profilierten nach unten, desgleichen 
lagen die Kugelkalotten mit der gewélbten Seite nach unten, so daB die Tierfigur un- 
sichtbar war. Ich gestehe, daB keiner dieser Einwinde mich ganz uberzeugt. Das MiB- 


1 P.F. STEGMILLER, Aus dem religié i 8 IX 
Cae im igidsen Leben der Khasi, ,,Anthropos XVI/XVII 
? Acs. C. Kruyt, L’immigration préhistorique dans les j i 
e ‘ : pays des Toradjas occiden- 
taux, Hommage du Service Archéologique des Indes Néerlandaises au Deeley Lae 
des Préhistoriens d’Extréme Orient a Hanoi (Batavia 1932), 6—12. — 
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verhaltnis zwischen der Zahl der Urnen und der der Disken kénnte sich durch die An- 
nahme erklaren, daB die Urnen normalerweise Holzdeckel hatten und daB® nur aus- 
nahmsweise, etwa fiir die Urnen von Leuten, die dem héchsten, durch Verdienstfeste 
erreichbaren gesellschaftlichen Grad angehérten oder die man aus irgendeinem anderen 
Grund besonders ehren wollte, auch noch Steindeckel hinzugefiigt wurden. Es war natiir- 
lich nicht unbedingt nétig, daB solche in die Gffnung paBten, sie konnten ebensogut auf 
dem Rand der Urne aufliegen und iiber diesen hinausragen. 


Die Verfasserin unterzieht die Kultur von Tran Ninh einer eingehenden Ver- 
gleichung mit einer ganzen Reihe anderer prahistorischer Kulturen Ostasiens und kommt 
zu dem zweifellos richtigen Ergebnis, daB besonders enge Beziehungen zu den Stein- 
urnenkulturen von Nord-Cachar und Zentral-Celebes und zur Tonurnenfelderkultur von 
Sa-huynh in Annam bestehen, daneben aber auch solche zur Pasemah-Kultur Siid- 
Sumatras und zur Steinkistenkultur der Malaiischen Halbinsel. Man wird dem vielleicht 
noch die Batak-Lande und Sumba hinzufiigen diirfen. 

Uber das Alter der Steinurnenkultur von Tran Ninh auBert sich Mile. CoLanr: 
»Elle ne paraitrait pas remonter plus loin que le premier siécle ap. J.-C. et pourrait 
ne pas étre plus récente, mais est-ce sir?“ Ich halte demgegeniiber ein spateres Datum 
fiir nahezu sicher. Bei ihren Ausgrabungen auf den Steinurnenfeldern sowohl als in der 
H6hle von Bang Ang hat die Verfasserin nicht ein einziges Bronzebeil oder Bronze- 
messer, keine einzige Waffe aus Bronze gefunden, dagegen eine groBe Zahl eiserner 
Werkzeuge und Waffen. Sie bezeichnet demgemaB auch die Steinurnenkultur mit Recht 
als eisenzeitlich. Nun haben die Ausgrabungen in Dong-son gezeigt, da& im annami- 
tischen Kiistengebiet noch um die Mitte des 1. Jahrhunderts n. Chr, eine im wesentlichen 
bronzezeitliche Kultur geherrscht hat. Gegenstande aus Eisen gehdren dort zu den 
gréBten Seltenheiten und sind offenbar iiberwiegend und vielleicht sogar ausnahmslos 
chinesischer Herkunft. Es ist aber selbstverstandlich héchst unwahrscheinlich, daB im 
schwer zuganglichen Inneren Hinterindiens schon eine ausgesprochen eisenzeitliche Kultur 
bestand, wahrend an der Kiiste in einem kulturell hochentwickelten Gebiet, das unter 
chinesischem KultureinfluB und aller Wahrscheinlichkeit nach damals auch schon unter 
chinesischer Oberhoheit stand, noch die Bronzezeit andauerte. Die Steinurnenkultur von 
Tran Ninh kann daher, wie ich glaube, nicht alter sein als das 2. Jahrhundert n. Chr., 
kann aber auch um einige Jahrhunderte jiinger sein. Selbst wenn, was sich vorlaufig 
nicht erweisen 1aRt, die auf den Urnenfeldern gefundenen Steinbeile der gleichen Zeit 
angehéren wie die Steinurnen, wiirde das mit einer solchen Datierung nicht in Wider- 
spruch stehen. Auch in Dong-son hat man neolithische Steinbeile zusammen mit Bronze 
und Eisen gefunden und es ist durchaus méglich, da& der Gebrauch steinerner Werk- 
zeuge den von Bronzewerkzeugen iiberdauert hat. 

Eine ganze Reihe weit ausgreifender und besonders aufschluBreicher Unter- 
suchungen hat die Verfasserin den einzelnen Kategorien von Fundgegenstanden gewid- 
met, der Keramik, den Glasperlen, den Karneolperlen, den Schmuckgegenstanden aus 
Bronze usw. Wichtig ist es auch, daB es ihr gelungen ist, bei den Thai im Inneren der 
Provinz Thanh-hoa (Nord-Annam) eine noch lebende Megalithkultur festzustellen. Man 
errichtet dort noch heute rings um die Graber Steinkreise. 


Wenn man von einigen wenigen Steinkistengraébern der Malaiischen Halbinsel und 
Cochinchinas absieht, sind hier zum erstenmal vorgeschichtliche Megalithdenkmaler des 
festlindischen Hinterindien einer genauen wissenschaftlichen Untersuchung unterzogen 
worden. Das Buch Mlle. CoLant’s, von dessen Reichhaltigkeit die vorstehenden Aus- 
fiihrungen nur eine ungeniigende Vorstellung zu geben vermégen, eroffnet somit ein ganz 
neues, bisher noch nie bearbeitetes Kapitel der Urgeschichte Hinterindiens. Alle, die sich 
fiir die in den fetzten Jahren so rasch aufbliihende prahistorische Archaologie Stidost- 
asiens interessieren, werden der verdienten Forscherin fiir diese wertvolle Erweiterung 
unserer Kenntnisse und fiir die zahlreichen, in ihrem Buch enthaltenen Anregungen auf- 
richtig dankbar sein. R. Herne-GELDERN. 
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Weidenreich Franz. The Mandibles of Sinanthropus Pekinensis: A Compara- 
tive Study. Palaeontologia Sinica. Series D, Volume VU, Fascicle J 
132 pp. with plates I—XV and 100 text-figures. 4°. Peiping (Peking) 
1936. For sale at the following offices: Leipzig: Buchhandlung GUSTAV 
Fock. PostschlieBfach 100; London: Epwarp GotpsTon, 25 Museum St. 
(W. C. 1); New York: G. E. Stecuert & Co., East 10% Street; Shanghai: 
Ketty & Watsn, Ltd., 12 Nanking Road. 


Bis jetzt ist schon eine betrachtliche Menge Knochenreste vom Sinanthropus 
pekinensis zutage geférdert worden. Die drei Schaddel, die in Bruchstiicken im Juli 1935 
gehoben worden sind, hat WEIDENREICH zum Gegenstande einer eigenen Beschreibung 
gemacht1. Zu den wichtigsten seiner SchluBfolgerungen gehort folgende: »Dab Sin- 
anthropus weder mit Homo primigenius noch mit Homo sapiens formgleich sein kann, 
daB® er vielmehr diesen spaiteren Formen gegeniiber eine deutliche Sonderstellung ein- 
nimmt, beweisen, abgesehen von allem anderen, die Zahne. Sie sind von denen des 
jetzigen Menschen rein ihrer Form und ihrem Geprage nach, d. h. nicht stammes- 
geschichtlich betrachtet, grunds&tzlich verschieden“ (S.69). Eine Einigung im Urteil 
der Fachleute iiber die Stellung des Sinanthropus innerhalb der Anthropoiden diirfte so 
bald noch nicht erreicht werden. Einen Beitrag diesem Ziele entgegen liefert die neueste 
Abhandlung We1DENnREIcH’s, die eine griindliche Untersuchung und sehr eingehende 
Beschreibung der elf derzeit bekannten Unterkiefer vom Sinanthropus Choukotien ist. 
Er legt die schon weit vorgeschrittenen Untersuchungen des im Jahre 1934 verstorbenen 
Dr. Davipson Biack zugrunde und erganzt sie durch eigene Studien an den 
jiingsten Funden. 


Den meisten Raum in dieser Arbeit nehmen die morphologischen Beschreibungen 
und die Messungen der elf Sinanthropus-Unterkiefer ein; weder der eine noch der andere 
Teil kénnte griindlicher und vollstandiger durchgefiihrt werden, jedesmal werden die 
anderen bekannten Unterkiefer von prahistorischen Menschen und die von hdheren 
Affen zum Vergleich herangezogen, genaueste Zeichnungen sind beigegeben. Zu den 
besonderen Merkmalen gehort, daB ,,der Unterkiefer des mannlichen Sinanthropus als 
Ganzes gréBer und massiger ist, als der des rezenten Menschen. Das aber gilt nicht 
im gleichen AusmaB fiir den weiblichen Unterkiefer, obwohl der Ramus in Hohe und 
Breite das Mittel fiir den Unterkiefer der heutigen Mongolen ansehnlich iibertrifft“ 
(S.114). Bei Vergleichen mit den einzelnen bekannten prahistorischen Hominiden- 
Unterkiefern treten noch weitere Besonderheiten des Sinanthropus hervor. Auf Grund 
alles dessen d4ufert sich der Verfasser iiber die Stellung des Sinanthropus-Unterkiefers 
in der Reihe der Menschheitsentwicklung folgendermaBen: ,,The most surprising fact 
revealed by the mandible of Sinanthropus and its comparison with those of other homi- 
nids is that only the general line which human evolution follows may be traced to the 
remote destination for which it is bound. Single ,stops‘ on the road as manifested by 
special features of teeth or bones are not at all realized by one and the same specimen 
or in the same phylogenetic age. In other words, regressive and progressive characters 
may be closely associated and are found to a certain extent in every fossil mandible... 
A real zigzag course is never taken by evolution“ (S. 123). Sein abschlieRendes Urteil 
lautet: ,,The fact that the mandible of Sinanthropus approaches the anthropoid type of 
the primates does not require any further confirmation“ (S. 125); der Unterkiefer zeigt 
einzelne Ubereinstimmungen mit Schimpanse und Gorilla. Nun mu8 die Fachwelt zu 
dieser Beurteilung des Sinanthropus abermals Stellung nehmen. 


Martin GUSINDE. 


_ 7 Franz WEIDENREICH: Bericht iiber die ‘neuen Schadelfund i 
pekinensis. Anthropol. Anzeiger, Jahrg. XIV, S. 65—70. Stuttgart 1937, eae ela 


Bibliographie. 1025 


Shotoku Taishi. 1. J6ga-Shétoku-H66-Tei-Setsu. Il. Jogu-K wotaishi-Bosatsu- 
Den. Ubersetzt und erlautert von Dr. HERMANN BoHNER. (,, Mitteilun- 
gen“ der Deutschen Gesellschaft fiir Natur- und Vélkerkunde Ostasiens. 
Band XXIX. Teil C.) 50 SS. in 8°. Tokyé 1936. Kommissionsverlag 
von Otto Harrassowi7z, Leipzig. 


Es handelt sich hier-um die erstmalige Ubersetzung zweier Texte aus Japan, die sich 
mit der Person des Prinzen SH6roxv befassen. Das Jéga-Shétoku-H66-Tei-Setzu (wort- 
lich Oberer-Palast-Klosterkaiser-Shdtoku-Abhandlung) wird von den japanischen For- 
schern zeitlich vor Koytkt und Nrwoner (712 und 720) angesetzt. Es beginnt mit 
SHOToKu’s Ahnen, behandelt seine Familie, sein Leben und Wirken, widmet mehrere 
Kapitel seiner Tatigkeit fiir die Einfiihrung des Buddhismus, hat Angaben iiber sein Bil- 


dungsstreben und seinen Tod. 18 Seiten Anmerkungen erldutern den 20 Seiten starken 
Text der Ubersetzung. 


Das Jégi-Kwétaishi-Bosatsu-Den (wértlich Oberer-Palast-Kaiserlicher-Kronprinz- 
Bodhisattva-Uberlieferungsbericht) ist ein von einem Chinesen auf chinesisch verfaBtes 
Werk aus der Periode Enryaxu (782—806). Gleich dem erstgenannten Werk befaBt es 
sich auch mit der Persénlichkeit SHétoKu’s, hat aber diesem gegeniiber darin seine 
Besonderheit, daB es weniger den groBen Prinzen in seiner historischen Gestalt und 
Umrahmung uns vorstellt, vielmehr ihn behandelt als Bodhisattva, ,,der sich aus Er- 
barmen zu der Mitwelt noch immer nicht von derselben geldst, noch immer nicht ins 
ewige Nirwana sich zuriickgezogen hat, sondern von Existenz zu Existenz fort und fort 
wirkt“ (Bonner, S. 29). Vier Seiten Anmerkungen zu vier Seiten Text bringen geschicht- 
liche Erklarungen und Textkritisches. 

Sowohl der besseren Erkenntnis SHOToKu’s und seiner Bedeutung wegen, wie fiir 
die Friihgeschichte des japanischen Buddhismus ist uns diese mit kritischem Apparat 
versehene Verdeutschung einer japanischen Quelle willkommen und wertvoll. 


M. Ener, S. V. D. 


Cuisinier Jeanne. Danses magiques de Kelantan. Université de Paris. Travaux 
et Mémoires de I’Institut d’Ethnologie. XXII + 209 pp. in 4°, 3 fig., 4 pl. 
Paris 1936. Institut d’Ethnologie. Prix: France et colonies fr. 37.50, 
Etranger fr. 56.25. 


Die Verfasserin benennt die Tanze, die sie in Kelantan (Malaya in Hinterindien) 
genauestens beobachtet und ausfiihrlich beschrieben hat: Danses magiques. Sie meint 
damit die schamanistischen Tanze und sonstigen Riten, die mit ihnen zusammen unter 
den Malayen von Kelantan vorkommen. Das Buch fallt durch eine selten-niichterne 
Objektivitat und Griindlichkeit angenehm auf. Im 1. Teil werden die Grundlagen der ma- 
layischen Magie resp. des dortigen Schamanismus und einige der schamanistischen Tanze 
naher beschrieben. Der 2. Teil bringt den Wortlaut der Schamanenformeln und Inkanta- 
tionen in malayischer Sprache und franzésischer Ubersetzung, mit entsprechenden Erkla- 
rungen und Hinweisen. Ein Index étymologique im Anhang gibt die Erklarungen der Fremd- 
worter. Ein Index général und einige Bilder zu den schamanistischen Vorftihrungen 
erleichtern das Verstandnis des Werkes. 

Die malayische Magie hat nach Auffassung der Malayen (resp. der dortigen 
Siamiten) drei Grundlagen: 1. Die Offenbarung, die durch Fasten, Gebet und Askese 
erworben wird. 2, Die Vererbung, d.h. das Ubertragen des Schamanentums von einem 
Schamanen auf den anderen, wozu eine Einfiihrung notwendig ist. (Nr. 1 ist meistenteils 
mit 2 verkniipft.) Es kann jemand aber auch, ohne einen Meister-Schamanen zu beerben, 
inspiriert werden und die Offenbarung erhalten. 3. Das Geheimnis. Die Geheimhaltung 
der bei den Zeremonien gesprochenen Formeln und Inkantationen ist Vorbedingung des 
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Gelingens. Damit hangt auch die Geheimsprache der Schamanen zusammen, die entweder 
wirklich vorhanden ist oder vorgetauscht wird. 

Ziel der schamanischen Inkantationen ist das Herbeirufen der Geister (hantu), 
an erster Stelle der Ahnen, denn nur mit ihrer Hilfe vermag der ,,Sorcier“ (Schamane, 
der Ausdruck ,,sorcier“ ist miBverstandlich) die anderen Geister zu bannen, in seine 
Macht zu bringen. Das geschieht durch die Inkantationen, verbunden mit allerhand 
Gesten, Tanzen usw. Die Klimax bildet jeweils die wirkliche oder vorgetauschte 
Trance (lupa). 

Von Kap. IV an werden die einzelnen Schamanenarten und ihre Riten vorgefiihrt, 
und zwar der Bélian, Gebiah, Ma Yong, Putri, der Maskentanz Dalang, und im X. Kap. 
einige siamesische Arten, Der wichtigste der Schamanen ist der Bélian. Die Verfasserin 
verweist auf Zusammenhange und Ahnlichkeiten mit den Semang und Sakai, z. B. den 
Gebrauch von Bambuskiammen, von Palas-Blattern, das Auftreten des Tigers als Ahne 
(erster Mensch) usw., S.60—67. Leider kannte die Autorin meinen Aufsatz iiber den 
Halak (Hala) bei den Semang nicht (Das Hala oder Medizinmannwesen bei den Semang 
auf Malakka. Jahrbuch von St. Gabriel 1926, oder im Archiv fiir Religionswissenschaft, 
Bd. XXIV. S. 209: Religidse Anschauungen der Semang iiber die Orang hidop [die 
Unsterblichen]). Die von der Verfasserin vorgelegten Tatsachen iiber den Bélian legen 
die Zusammenhadnge mit den Inlandstammen zutage, auch die Tanze sollen sehr an 
Semang- und Sakai-Tanze erinnern. Hier sei auch darauf hingewiesen, da&B der Semang 
sich bei den Zeremonien Hala einer Geheimsprache bedient, die ich die Cenoi-Sprache 
genannt habe, und wie nach Aussagen der Semang der Glaube an den Tiger mit dem 
Gottglauben verkoppelt ist. 

Das vorliegende Werk bildet eine Fundgrube zum Studium des malayischen Scha- 
manismus, Von da aus werden Vergleiche zu anderen Schamanenvoélkern mdglich, auf 
die einzugehen die Verfasserin verzichtete. P. SCHEBESTA. 


Schiffer Brigitte. Die Oase Siwa und ihre Musik. (Dissertation, Berlin.) 
VI + 128 SS. in 8°. Mit 22 Bildertafeln und einer Notenbeilage. Bottrop 
i. W. 1936. Buch- und Kunstdruckerei With. PosTBERG. 


Seit den Untersuchungen von E. M. v. Hornspostet und R. LACHMANN iiber 
»Asiatische Parallelen zur Berbermusik“ (Zeitschr. fiir vergleichende Musikwissenschaft, 
I, 1933, p. 4 ff.) ist das Interesse an der ,,Berberfrage“ in der vergleichenden Musik- 
wissenschaft nicht wieder erloschen, Die von Curt SaAcns angeregte Dissertation von 
BricitrE SCHIFFER beschreibt nun auf Grund von zwei Reisen die siwanische Musik 
und ihre Stellung im kulturellen Leben der Oase. Jetzt liegt also ein Teil der aufgenom- 
menen Walzen in Ubertragung vor. Ein Bilderanhang orientiert uns hauptsdchlich iiber 
Trachten, Schmuck, Architektur usw. 

Es sind im wesentlichen zwei Fragen, die eine besondere Beachtung verdienen. 
Die erste betrifft die von der Verfasserin unter Vorbehalt als ,,Kanon“ bezeichnete 
Praxis, bei der Instrument (Fléte) und Singstimme die gleiche Melodie in einem mehr 
oder minder groBen zeitlichen Abstand bringen, so daB& eine eigene Art von Mehr- 
stimmigkeit entsteht. Wenn sich solche Kanontechnik wirklich einwandfrei nachweisen 
lieBe, so waren wir gendétigt, unsere bisher geltenden Ansichten iiber die Musik des 
vorderen Orients zu revidieren. Jedoch liegt hier insofern ein Sonderfall vor, als die kano- 
nische Imitation niemals zwischen zwei Singstimmen vorkommt, wie wir es etwa von 
Malakka her kennen (vgl. M. Korinsxz, ,,Anthropos“ XXV, 1930), sondern immer nur zwi- 
schen Instrument und Stimme erscheint. Der Verdacht, daB es sich um bloBe Hetero- 
phonie handelt, ist sicher nicht unbegriindet, Besonders dort, wo der Kanon nur mit 
einem Viertel Verschiebung auftritt, mu&8 man an zufallige Entstehung denken. Die 
Verfasserin selbst betont den heterophonen Charakter des Kanons und laBt die Frage 
ob die Imitation beabsichtigt ist oder nicht, offen. Leider ist nun die iiberwiegende Zahi 
der Walzen defekt oder undeutlich. Nur eine volistandige und in beiden Stimmen klar 
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erkennbare Aufnahme wiirde hier, sofern sie mehrfach und am besten auch an ver- 
schiedenen Tagen — wie etwa das Getreideernte-Lied (Walze 33 Il) — gemacht wiirde, 
iiberzeugend wirken. 

Die zweite Frage betrifft die Verwandtschaft der siwanischen Musik mit der ber- 
berischen. Hier gelangt die Verfasserin zu dem SchluB, daB es sich in Siwa ,,nicht um 
berberische Musik im HornpostEL-LACHMANN’schen Sinne handelt“ (p. 44), Wie weit 
der allgemeine Vortragsstil in den beiden Musiken iibereinstimmt, wird allerdings nicht 
ganz klar. Sicher ist jedoch, daB sich die Musik Siwas scharf von der sonstigen Be- 
duinenmusik unterscheidet, wie ja auch die kulturelle Sonderstellung Siwas durch all- 
gemein ethnologische und linguistische Beobachtungen bestatigt wird. Uber die Berber- 
frage sind die Akten jedenfalls noch nicht geschlossen, und es wird wohl einer um- 
fassenderen Vergleichung bediirfen, dieses Problem auf musikalischem Gebiet zu ldsen. 

Wichtig ist die Feststellung, daB die Stimmung der Rohrentrommel, die stets den 
Gesang begleitet, an eine absolute Héhe gebunden ist und jeweils mit dem Lied auch 
wechselt. Die beigebrachten FlétenmaBe sollten mit denen der Berber verglichen wer- 
den. Ubrigens ist nicht ersichtlich, auf welchem Wege die Verfasserin die Centswerte 
der Flétenskala (p. 11) ermittelt hat, ob durch Messung wahrend des Spiels von Ein- 
geborenen oder durch eigenes Anblasen (Rechnung kommt hier wohl nicht in Frage). 
Bei diesen Lingsfléten, die auBerst schwer ansprechen, spielt die Anblasetechnik ja 
eine ganz besonders groBe Rolle. Ein Europaer wiirde niemals die gleichen Tone erzeugen 
kénnen wie der virtuos blasende Orientale. Methodisch ist es nicht richtig, bei den 
Skalen der Lingsfléte auf die Blasquarte und die Umschichtleiter Bezug zu nehmen, da 
der Flétenton grundsatzlich viel zu variabel ist, um solche Unterscheidungen zuzulassen, 
und auBerdem die metrische Anordnung der Grifflécher der wichtigste Faktor bei der 
Bildung der Skala sein diirfte. Die Aneinanderreihung von fiinf Dreiviertelténen miiBte 
iiberhaupt erst einmai bewiesen werden, kame aber auch, wenn dies moglich ware, 
nicht fiir die Langsfléte in Betracht. — AuBer dem neu beigebrachten Material bietet 
die Arbeit noch einen dankenswerten Uberblick tiber die bereits bestehende Literatur. 

MaAnrrep BuKkorzer — Basel. 


Tessmann Giinter. Die Baja. Ein Negerstamm im Mittleren Sudan. (Ergebnisse 
der 1913 vom Reichskolonialamt ausgesandten volkerkundlichen For- 
schungsreise nach Kamerun. Bd. 2. Ergebnisse der Expedition zu den 
Baja 1913/14. Teil II. Geistige Kultur.) VIII + 182 $s. in 4) Mit 
12 Tafelbildern und 51 Figuren auf Tafeln. Stuttgart 1937. Verlag 
STRECKER und ScHROpER. Preis: geh. RM 15.—, in Leinen RM 18.—. 


Gott und Seele haben bei den Baja den gleichen Namen — sé = Seele; gba-s6 = 
Gott, eigentlich groBe Seele — was zu groBen Mi®verstandnissen der Europdaer fthrt, 
die nun meinen, daB Gott iiberall auf der Erde und in den verschiedensten Zusténden 
auftreten kann“ (S.11). In der Baja-Religion ist nach den Ausfiihrungen TEssMANN’S 
der Abstand zwischen Gott und den Seelen nur ein gradweiser. , Beide bilden zusammen 
eine Einheit, denn Gott ist ja, wie schon aus dem Namen gba sé = Grobe Seele her- 
vorgeht, nur die héchste aller Seelen“ (S.35). Ihre Wesenheit gelangt im Monde, in 
der Erde und im Feuer zum Ausdruck. Sd heiBt die Seele, nachdem sie mit dem Tode 
des Menschen endgiiltig den Kérper verlassen hat, vorher wird sie tina té genannt, was 
soviel wie Kérperseele bedeutet. Auch die Seelen sind, wie alles auf dieser Welt, 
sterblich. Doch nach ihrem Tode werden sie in stetem Kreislauf des Lebens in den 
Menschen wiedergeboren. Diese ewige Wiederkehr erstreckt sich anscheinend auch aut 
die Tiere, denen gleichfalls eine Seele zugedacht wird. Nur Steine und Pflanzen gehen 
hierin leer aus. — Zauberglaube, als Religion im weiteren Sinne, nennt TEssMANN die 
,summe der geistigen Eigenschaften des Willens, d. h. die innere Charakteranlage” 
(S.19), die durch Vererbung erworben wird. Jagdzauber, weiBe und schwarze Magie 
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finden in dem Abschnitt Zauberglaube eine eingehende Behandlung. Bei den Aufer- 
stehungs- und Beschneidungskulten (Initiationsfeiern) werden zwar verschiedene Kultur- 
schichten angedeutet, so etwa eine Pygmaenschichte (?), aber ein eigentlicher Nach- 
weis wird dafiir nicht erbracht. Die Deutungen und Erklarungen dieser Kulte bergen 
sicherlich viel Richtiges, sind aber doch an einem zu eng begrenzten Material gesehen 
und verlangen nach weit ausholender, vergleichender Forschung. Auffallend erscheint die 
Trennung der Beschneidungskulte von den Labi-Auferstehungskulten, die doch durch 
so viele gemeinsame Elemente verbunden sind, so daB es aussieht, als ob sie in wesent- 
lichen Punkten zusammengehdorten. Die Dreizahl (drei Labi-Schnitte) scheint in mond- 
mythologischen Gedankengangen ihre Deutung und Erklarung zu finden. Namlich: die 
drei Schnitte bedeuten die Tarnzeit, die Tage der Unsichtbarkeit des Mondes, den Zu- 
stand des Todes der Labi. Nicht der Standhaftigkeitsgedanke, sondern der Leidens- und 
Siindengedanke gelangt nach TessMANN in den Beschneidungskulten zum Ausdruck. Weit 
geringere Bedeutung haben da die Frauenkulte, die in gewissem Sinne ein Gegenstiick 
zu den Mannerkulten bilden, die aber vor den Frauen geheimgehalten werden, was 
umgekehrt nicht der Fall ist. Eine seltsame Rolle spielt die ,,Labi-Mutter“ in den Be- 
schneidungskulten. Wertvolles Material wird iiber Himmels- und Wetterkunde, Zeit- 
rechnung, iiber verschiedene Zauber- und Seelenmedizinen und besonders iiber die 
Behandlung verschiedener Krankheiten gegeben. Ebenso finden Verkehr und Handel, 
das Geschlechtsleben und die gesellschaftliche Gliederung eine eingehende Darstellung. 
Die Sippe erscheint mit dem Hauptling an der Spitze als die soziale Einheit und 
erinnert in gewissem Sinne an Verhaltnisse, wie sie in der GroBfamilie bestehen. Die 
Darstellung der verschiedenen Rechtsanschauungen, ferner der Waffen und der Kriegs- 
fiihrung und ein Abschnitt ,,.Die Beziehungen zu anderen Kulturen“, in dem besonders der 
europdischen und mohammedanischen Einfliisse gedacht wird, bilden den Abschlu8 des 
Buches, das in einzelnen Teilen gewif nicht unwidersprochen bleiben wird, in seiner 
Gesamtheit aber ein achtunggebietendes Quellenwerk ist. 
WALTER HIRSCHBERG — Wien. 


Westermann Diedrich. Die Glidyi-Ewe in Togo. Ziige aus ihrem Gesellschafts- 
leben. (Mitteilungen des Seminars fiir Orientalische Sprachen an der 
Universitat Berlin. Beiband zum Jahrgang XXXVIII.) XV + 332 SS. 
in 4°. Berlin 1935. In Kommission bei WALTER DE GRUYTER & Co. 
Preis: RM 15.—. 


Bereits das bekannte Werk von Spietu iiber die Ewe lie® diesen Stamm zu den 
bestbekannten zahlen und nun besitzen wir diese ganz vorziigliche und vorbildliche Arbeit 
von WESTERMANN, die in vielen Belangen Spietu iibertrifft. Eine Reihe von Texten in 
der Gé-Mundart eines Stammes der 6stlichen Ewe in Togo bildet die Grundlage dieser 
Arbeit, wobei mit Ausnahme einiger weniger Erganzungen die Aufzeichnungen von dem 
Togomann Boniratius Foxr aus Glidyi stammen. Die Charakteristik, die der Autor von 
seinem Gewahrsmann gibt, ist quellenkundlich von groBer Bedeutung. Der in Rede 
stehende Stamm der Glidyi bewohnt die auBerste Siidostecke Togos, nordlich von Anecho 
und leitet seine Herkunft von der Goldkiiste ab, was sowohl geschichtlich als auch kul- 
turgeschichtlich auBer Frage steht. Familie (Geburt und friiheste Kindheit, die Jugendzeit 
zwischen Beschneidung und Heirat, Ehe und Familie, Lebensausgang), die Gesellschaft, 
der Staat und die Rechtsordnungen sind die Hauptthemen, um die sich der Inhalt dieses 
reich mit Texten in der Eingebornensprache durchsetzten Buches rankt. 


Dieses bedeutsame Werk WesTERMANN’s ist nicht blo® fiir die ethnographische 
Kenntnis der Ewe von Wichtigkeit, sondern dariiber hinaus bietet es fiir das Aschanti- 
problem — die Frage der kulturgeschichtlichen Stellung der Aschanti ist eine der inter- 
essantesten in der Ethnologie Afrikas — wesentliche Anhaltspunkte, die nicht iibersehen 
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werden diirfen. Sehen wir doch hier im Raume der Glidyi die Auslaufer hochkulturlicher 
Stroémungen, die eine Menge fiir den Ethnologen héchst wichtiger Details abgelagert 
haben und zu der Frage ,,gesunkenes Kulturgut in der V6lkerkunde“ einen ganz wesent- 
lichen Beitrag liefern. WALTER HIRSCHBERG — Wien. 


Bittremieux Léo. La Société Secréte des Bakhimba au Mayombe. (Institut Royal 
Colonial Belge. Section des Sciences Morales et Politiques. Mémcires. 
Collection in 8°. Tome V, fasc. 3 et dernier.) 327 pp., 1 carte, 8 planches. 
Bruxelles 1936. Librairie FaALk fils, GEORGES VAN CAMPENHOUT, Suc- 
cesseur. Prix: Fr. 55.—. 


Les Institutions Coloniales de Belgique se signalent par leurs études fort docu- 
mentées sur la vie des indigénes. Le présent ouvrage trés fouillé est la rédaction 
définitive, en langue francaise, d’un premier travail paru en 1911: De Geheime Sekte 
der Bakhimba’s; il est préfacé par Monseigneur DE Cerca, Il traite tout a fait en 
détail de V’initiation tribale surtout de la jeunesse masculine des Bakhimba, en XVI Cha- 
pitres: notions générales dans une introduction — dénominations — admission, durée des 
épreuves — lieu des épreuves — cérémonies d’entrée — les noms — déformations 
artificielles, coiffure et costume — danses — éducation et instruction en général — 
la langue secréte — croyances: Dieu et les Génies transcendants — les Khita et les 
Esprits inférieurs —- Fétichisme propre a la secte — priviléges, observances et tabous — 
cérémonie de cléture et rentrée dans le monde — conclusions. Annexe I: Rapport sur 
la Secte des «Mani» de Boma. Annexe II: L’Arc-en-ciel dans la légende. 

Linitiation des Bakhimba représente une institution réguliére et se fait «sous 
Yautorité et haut partronage du Chef»; comme d’ordinaire, les rites sont entourés 
de mystére. 

L’auteur a raison d’appuyer sur le caractére archaique de la «langue secrete» 
qui souvent «n’est plus comprise par eux-mémes» — cf. par exemple certaines prieres 
des Négritos sur les Philippines — et qui «est la méme partout»; les entorses artificielles 
infligées & la langue, comme cela se fait ailleurs en Afrique, peuvent étre secondaires. 

La mise au point de quelques questions regardant la structure sociale aurait 
gagné a étre plus explicite: l’exogamie se pratique-t-elle de tribu a tribu, ou d’un groupe 
de tribus par rapport a une autre groupe (phratries); y a-t-il eu influences réciproques 
de patriarcat a matriarcat, le premier peut-étre avec traces de totémisme, qui aurait 
amené précisément le classement en sous-tribus? 

Comme en Afrique Occidentale, des réactions modernes se font déja sentir dans 
les coutumes ancestrales: miroirs et fusils dans un monde de fétiches. 

L’ouvrage trés documenté témoigne une fois de plus de l’apport scientifique que 
les missionnaires sont capables de fournir a l’ethnologie, non ‘moins que des redressements 
qu'il sont appelés a faire des bévues commises par des explorateurs de passage: ces 
erreurs devraient étre relevées en détail, pourqu’elles ne continuent pas a hanter les 
publications ethnologiques. PrerRE SCHUMACHER, M. A. — Vienne. 


Boone Olga. Les Xylophones du Congo Belge. (Annales du Musée du Congo 
Belge. Tervueren (Belgique). Ethnographie. Série III. Notes analytiques 
sur les Collections du Musée du Congo Belge. Tome III. Fasc. 2.) (1936). 
Pages 69—144, fig. 51—117, planches X—XIV. in 2°. En vente Giez: 
Van CAMPENOUT, rue des Paroissiens, 22, Bruxelles. 


Diese ausgezeichnete ethnographische Studie beschreibt den gesamten Bestand 
an Xylophonen im Kongomuseum Zu Tervueren. Die Arbeit bekommt dadurch einen 
besonderen Wert, daB alle Instrumente nicht nur in ihrer handwerklichen Herstellungs- 
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art eingehend beschrieben sind, sondern daB auch die TonhGhen aller Xylophone mittels 
eines Monochords gemessen wurden, Damit erschlieBt sich fiir den Ethnologen ein 
reiches Feld fiir die kiinftige Vergleichung. Eine Gegeniiberstellung dieser Messungen 
mit denen von J. Kunst (siehe ,Anthropos“ XXXI, 1936, p. 131) zeigt eine weitgehende 
Ubereinstimmung und bietet die Gewahr fir Zuverlassigkeit. Von besonderer Wichtigkeit 
sind auBerdem die beigefiigten Karten iiber die geographische Verbreitung der Klingzeuge, 
ohne die eine griindliche Bearbeitung nicht auskommen kann, — Kritisch ist zu bemerken, 
daB es uns nicht weiterfiihrt, den Messungen die Tonnamen der europdischen Skala zu 
unterlegen, wenn nicht zumindest die Abweichungen durch +- und —-Zeichen markiert 
sind. Die auf p.126 zitierten Belege von JuNnop, Kirby, BaAGLIONI usw. sind in bezug 
auf die Tonhdhe ohne wissenschaftlichen Wert. Welche Gefahren ein ,,équivalent 
approximatif dans notre gamme“ mit sich fiihrt, zeigt ein Fall, wo die gleiche Tonhdhe 
(280 Hz) einmal als des (p. 127) und das andere Mal als d (p. 128) bezeichnet wird, 
wahrend der Ton in Wirklichkeit in der Mitte dazwischen liegt. Auch bei den Xylophonen 
Nr. 34565 und 35412, die zwar aus verschiedenen Gegenden stammen, aber offensichtlich 
nicht nur in den relativen Tonschritten, sondern auch in den absoluten Hohen iiberein- 
stimmen sollen, erscheint das Intervall von der ersten zur dritten Taste zuerst als groBe 
Terz und dann als Quarte, obwohl es sich in beiden Fallen eindeutig um eine Quarte 
handelt, namlich um 508 und 485 C! Eine Darstellung der Tonverhaltnisse-in Cents hatte 
dies ohne weiteres dargetan und ware deshalb der Benennung durch europdische Ton- 
namen weitaus vorzuziehen gewesen. Zum Schlu8& wird noch. die Entwicklungsgeschichte 
des Xylophons beriihrt; sie wird sich aber mit dem afrikanischen Material allein 
nicht aufdecken lassen, Ob die zwei Entwicklungszweige (Xylophon mit und ohne 
Kalebassen-Resonator) wirklich ganz unabhangig voneinander sind, ware noch zu priifen. 
Zum Problem der Zusammenhange mit nichtafrikanischen Kulturen sei noch bemerkt, 
da® hier grundsatzlich noch das Spiel der Instrumente und die musikalische Ver- 
wertung des Tonmaterials (Auslassung von Toénen, Zusammenwirken von Gesang und 
Klingzeug usw.) herangezogen werden miiBte, um uns tiber Verwandtschaft und Unter- 
schied den letzten AufschluB zu geben. Auf die Gefahr hin, als Utopist verlacht zu 
werden, méchte der Schreiber dieser Zeilen doch der Hoffnung Ausdruck geben, daB die 
Sammler bald einmal regelmaBig neben den Instrumenten zugleich auch die dazu- 
gehérige Musik phonographiert mit ins Museum einliefern. 
MANFRED BuKkoFzER — Basel. 


Arning Wilhelm. Deutsch-Ostajrika gestern und heute, (Koloniale Fragen im 
Dritten Reich. Schriftenreihe der Deutschen Kolonialgesellschaft.) 
XII + 388 SS. in 8°. Mit 3 Textfiguren und 37 Bildern auf 16 Tafeln 
und einer Ubersichtskarte. Berlin 1936. Verlag von DierricH REIMER 
(ANDREWS & STEINER). Preis: RM 6.—. 


Was dem Leser das vorliegende Buch angenehm macht, ist die vornehme, objektive 
Art der Darstellung und Wertung der Tatsachen. Diese Einstellung verséhnt uns auch 
mit der hie und da zu stark ausgedriickten Tendenz: ,,... der heutige Stand der Dinge 
beruht in all und jedem, was die Englander sich als ihr Verdienst anzurechnen belieben, 
auf dem, was deutsche Arbeit im Verlauf von drei Jahrzehnten in das vollstandig 
unbertiirte und rohe Land hineingelegt hatte...“ (V). Das sollte sich erst aus ain 
Material tendenzlos ergeben, dann ware der iberzeugende Eindruck gréRer. Die sonst 
ene objektive Art sticht wohltuend ab gegen die Publikationen von Rarp und JOELSON 
Acemlich objektiv scheint mir auch die Wertunge de i i ce at * 
Mandatsmacht in der Nachkriegszeit durch ee ectideee eae ae ween 

Greifen wir nun aus der Unmenge des verarbeiteten Stoffes einiges besonders 
Interessante heraus: 


Die Ausdehnung des jetzigen englischen Mandatsgebietes betragt nach 
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Abzug des belgisch gewordenen Teiles noch immer 945.000 km?, d. h. die doppelte Flache 
des heutigen Deutschland. 

Die Bevélkerung, die doch in den Kolonialkreisen aller europdischen Volker 
heute in ganz anderem Mafistab als friiher als der primare Wert des Uberseebesitzers 
geschatzt wird, wird auf ganzen 10 Seiten ,,abgetan‘. Dabei hat das Werk 388 Seiten. 
Das diirfte auch ein Wink sein fiir die Neuorientierung deutscher Kolonialpolitik. 
Die Gesamtbevolkerung betragt nach dem englischen Blaubuch von 1934 4,988.338 Seelen. 
Die Zersplitterung ostafrikanischer Bevélkerung tritt besonders stark aus folgender 
Zusammenstellung zutage: Es gibt 36 Haupt- und 101 weniger bedeutende Stémme. 
Unter letzteren befinden sich 12 zwischen 30.000 und 50.000 Seelen, 16 zwischen 20.000 und 
30.000 Seelen, 21 zwischen 10.000 und 20.000 Seelen zahlende Gruppen, 41 mit einer Be- 
volkerung von weniger als 10.000 Képfen. 11, die nicht einmal je 2000 Seelen zahlen (72). 
Die ,,farbige Gefahr‘“ Ostafrikas, die am klarsten die Kriegsfolgen statistisch wiedergibt, 
besteht in folgenden Feststellungen: Araber 1913: 4101, Inder 1913: 8784, Goanesen 1913: 
656, Araber 1935: 7059, Inder 1935: 23.422, Goanesen 1935: 1722 (72). Das ist Indiens 
Antwort auf Englands Versprechungen wahrend des ostafrikanischen Krieges. Wirt- 
schaftlich als Wertmesser fiir die Kolonie ist auch die Feststellung: ,,Bei den Indern 
kommt auf je 66 K6épfe ein landwirtschaftlicher Betrieb, bei den Griechen auf je drei, 
bei den Deutschen auf je vier, bei den Englandern auf je acht“ (75). 


Mandatspolitik: Das Leitziel aller englischer Bestrebungen in Ostafrika 
sieht der Verfasser in dem ,,Bestreben, den Besitzstand des Landes so zu gestalten, daB 
mit den benachbarten englischen Gebieten eine enge Verbindung hergestellt wird, die 
unléslich ist und so auf mittelbarem Wege das gewiinschte Ziel erreicht, um dann spater 
selbstverstandlich auch de jure die britische Souveranitat aufzurichten, und zwar ent- 
gegen dem Artikel 20 des Vélkerbundvertrages, der alle die oben genannten Geheim- 
bundvertrage aufhebt und an deren Stelle im Artikel 22 das Mandatssystem setzt™ (79/80). 


Eingebornenpolitik ,Indirect Rule": ,,Sie ist auf zwei Hauptgrund- 
sitze gelagert, ndamlich: 1. die Regierung findet statt durch die Eingebornenhduptlinge, 
welche als ein wesentlicher Bestandteil der Gouvernementsmaschinerie angesehen werden 
und deren Vollmachten und Amtsverrichtungen durch Gouvernement und durch Gesetz 
ausdriicklich festgelegt sind; 2. es ist alles das aufrechtzuerhalten und zu entwickeln, 
was als das Beste an den Stammessitten und -einrichtungen erkannt ist, sowie alles zu 
vermeiden, was stammesauflésend wirkt“ (97). Bei diesem, so wesentlichen Abschnitt 
hatte der Verfasser an dem bahnbrechenden und zur Besinnung aufrufenden Buch des 
englischen Beamten G. Gorpvon Brown: Anthropology in action, London 1935, nicht 
voriibergehen diirfen. 

Gerichtsbarkeit: Ein Vergleich zwischen der alten und der neuen, eng- 
lischen Verwaltung: ,,Im Grunde genommen aber ist der Unterschied nur scheinbar 
oder, wenn iiberhaupt in der Praxis vorhanden, nicht wesentlich. Wie zu deutscher Zeit, 
sind auch jetzt in hohem MaBe die eigentlichen Richter die Vorstande der verschiedenen 
Verwaltungsstellen. Die auBerliche Einrichtung von vielen hundert Eingebornengerichts- 
héfen wird bestimmt auf die standige Mandatskommission des Volkerbundes einen wohl- 
tuenden Eindruck machen...“ (116). 

Missionswesen: Die evangelischen Missionen zihlten 1934 96.550 Getaufte, 
30.000 Taufbewerber, Die katholischen Missionen 210.000 Christen. Die evangelischen 
Missionen besaBen auf 135 Stationen 439 europadische und 2463 eingeborne Krafte. In 
ihren 1582 Schulen wurden 76.282 Schiiler unterrichtet. Die katholischen Missionen: 
103 Stationen, 254 Priester, 121 Briider, 223 Schwestern. In 2537 Schulen 79.670 Schiiler. 
Interessant ist die Verteilung der Regierungszuschiisse fiir das Schulwesen: ,Danach 
wiirden im Jahre 1934 die englischen protestantischen Schulen auf den Kopf der von 
ihnen unterrichteten Kinder 22 sh. erhalten haben, die protestantischen deutschen Mis- 
sionen 0°9 sh., die katholische Mission 1°3 sh.“ (143). 

Wachstum des Christentums? ,,Ubersehen wir, wie der Stand der 
christlichen Missionen im ganzen ist, so kann man feststellen, daB im Jahre 1934 die 
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Katholiken 210.467 Getaufte aufweisen, die Protestanten 96.328, im ganzen 307.797, was 
6 Prozent der Bevélkerung des Mandats von 5,242.504 Képfen (1931) ausmacht. Wenn 
man sich ins Geddchtnis ruft, daB dies in der Zeit von 1913 bis 1930, also in 17 Jahren, 
trotz der schweren Opfer des groBen Krieges von 4,063.300 auf 4,852.244 gestiegen ist, 
so ist die Zahl der Christen nur einhalbmal so groB wie die Zahl des Wachstums der 
Bevélkerung, und D. RicHTER meint, daB deswegen in der christlichen Mission keine 
Veranlassung zu einer gehobenen Stimmung sei“ (143). 
DerIslam, der in deutscher Zeit auf maximal 500.000 geschatzt wurde, erreichte 
bei der amtlichen Zahlung 1929 die stattliche Anhangerschaft von 2,100.000 Képfen (145). 
Kurzum, Arninc’s Werk bringt ungemein interessantes und typisches Material, 
das bei einigem Nachdenken zu Folgerungen praktischer Art fiihren sollte. Folgerungen 
vor allem fiir unsere Missionsarbeit: Begreifen wir doch endlich einmal, daB der Afri- 
kaner auch in Hemd und Hosen und mit der Zigarette im Mund nicht zum Europaer 
wird. DaB man die Seele des Afrikaners anders ansprechen muB als die des Européaers. 
P. BertHoLp Kromer, C.S. Sp. 


Sir Apolo Kagwa. The customs of the Baganda. Translated by Ernest B. 
KatBaLa. Edited by May ManpeLBaum (EDEL). (Columbia University 
Contributions to Anthropology. Volume XXII.) 199 pp. in 8°. New York 
1934. Columbia University Press. Price: $ 4.—. 


Was hier in diesem Werke geboten wird, ist im wesentlichen ein Kommentar und 
eine Weiterfiihrung zu dem bekannten Werke ,,The Baganda“ von Roscor, dessen Ge- 
wahrsmann seinerzeit Sir Apoto KAGwa, eine im politischen Leben seines Landes 
einfluBreiche und hochgebildete Persdnlichkeit, gewesen war. Der Inhalt des vorliegenden 
Buches beschaftigt sich in erster Linie mit dem Hof- und K6nigsleben der Baganda, 
wobei u. a. die Listen der Verwaltungsbeamten seit der Zeit der ersten K6nige besonders 
bemerkenswert erscheinen. Das Buch wird mit seiner Fiille historischer Einzelheiten 
zu einem wichtigen Markstein in der Beschreibung afrikanischer K6nigsherrlichkeit, 
der groBen entschwundenen Zeit. Es galte, eine Kulturgeschichte der afrikanischen 
K6nigreiche zu schreiben, welche im BewuBtsein der Ethnologen noch viel zu wenig ver- 
ankert, von grundlegender Bedeutung fiir die Entwicklung afrikanischer Hochkulturen 
und den Nachweis ihrer Beziehungen mit dem vorderen Orient sind. Jedenfalls enthalt 
dieses Buch auBerordentlich viel Material zu dieser wichtigen Frage und gewahrt auch 
sonst einen Einblick in das Volkstum der Baganda. 

WALTER HrrscHBERG — Wien. 


Bittremieux Leo. Woordkunst der Bayombe. Lied en Spel, Dans en Tooneel in 
Beneden-Kongo. 224 pp. in 4°. 1937. Voor Belgie: N. V. Standaard Boek- 
handel. Voor Nederland: N. V. DEKKER & VAN DE VecT. Prijs: Fr. 35.—. 


Der bestbekannte Scheutvelder Missionar Leo Birrremieux bietet den Afrika- 
freunden eine ansehnliche Sammlung Literaturproben aus der ,woordkunst“ der Bayombe 
im Kongogebiet. Er warnt davor, die Erwartungen auf eine sogenannte Hochkunst 
einzustellen und empfiehlt ,,u klein te maken met de kleinen“; auf diese Weise kénnte 
es gelingen ,een kiem te ontdekken van ware dichterlijke aandoening: volkskunst, dus 
geen zweem van gemaaktheid, doch natuurkunst“. Es handelt sich um spontane AuBe- 
rungen der volkischen Eigenart. 

Als Vorbedingung fiir eine verstehende Einftthlung und Versenkung in die dich- 
tende Volksseele fordert Verfasser mit Recht, daB einem ,niets te luttel, niets on- 


helangrijk“ erscheine, und man wird ihm zugestehen miissen, daB er meisterhaft nach 
diesem Grundsatz vorgegangen ist. 
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Als vorziigliches Merkmal dieser einheimischen Dichtkunst nennt Verfasser Rhyth- 
mus und Parallelismus, welch letzterer vor allem durch den Kehrreim vollendete Gestal- 
tung erhalt. 

BiTTREMIEUX ist in der einschlagigen Literatur gut bewandert, der flamisch- 
niederlandischen wie auch der franzdsischen und deutschen. 

Jedem der folgenden Kapitel geht eine Einfiihrung voran: Kongoleesche dicht- 
kunst; Slaapliedjes; Fabeltjes en andere kleingedichten; Von papagaaien en vogeleieren; 
Vingerversjes; Spel en dans, volkstooneel; Minnezangen; Palaberpoezie; Ritueele dicht- 
kunst; Vertellingen. PETER SCHUMACHER, M. A. — Wien. 


Ward Edward. Marriage among the Yoruba. (The Catholic University of 
America. Anthropological Series No. 4.) 55 SS. in 8°, 2 maps. Washing- 
ton 1937. The Catholic University of America. Price: $ —.75. 


Missionar E. Warp legt hier die wahrend seines vierjahrigen Aufenthaltes gesam- 
melten Beobachtungen iiber die Eheverhaltnisse bei den Yoruba nieder. Sonach wird ein 
vorehelicher Geschlechtsverkehr aus verschiedenen Erwagungen von den Eingebornen 
selbst nicht gerne gesehen. Trotz Stammes-, Clan- und Gruppenendogamie ist eine Ehe 
zwischen Blutsverwandten strenge verboten. Ausnahmen kommen nur bei den Ikale vor, 
die sich jedoch keines guten Rufes erfreuen. Eine Verbindung mit WeiBen verabscheut 
man, Neben dem in der Regel gebrauchlichen Brautkauf finden sich auch Spuren von 
Brautraub. Kinderverlobung ist auch heute noch weitverbreitet. Die Eltern bestimmen 
den Ehepartner. Die Frauen werden als Besitz des Mannes angesehen; nach seinem 
Tode erben sie die mannlichen Nachkommen. Als Eheform kommt Vielweiberei und Ein- 
ehe in Betracht. Die Anzahl der Frauen richtet sich zumeist nach dem Vermdgensstand 
oder nach der sozialen Stellung. Die gréBte Anzahl der Ehen ist daher monogam. Die 
erste Frau nimmt im Hause eine besonders geachtete Stellung ein. Sobald ein Mann 
die Zuneigung eines Madchens erworben hat, holt er sich die Zustimmung der Eltern. 
Das ist oft eine recht umstandliche Sache (Brautwerber usw.). Hat der Freier die Zu- 
stimmung erlangt, zahlt er den Brautpreis und erhalt dafiir die Braut. Die Hochzeit ist 
mit einem sorgfdltigen Zeremonial umgeben. WALTER HIRSCHBERG — Wien. 


Schott Carl. Landnahme und Kolonisation in Canada am Beispiel Siidontarios. 
(Schriften des Geographischen Instituts der Universitat Kiel. Band VI.) 
XV + 330 SS. in 8°. Mit 59 Figuren im Text und 55 Abbildungen aut 
Kunstdrucktafeln. Kiel 1936. Preis: RM 12.—. 


Canadas reichste und bliihendste Kulturlandschaft ist Siidontario. Wo heute 
gewaltige Bauten sich erheben, um welche ein reges Geschiftsleben tobt, dehnten sich 
vor kaum 150 Jahren endlose Urwalder aus; durch diese unternahmen bis dahin Indianer, 
einzelne Missionare und Waldlaufer, die Vorposten der franzOsischen Siedlungen. am 
St. Lorenz, ihre Streifziige. Nach Beendigung des nordamerikanischen Unabhangigkeits- 
krieges kamen eigentliche Siedler in das bezeichnete Gebiet, die es in iiberraschend kurzer 
Frist von Grund auf umgestaltet haben. Das vorliegende Werk schildert die Entwicklung 
Obercanadas zur modernen Kulturlandschaft vom siedlungsgeographischen Standpunkte 
aus und mit besonderer Beriicksichtigung der Pionierperiode, Der Verfasser muBte sich 
zunachst einen zuverlassigen Ausgangspunkt seiner Untersuchung schaffen und war 
somit zur ,,Rekonstruktion der Landschaft zu Beginn der Besiedlung gezwungen“. Alle 
Mitteilungen und Darstellungen, die mit dieser ,,Rekonstruktion® im Zusammenhang 
stehen, wird jeder Ethnologe freudig begriiBen; ich meine damit vor allem den Abschnitt 
iiber: Die indianische Kulturlandschaft (S.42) und den Abschnitt iiber: Die Bedeutung 
der Tierwelt fiir den Menschen (S. 51). In dem langen Abschnitt tiber: Das Landschafts- 
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bild um 1800 (S.19) wird jedermann nicht minder wertvolle Angaben finden, die ihm 

und Wirtschaftsform der dort ansdssigen Indianer 

falls mit mustergiiltiger Griindlich- 
Martin GUSINDE. 


den Zusammenhang von Umwelt 
erklaren. Die anderen Teile dieses Werkes sind eben 


keit durchgefithrt worden. 


Hopi Journal of Alexander M. Stephen. Edited by E sig CLeEws Parsons. 
Columbia University Contributions to Anthropology, Volume XXII, 
2 Parts. 8°. Part I: LII + 767 pp., plates I—XX, fig. 1—409. Part I: 
pp. 768—1417, plates XXI—XXV, fig. 410—529, 12 maps. New York 


1936. Columbia University Press. 


Eine jede der Pueblo-Gruppen verfiigt iiber einen reichen Schatz geistiger Kultur- 
giiter, die hauptsachlich in den zahlreichen Zeremonien zusammengefaBt sind. Aus 
besonderen Riicksichten, die ich personlich bei den Zufii unangenehm und peinlich kennen- 
gelernt habe, behiiten die Pueblo-Indianer eine jede ihrer Veranstaltungen mit weit 
iibertriebener Angstlichkeit vor der Kenntnisnahme durch Europaer. In dieser Hinsicht 
haben sich die Hopi als am meisten verschlossen erwiesen. Dem Missionar H.R. VoTH 
sind die ersten ausfiihrlichen, durchaus zuverlassigen Beschreibungen zu danken; sechs 
seiner bedeutendsten Arbeiten hat er in den Jahren 1901 bis 1912 herausgegeben. Seit 
1916 verdffentlicht ELstze CLeEws PArsons, die gegenwartig beste Kennerin der gesam- 
ten Pueblo-Kultur, ihre griindlichen Beobachtungen; mehr als dreiBig Abhandlungen aus 
ihrer Feder liegen bereits vor, darunter einige, die den Hopi gewidmet sind. Aber schon 
friiher als die beiden genannten Forscher war ALEXANDER M. STEPHEN bei den Hopi 
wissenschaftlich tatig. Mit diesen Indianern ist er zum erstenmal im Jahre 1890 in Ver- 
bindung getreten, und zwar als Teilnehmer der HEmENwaAy-Expedition, an deren Spitze 
J. WALTER FewkeEs stand. Seitdem fiihrte er seine Beobachtungen bis zu seinem Tode 
im April 1894 fast ununterbrochen weiter; mit einer bewunderungswert klaren Schrift 
hat er sie alle in einem umfangreichen Tagebuch niedergelegt. Obwohl er die Siedlungen 
der Hopi auf der zweiten und dritten Mesa gut kennengelernt hat, sind doch die aus- 
fiihrlichen Aufzeichnungen der umstandlichen Hopi-Zeremonien auf der ersten Mesa 
gemacht worden. Gemeinsam mit Fewkres hat StepHEeN schon 1892 einige seiner 
Beobachtungen veréffentlicht. Nach seinem Tode ist sein Tagebuch zuerst in das 
Brooklyn Institut Museum gekommen, dann im Jahre 1922 in die Hande von.E. CLews 
Parsons gelangt. Jeder Amerikanist wird es ihr aufrichtig danken, daB sie dieses auBer- 
ordentlich wertvolle Werk durch Bearbeitung und Drucklegung allgemein zugéinglich 
gemacht hat. 

Mit klugem Urteil ist dem Ganzen der Charakter eines » Journals“ belassen worden, 
wie STEPHEN eigenhandig es zusammengestellt hat. Er selber hat Beobachtungen iiber 
Zeremonien, Feste und bedeutsame Vorkommnisse sozusagen abschnittweise geordnet. 
Auch diese Gliederung hat die Herausgeberin beibehalten, und sie hat ihrerseits einem 
jeden Abschnitt eine ,,Introduction“ vorausgeschickt, in der sie besonders Vergleiche mit 
anderen Pueblo-Gruppen anstrebt; sie schépft dabei aus ihrem reichen Wissen, das 
sie sich in unmittelbarer Beobachtung erworben hat. Auch die vielen Strichzeichnungen 
und farbigen Darstellungen sind aus dem Manuskript in das vorliegende Werk iiber- 
nommen worden, Die umfangreichen Einzelheiten aus der Sprache der Hopi sind, zu 
bequemer Auswertung, in einem eigenen ,,Glossary“ zusammengefaBt worden, das allein 
128 Seiten fiillt. Selbstverstandlich ist der vielgestaltige Stoff des ganzen Manuskriptes 
nicht nach systematischen Richtlinien angeordnet oder verarbeitet worden; demzufolge 
war es unumgdanglich notwendig, die zahlreichen Einzelangaben in einem ausfiihrlichen 
Sachregister leicht zuganglich zu machen. Dasselbe ist wirklich gut durchgefiihrt worden 
und umfaBt 86 Seiten, eine um so mehr zu begriiBende Erscheinung, da vielen in Nord- 
ae herausgegebenen Biichern ein Sachworterverzeichnis fehlt, zur Miihe und Plage 
erm ibeser 
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Angesichts der nun vorliegenden umfangreichen, tiefgehenden und sehr genauen 
Beobachtungen iiber die Kultur der Hopi gebe ich der Hoffnung Raum, es mége ein guter 
Kenner der Pueblo-Kultur die schwierige, aber sehr lohnende Arbeit in Angriff nehmen, 
eine systematische Hopi-Monographie nach den fiir vélkerkundliche Werke geltenden 
Richtlinien aufzubauen. Martin GUSINDE. 


Herskovits Melville J. Life in a Haitian Valley. XVI + 350 + XIX pp. in 8° 
with plates. New York-London 1937. ALFRED A. Knopr. Price: $ 4.— net. 


Die Negerbevélkerung auf Haiti hat man bislang fast durchgehends auf zwei ver- 
schiedene Arten geschildert, entweder als eine Gruppe von hochgradigen Paranoikern, 
die dem mysteridsen, abstoBenden Voodoo-Kult ergeben sind, oder als sorglose Natur- 
kinder mit primitiver Lebenshaltung. Offensichtlich ist sowohl die eine wie die andere 
Darstellung unrichtig. Die Wirklichkeit, wie sie im vorliegenden Werk endlich geboten 
wird, enthalt fiir den Ethnologen und Sozialpolitiker so viel Bedeutsames, daBi diese zu- 
verlassige Beschreibung um so lauter begriiBt werden wird. Der Verfasser ist mit seinem 
Forschungsgebiet besser als jeder andere vertraut. Zunachst schildert er die bauerliche 
Lebensweise der Einheimischen an dem Beispiel der Bevolkerung von Mirebalais, das 
im Mittelpunkt von Haiti liegt. Eingehend erortert er dann die afrikanische und fran- 
zosische Herkunft der haitischen Gebrauche, den Alltag der Bewohner, ihre religidsen 
Vorstellungen und Zeremonien. Im besonderen hellt er die Stellung der Haitianer gegen- 
iiber der sichtbaren Welt und den sie leitenden Kraften auf, ferner die psychologischen 
Grundlagen des Voodoo-Kultes, wobei verstandlich wird, wie in letzteren viele katho- 
lische Riten Eingang gefunden haben. Endlich erdrtert er am Beispiel der haitischen 
Bevélkerung das vielumstrittene ,,Rassenproblem“, das die Regierung von Nordamerika 
ernstlich beschaftigt. Das ganze Werk verbreitet viel Licht iiber die Entwicklung vom 
Haiti und die Eigenart seiner jetzigen Bewohner. MARTIN GUSINDE. 


Rohmeder W. Argentinien, eine landeskundliche Einfiihrung. 216 SS. in 4°. 
Mit 135 Bildern und 2 Karten. BEUTELSPACHER, Buenos Aires 1937. 
Preis: Leinen RM 6.50. 


Das gut ausgestattete Buch enthalt zwei groBe Abschnitte: Allgemeine Grundztige 
des Landes und die argentinischen Landschaftsraume. Im ersten Teil wird das Land 
als Ganzheit geschildert, ,,gesehen in seiner erdkundlichen, geschichtlichen, staatlichen 
und geistigen Eigenart“, im zweiten kommen die natiirlichen, groBen Raumabschnitte des 
Landes zur anschaulichen Darstellung. ,,Das Ganze ist gegriindet auf eigene, durch zehn- 
jahriges Leben und Reisen im Lande erworbene Anschauung.“ Die Statistik liefert iiberall 
ein wertvolles Hilfsmittel zur tieferen Durchdringung des Inhaltes. Im Bildmaterial sind 
wenig bekannte Teile des Landes bevorzugt. Ein gutes Sach- und Personenregister er- 


leichtert dem Leser die Beniitzung des Inhaltes wesentlich. 
Dam. KREICHGAUER. 


Shapiro Harry L. The Heritage of the Bounty. The story of Pitcairn through 
six generations. XV + 329 pp. in 8° with plates. Publishers: Simon & 
ScuusTeR. New York 1936. Price: $ 3.—. 

Auf der Pitcairn-Insel im Stillen Ozean leben die Nachkommen von neun englischen 


Matrosen (Meuterern des Schiffes Bounty) und ihren Frauen aus Tahiti. Dieser einzig- 
artige Fall einer anglo-polynesischen Rassen- und Kulturmischung hat das wissenschaft- 
liche Interesse SHAPIRO'S gefunden, der nun in dem vorliegenden Buch das Resultat 
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eines langjahrigen Studiums und die Ergebnisse und Erlebnisse eines Besuches der 


Insel vorlegt. : ae 
Der erste Teil bringt eine Milieuschilderung (My First Day on Pitcairn); es folgt 


im zweiten Teil die Geschichte der Inselbewohner. Die Darlegung der kulturellen und 
rassischen Verhaltnisse (dritter und vierter Teil) verdient wohl am meisten Beachtung, 
da in diesem Falle die Bedingungen und der Verlauf einer Mischung selten klar liegen. 
Der Verfasser unterscheidet im jetzigen Kulturbild Elemente englischen und tahitischen 
Ursprungs und solche, die neu entstanden sind. Bei letzteren handelt es sich vielfach 
um Modifikationen der ersten beiden Arten, die durch die Umwelt bedingt waren, z. B. 
beim Haus- und Bootsbau, wo das Material fir europdische Konstruktionen fehlte und 
anderweitig ersetzt werden muBte. Unter den aufgezahiten Kulturelementen (nicht nur 
der materiellen Kultur) sind 17 tahitischen, 12 englischen und 8 einheimischen Ursprungs. 
Das Uberwiegen der tahitischen Elemente erklart Suaprro durch die groBere Einfachheit 
der Kultur von Tahiti, die mehr als die hochspezialisierte englische zu der neuen Umwelt 
paBte. Nun entscheidet ja sicher nicht das zahlenmaBige Ubergewicht, sondern die Be- 
deutung der Kulturfaktoren, und unter dieser Riicksicht scheint doch die europdische 
Kultur sich an: den entscheidenden Punkten durchgesetzt zu haben, — Ein letzter Teil 
des Buches bringt Tagebuchnotizen, die das Leben einfangen, wie es sich abspielt im 
Gegensatz zu den statistischen Ausfiihrungen des biologischen Teiles. 

Die Bedeutung des Buches liegt wohl darin, da® hier der Verlauf einer Kultur- 
entwicklung im Kleinen dargestellt wird, wie er sich vielleicht im GroBen der Mensch- 
heitsentwicklung abgespielt haben mag. ARNOLD BURGMANN. 


Augustin Reinhard. Durch Mandschukuo. Abenteuerliche Erlebnisse im Lande 
des Opiums. 150 SS. in 8°. Mit einer Ubersichtskarte und mehreren 
Bildern. Reichenberg 1936. Sudetendeutscher Verlag Franz Kraus. 
Preis: geb. Ké 36.—, brosch. Ké 28.—. 


Eine des Mordes verdachtige Dame wird vom Verfasser gesucht und schlieBlich 
als Lama verkleidet in dem Kloster Siirgéggen entdeckt. Was er auf der Reise an Aben- 
teuern erlebt in der Begegnung mit den Geistern, Menschen und Tieren der Taiga, schil- 
dert er anschaulich und fesselnd in diesem Biichlein. Der Ethnologe wiirde es begriiBen, 
wenn AuGusTIN seine reichen Erfahrungen und Beobachtungen einmal in einer wissen- 
schaftlichen Publikation mitteilte, nachdem er nun schon zum zweitenmal vor die breitere 
Offentlichkeit getreten ist (s. ,,Anthropos“ XXX [1935], S. 265). 

ARNOLD BURGMANN. 


Die Griindung des christlich-deutschen K6énigtums und christlich-deutscher 
Kultur zur Zeit der Sachsenkaiser. Veréffentlichung des Institutes fiir 
neuzeitliche Volksbildungsarbeit. Herausgeber HEINRICH Raskop. XI + 
224 SS. in 8°. Matrnias-GRUNEWALD-Verlag. Mainz 1936. Preis: geh. 
RM 4.20, Leinenband RM 5.50. 


Die Ansicht des Herausgebers, dieses schon im Jahre 1875 anonym erschienene 
wahrscheinlich vom Dogmatiker ScHEEBEN verfaBte Buch vermoéchte im heutigen Streite 
um den Anteil des katholischen Wesens an der deutschen Selbstverwirklichung Niitzliches 
beizutragen, erweist sich als wohlberechtigt. Zwar driickt es den Wert derestidie daB 
alles gewissermaBen aus zweiter Hand gearbeitet ist, und zwar naliptenchtichense! 
GIESEPRECHT. Bei manchen der mitunter iiberraschenden und bedeutsamen Einzeldaten 
die dargeboten werden, vermiBt man auBerdem sehr die leider ganz unterbliebenen ine 
direkten und direkten Quellennachweise. Auch die von ScHuLTE besorgten Anmerkungen 
versagen in dieser Hinsicht, so gehaltvoll und gut ausgewahlt sie auch sonst sein tee 
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Doch besteht daneben das unleugbare Verdienst, daB das Gesamtbild zweifellos’ richtig 
gesehen ist und plastisch heraustritt. Weil das Buch den christlichen und den deutschen 
Geist in der Periode ihrer fruchbarsten Vermahlung zeigt, muB es von der Warte des 
Tageskampfes aus als eine héchst dankenswerte Leistung anerkannt werden. 


Artois CLoss — Graz. 


Schramm Percy Ernst. Geschichte des englischen Kénigtums im Lichte der 


Kronung. XVI + 301 SS. in 8°. Weimar 1937. Verlag HERMANN BOHLAU’s 
Nachfolger. Preis: brosch. RM 16.—. 


Das Buch des Gottinger Historikers ist erschienen zu einer Zeit, da die ganze Welt 
im Banne der englischen Krénungsfeierlichkeiten stand. Doch will es darum nicht als 
bloBe Gelegenheitsschrift gewertet werden. Unter Zuhilfenahme eines auBerordentlich 
reichen Quellenmaterials geht der Autor in seiner tiefschiirfenden Studie den Problemen 
nach, die durch das englische Kénigtum der Wissenschaft aufgegeben werden. Wdhrend 
die altere Schule der englischen Verfassungshistoriker im englischen Konigtum mehr ein 
Fortwirken germanischer Einrichtungen sah, neuere Forscher aber das herausstellten, 
was England mit dem mittelalterlichen Frankreich verbindet, zeigt der Autor, daB beide 
Betrachtungsweisen nebeneinander und dazu noch andere ihr Recht haben. ,,Das Ger- 
manentum, das Christentum, das karolingische und das ottonische Kénigtum — das sind 
die Faktoren, die die angelsachsische Herrscherweihe bestimmt haben“ (S. 13). ,,England 
laBt sich — wenigstens in bezug auf die Krénung und was mit ihr zusammenhangt — 
weder als eine letzte Insel des Germanentums noch als AuBenbastion Westeuropas ver- 
stehen, sondern nur als England“ (S, XIll). ANDREAS KUTSCHKI. 


Easum Chester Verne. Carl Schurz. Vom deutschen Einwanderer zum ame- 
rikanischen Staatsmann. (Die deutsche Leistung in der Welt. Heraus- 
gegeben von der Deutschen Akademie Miinchen und dem Deutschen 
Ausland-Institut Stuttgart. Band I.) XI + 219 SS. in 8°. Weimar 1937. 
Verlag HERMANN BouLau’s Nachf. Preis: Inland geb. RM 5.50, brosch. 
RM 4.—; Ausland geb. RM 4.13, brosch. RM 3.—. 


Dieses Buch iiber CArt Scuurz ist der erste Band der Biicherreihe ,,Die deutsche 
Leistung in der Welt“. Die Bande dieser Serie wollen dem deutschen Volke die Kenntnis 
der Leistungen seiner ausgewanderten Séhne vermitteln, sie wollen Wesen und Weite 
deutschen Schaffens in aller Welt wieder lebendig ins BewuBtsein stellen und dadurch den 
vitalen Kraften des deutschen Volkstums einen neuen Auftrieb geben. In diesem Werke legt 
die Deutsche Akademie Miinchen die deutsche Ubertragung der umgearbeiteten Fassung 
des bei der ,,University of Chicago Press“ 1929 unter dem Titel: ,,The Americanization of 
CarL ScHurz“ erschienenen Buches aus der berufenen Feder eines amerikanischen 
Historikers dem deutschen Volke vor. Unter den Mannern nichtangelsachsischer Herkunft, 
die in die politische und geistige Entwicklung der Vereinigten Staaten bestimmend ein- 
gegriffen haben, ist der Deutschamerikaner CARL Scuurz einer der bedeutendsten. Pro- 
fessor Cu. V. Easum zeigt die Bedeutung des deutschen Auswanderers CARL SCHURZ 
fiir die Nordamerikanische Union, schildert seine Persénlichkeit, seine deutsche Ehrlichkeit, 
Zuverlassigkeit und Energie. Die Bedeutung des Buches wird erhoht durch die Tatsache, 
daB es ein Anglo-Amerikaner ist, der den Nachweis fiihrt, daB ein Deutscher in der groBen 
Krise des amerikanischen Staates richtunggebend hervorgetreten ist, und zwar ein 
Deutscher, der bei aller Vorliebe fiir seine Wahlheimat doch immer ein warmer Freund 
seines Vaterlandes geblieben ist. ANDREAS KUTSCHKI. 
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logy. An Interpretation 
Brennan Robert Edward, O. P., Ph. D. General Psycho gy 
of the Science of Mind based on Thomas Aquinas. XXXVII + 509 pp. 


in 8°. New York 1937. The MACMILLAN Company. 

This work is just what the title indicates: a fairly comprehensive exposition of 
psychological facts according to the metaphysical principals of the Schoolmen, again 
coming into their own. The author proposes the status quo at the beginning the question 
under consideration, summarily indicates the modern theories on the matter, briefly refutes 
them, and then proposes the solution of the School. For one at home in the branch this 
book offers a welcome summary of the New-Scholastic Psychology in the vernacular. 
It is written so that also the beginner may read and understand without great difficulty. 
The lengthy preface by Rupotr Atters, M. D., professor at the University of Vienna, 
speaks well in favour of the book. L. Mack. 


Der Wert des Leibes in Antike, Christentum und Anthropologie der Gegenwart. 
Beitrage von J. BERNHART, J. SCHROTELER, J. TERNUS, H. MUCKERMANN. 
130 SS. in 8°. Verlag Anton Pustet, Salzburg-Leipzig 19306. 


In der heutigen Zeit tut eine ideenhafte Besinnung auf den Leib des Menschen 
4uBerst not. Der Leib droht zum G6tzen der Zeit zu werden, hinter dem die Seele zuriick- 
stehen mu, wenn man ihr Dasein und ihre geistige Wesenheit tiberhaupt noch anerkennt. 
Ubersteigerte Leibverherrlichung fiihrt immer zur Leugnung der Seele. Dem Leibe, als 
dem hervorragendsten Teile der materiell-sichtbaren Schépfung, gebiihrt ein hoher Rang 
im Kosmos, Den Menschenleib an seinem richtigen Platze sehen zu lernen, dient das vor- 
liegende Buch bestbekannter Autoren. Das Buch wehrt einer unrichtigen Berufung auf 
die Ansichten der Alten iiber den Leib und stellt die religids-sittliche Bewertung des 
Leibes, seiner Pflege und Kultur, wie das Christentum sie bietet, ins rechte Licht. Die 
moderne Problematik wird gut umrissen. Hie und da wiirde man dem Buche eine leichter 
verstandliche Sprache wiinschen, eine Ausstellung, die den inhaltlichen Wert des Buches 
in keiner Weise beanstanden soll. PETER SCHMITZz. 
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Berichtigungen. 


Die Uberschrift des Artikels von GaprieL Kitr auf Seite 75 dieses Jahrganges 
muB heiBen: Quelques Coutumes des Goun (Dahomey). Vgl. Anmerkung auf Seite 419. 

Der Verfasser des Analectum auf Seite 283—287 dieses Jahrganges ist nicht 
PauL Hazoume, sondern Gapriet Kirt. Vgl. Anmerkung auf Seite 978. 

Der Verfasser des Artikels ,,Some notes on the economic and agricultural life of 
a little known tribe on the eastern frontier of India“ auf Seite 440 dieses Jahrganges heiBt 
nicht JARAK CHANDRA Das, sondern Tarak CHANDRA Das. 
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gegeben von Univ.-Prof. Dr. Georg Schreiber. Druck u. Verlag L. Schwann, Diissel- 
dorf 1937. 

Kroeber A. L.: ,,Cafiete Valley.“ Archaeological Explorations in Peru, Part IV. Field 
Museum of Natural History. Vol. Il, No. 4. Chicago 1937. 

Kurtz Edith: ,,Heilzauber der Letten in Wort und Tat.“ I. Allgemeines Siechtum magischen 
Ursprungs. Innere Krankheiten. Veréffentlichungen der volkskundlichen Forschungs- 
stelle am Herderinstitut zu Riga. Band V. Druck u, Verlag der A.-G._,,Ernst 
Plates“, Riga 1937. 

Lehmann-Nitsche Robert: ,Das Sternbild des Kinnbackens in Vorderasien und Siid- 
amerika.“ S-A. aus dem Tagungsbericht der Gesellschaft fiir Volkerkunde. 
2. Tagung 1936 in Leipzig. 

— — ,Die Kartothek ethnologischer Zeitungsartikel im Berliner Museum fiir V6lker- 
kunde.“ S.-A. aus dem Tagungsbericht der Gesellschaft fiir Vélkerkunde. 2. Tagung 
1936 in Leipzig. 

— — ,Die sprachliche Stellung der Choropi (Gran Chaco).“ S.A. aus der Zeit- 
schrift fiir Ethnologie, 68. Jahrgang. 

— — ,Finzelheiten zur Entdeckungs- und Kulturgeschichte des dstlichen Siidamerika.“ 
|. Der erste Weizenbau (1527). S.-A. aus ,,lbero-amerikanisches Archiv“, XI/1 
(1937). Ferd. Diimmlers Verlag, Berlin und Bonn. 

— Konig Midas hat Eselsohren.“ Ein kostiimgeschichtlicher Erklarungsversuch. S.-A. 
aus der Zeitschrift fiir Ethnologie. 68, Jahrgang. 

Lehmann F. Rudolf: ,,Die Adoption bei schriftlosen Vélkern“. S.-A. aus dem Tagungs- 
bericht der Gesellschaft fiir Vélkerkunde. 2. Tagung 1936 in Leipzig. 

Lindner Kurt: Die Jagd der Vorzeit.“ Geschichte des deutschen Weidwerks. !. Walter 

‘ de Gruyter & Co., Berlin und Leipzig 1937. 

Lindblom K. G.:,,Spears and Staffs with two or more Points, in Africa.“ Statens Etno- 
grafiska Museum. (The Etnographical Museum of Sweden, Stockholm.) Smarre 
Meddelanden No. 14. Stockholm 1937. 

Jlopakunannase Ac.: ,Hmkuaa Kaptana B Mepsow Uetpepta XVIII Cr oe - 
menace PR cra stad I RATS 2 ersten Viertel des Neate ee) 

mua Hayk CCCP. Hayyuo- ii : 
hea a: Me wees. Thee foes ao eats WUucrutyt Kasrasopeqenua 

Lukas as nf pe the Kanuri Language. Grammar and Vocabulary. Published 
or the International Institute of African L 
cents Press, London, New York, Toronto 1037 & Cultures. Fe alsa 

— | Zentralsudanische Studien.‘ Hansische Universitat, Abhan i 
der Auslandskunde. Band 45, Reihe B. Volkerkunde tIiBee ReLIe MeRSMachen. 
Band 24. Friederichsen, de Gruyter & Co., Hamburg 1937 mak 

Maarschalkerweerd Pankratius: Uber die Akkomodation der Franziskanermissionare an 

cinhieimische Sprachen und Gebrauche in Mexiko im 16. Jahrhundert.“ 
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Macbridge J. Francis: ,,Flora of Peru.“ Part II, No.2. Field Museum of Natural History, 
Botanical Series. Vol. XIII. Publication 379. Chicago, U. S. A., 1937. 
Marouzeau J.: ,,Lexique de la Terminologie Linguistique.“ Paul Geuthner, Paris 1933. 


Meyer J. J.: ,,Trilogie altindischer Machte und Feste der Vegetation.“ Ein Beitrag zur 
vergleichenden Religions- und Kulturgeschichte, Fest- und Volkskunde. Max 
Niehans Verlag, Ziirich-——Leipzig 1937, 

Milke Wilhelm: ,,Die historische Richtung in der Voélkerkunde.“ S.-A. aus Schmollers 
Jahrbuch fiir Gesetzgebung, Verwaltung und Volkswirtschaft im Deutschen 
Reiche. LXI, 4. 

Mullie Jos.: ,,.The Structural Principles of the Chinese Language.“ An Introduction to 
the Spoken Language. (Northern Pekingese Dialect.) Vol. If and III. Translated 
from the Flemish by A. Omer Versichel. Linguistische Bibliothek ,,Anthropos“, 
Bd. V u. VI. Pei-t’ang Lazarist Press, Pei-p’ing 1937. 

Nalder L. F.: ,,A Tribal Survey of Mongalla Province.“ By Members of the Province Staff 
and of the Church Missionary Society, Published for the International Institute of 
African Languages and Cultures by the Oxford University Press, London, New 
York, Toronto 1937. Humphrey Milford, London. 

Nevermann H.: ,,Altes und Neues in der heutigen Kultur der Gesellschafts-Inseln.“ S.-A. 
aus Ethnologischer Anzeiger. Bd. IV, Heft 3, 1937. 


Offe Hans: ,,Carl Mauch.“ Leben und Werk des Afrikaforschers. Zu Carl Mauchs 
100. Geburtstag herausgegeben vom Wiirtt. Verein fiir Handelsgeographie E. V. 
Stuttgart 1937. 

Olson Ronald L.: ,,The Quinault Indians.“ University of Washington Publications in 
Anthropology. Vol. 6, No, 1. Washington 1936. 

O’Neale Lila M.: ,,Textiles of the Early Nazca Period.“ Archaeological Explorations in 
Peru. Part III. Field Museum of Natural History. Vol. Il, No. 3. Chicago, 
UWS: AS 1937: 

Osgood Wilfred H.: ,.New and imperfectly known small mammals from Africa.“ S.-A. 
aus Zoological Series of Field Museum of Natural History, Vol. XX, No. 21. 
Chicago 1936. 

Pardal Ramon: ,,Medicina Aborigen Americana.“ Humanior, Seccién C, Tome III. Jose 
Anesi, Buenos Aires 1937. 

Plischke Hans: ,,Johann Friedrich Blumenbachs EinfluB auf die Entdeckungsreisenden 
seiner Zeit.“ Abhandlungen der Gesellschaft der Wissenschaften zu Gottingen. 
Philologisch-Historische Klasse. Dritte Folge. No. 20. Vandenhoeck & Ruprecht, 
G6ttingen 1937. 

TlonuesktTos M. A.: ,Esponeiickue MytremectsenHuxu XIII—XVIII pp. no KapKaay.“ 
(Polievktov M. A.: ,Europdische Reisende im 13. bis 18. Jahrhundert im Kau- 
kasus.“) Axagemua Hayx CCCP. Hayuno-Uccnenosatenpcxuh Muctutyt KapKaso- 
Benennua umeun Axapemuxa H. A. Mappa. Tadbanc 1935. 

PreuB Konrad Theodor und Mengin Ernst: ,,Die mexikanische Bilderhandschrift Historia 
Tolteca-Chichimeca.“ BaeBler-Archiv. Beiheft IX. Teil I: Die Bilderschrift nebst 
Ubersetzung. Dietrich Reimer (Andrews & Steiner), Berlin 1937. 

Pudor Heinrich: ,,.Die Entstehung der Sprache.“ 14, Lieferung. Dr.-Heinrich-Pudor-Verlag, 
Leipzi 

— ‘Die a bhiank beginnt meine Sprachgesetze anzuerkennen, Schwimmende Inseln 
und festgewachsene Inseln. Alt-Athen.“ Verlag Dr. Heinrich Pudor, Leipzig 1937. 

— — ,,Weitere Bestatigungen der Pudor’schen Sprachgesetze.“ Verlag Dr. Heinrich 
Pudor, Leipzig 1937. ; 

Requien Marcel: ,,Le Probléme de la Population au Japon.“ Bulletin de la Maison Franco- 
Japonaise. Tome VI/3, 1934. Paul Geuthner, Paris. — Mitsukoshi Ltd.-Book 
Dept., Tokyo. : 

Richmond Sir Paimer: ,,The Bornu Sahara and Sudan.“ John Murray, London 1936. 

Rode Paul: ,,Les Primates de |’Afrique.“ Publications du Comité d’Etudes Historiques et 
€ Antifiques de l’Afrique Occidentale Francaise. Série B, No.2. Librairie Larose, 
Paz3'1937. 

Romero Emilio: ,,Historia Economica y Financiera del Peru.“ Antiguo Peru y Virreynato. 
Imp. Torres Aguiree, Lima-Peru 1937. 

Riische Franz: ,,Blut und Geist.“ Ferdinand Schéningh, Paderborn 1937. 

Sachse Herbert: ,,Die Verluste des ungarlindischen Deutschtums im Spiegel der Statistik.“ 
Verlag Grenze und Ausland, Berlin 1937. 

Sanielevici Henry: ,,Les génératrices, les origines et la classification des races humaines.” 
Librairie Emilie Nourry, Paris. 
Schmidt R. R.: ,,Jungsteinzeit-Siedlungen im Federseemoor.“ ill. Lieferung. Ferdinand- 

Enke-Verlag, Stuttgart 1937. 
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: ; ai i f den 4ltesten: 
i i : Eigentum in den Urkulturen. Das Eigentum au 
salaries aeepe Niro si A Band I. Verlag der Aschendorff’schen Verlagsbuchhandlung,. 
Mii in Westfalen 1937. aiid 
Rete a Studie iiber die empirischen Grundlagen des Baube seenoe sea we 
mitiven.“ Eine grundsatzliche Untersuchung, Sehr She wpe, Hee 
iib indungszaubers in Mikronesien und dargestellt unter 
Boat tieapitee ae Eingebornen, Studie zur Volkerkunde, Band 13. In Kom- 
missionsverlag bei Jordan & Gramberg, Leipzig pear 4 ¢ cle AS 
i ; ie Sakrallandschaft des Abendlandes.“ Mit besonderer berucksich- 
ee sete a Rhein und Donau. ,,Mitteilungen des Deutschen Instituts fiir 
Volkskunde.“ 2. Heft. L. Schwann, Diisseldorf 1937. hoes soo e ae 
i h: ,,An Eight-Hundred Year Old Book of Indian Medicine and Formulas. 
Bee anainted lie the Original Very Old Hindi into Gujarati Character and Thence: 
into English. Luzac & Co., London 1937. j : ‘ . _ 
Soustelle Jacques: ,,La Famille Otomi-Pame du Mexique Central.“ Universite de Paris. 
Travaux et Mémoires de 1’Institut Seah Sipe peccoemiae dee year or ecen 
Spearpoint F.: ,,The African Native and the odesian Copper Mines. u . 
Z ite , Journal of the Royal African Society.“ July 1937. Vol. XXXVI, No. CXLIV. 
Stahl Giinther: ,,Die Zigarre.“ Eine kulturhistorische Betrachtung. S.-A. aus »Der 
Tabak“ Iii, 1937. 4 F :- 7 
— — ,,Urspriingliches von der Zigarre.“ S-A. aus ,,Schweiz. Archiv fiir Volkskunde. 
Band XXXII (1932). : i 
Stebbing E. P.: ,,The Threat of the Sahara.“ Journal of the Royal African Society. Extra 
Supplement. 25th May 1937. lag ean 
Streit Robert und Dindinger Johannes: ,,Bibliotheka Missionum.“ IX. Band. Missionsliteratur 
der Philippinen 1800—1909. Verlag: Franziskus-Xaverius-Missionsverein, Zentrale 
in Aachen 1937. ; 
Struyf Ivon: ,,Les Bakongo dans leurs légendes.“ Institut Royal Colonial Belge. Tome VII, 
fasc. 1. Librairie Falk fils, Bruxelles 1936. 


Strzygowski J.: ,,Diire und der nordische Schicksalshain.“ Eine Einfiihrung in vergessene 
Bedeutungsvorsteliungen. Carl Winter’s Universitatsbuchhandlung, Heidelberg 1937. 

Szabolcsi Bence: ,,Die Verbdreitung der Pentatonie und ihre Bedeutung fiir die Kultur- 
geschichte.“ S.-A. aus ,,Ethnographia-Népélet“ 1937. (XLVII.) Budapest 1937. 

Talasi Istvan: ,,A Kiskunsag Népi Allattartasa.“ Néprajzi Fiizetek, 6. Budapest 1936. 

Thilenius G.: ,,Ergebnisse der Siidsee-Expedition 1908—1910.“ II. Ethnographie: B. Mikro- 
nesien. Band 10. Dr, Augustin Kramer und Dr. Hans Damm: Zentralkarolinen. 
I. Hatbband: Lamotrek-Gruppe — Oleai-Feis. Von Dr. Augustin Kramer. Ham-— 
burgische Wissenschaftliche Stiftung und Deutsche Forschungsgemeinschaft- 
Friederichsen, de Gruyter & Co., Hamburg 1937. 

Thurnwald Hilde: ,,Menschen der Siidsee.“ Charaktere und Schicksale, Ermittelt bei einer: 
Forschungsreise in Buin auf Bougainville, Salomo-Archipel. Ferdinand Enke, Stutt- 
gart 1937. 

Fhurnwald Richard C.: ,,Entwicklung und Fortschritt im Lichte der Vdélkerkunde.“ 
Travaux du IXe Congrés International de Philosophie (Congrés Descartes) Paris, 
1—6 Aofit 1937. Hermann & Cie, Paris. 

Tress Robert van: ,,House Plants.“ Botany. Leaflet 20. Field Museum of Natural History, 
Chicago 1937. 

Vanneste M.: ,,.De benamingen der familie-betrekkingen bij de Alur.“ S 
Ottober 1936. Brussel. 

Vanoverbergh Morice: Some undescribed Languages of Luzon.“ Comité International 
Permanent de Linguistes. Publications de la Commission d’Enquéte Linguistique.. 
Ill. Dekker & van de Vegt N. V. Nijmegen 1937. 

Veit ae reyehe Ta enti in sche des 18. Jahrhunderts und die deutsche 

irche.“ Ein Zeitbild aus der deutschen Geistesgeschichte. K issi 

WEE Bacher a Ksie een geschichte ommissionsverlag 

Viller Marcel, Cavallera F. et de Guibert J.: ,,Dictionnaire de Spiritualite.“ Fascicule VII. 
Cabasilas. — Cassien. Gabriel Beauchesne et ses fils, Paris 1937. 

Vincent Albert: ,,.La Religion des Judéo-Araméens d’Elé hantine.“ Librairi i i 
Pauls GeutiieP Pisin aay. J phantine.“ Librairie Orientaliste, 

Walde-Waldegg Hermann von: Preliminary Report on the Expediti i 

bene » pedition to San Augustin 

(Colombia). June-November 1936. Part I. Anthropological Series of the Baeiiad 
College Graduate School. Vol. Il, No. 1, Serial No. 5. Boston College Press. Univer- 
sity Heights. Chestnut Hill, Massachusetts 1937. 


Walk L.: ,,Lebensbaum — Kreuzesbaum.“ S.-A. aus ,,Kirchenk ¢ 
1937. Verlag R. M. Rohrer, Baden bei Wien,” me teh i 


-A. aus ,,Congo“ 
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Ward Ida C.: ,,Practical Suggestions for the Learning of an African Language in the Field.“ 
International Institute of African Languages and Cultures. Memorandum XIV. 
London 1937. 

Watkins Mark Hanna: ,,A Grammar of Chichewa.“ A Bantu Language of British Central 
Africa. Language Dissertations, No. 24. April-June 1937. Linguistic Society of 
America. University of Pennsylvania, Philadelphia 1937. 

Wavrin Marquis de: ,,Mceurs et Coutumes des Indiens Sauvages de l’Amerique du Sud.“ 
Payot, Paris 1937. 

Weigner Karel: ,,Die Gleichwertigkeit der europaischen Rassen und die Wege zu ihrer 
Vervollkommnung.“ Verlag der Tschechischen Akademie der Wissenschaften und 
Kiinste in Prag 1935. In Generalkommission Verlag Orbis A.-G., Prag. 

Williams Joseph J.: ,,Africa’s God.“ V. Congo and Angola. Anthropological Series of the 
Boston College Graduate School. Vol. Il, No. 2, Serial 6, Boston College Press, 
University Heights, Chestnut Hill, Massachusetts 1937. 

Williams Llewelyn: ,,Woods of Nordeastern Peru.“ Field Museum of Natural History, 
Botanical Series. Volume XV. Publication 377, Chicago, U.S. A., 1936. 

Williamson Robert W.: ,,Religion and Organization in Central Polynesia.“ At the Uni- 
versity Press, Cambridge 1937. 

Wils J.: ,,Die Entwicklung des kuschitischen Kasussystems.“ S.-A. aus Mélanges de 


Linguistique et de Philologie. Offerts a Jacq. van Ginneken. Librairie C. Klinck- 
sieck, Paris 1937. 


B3onotapes A. M.: ,K Bonpocy o Iponcxoxpenau OckHMOCOB.“ (Zolotarev A. M.: ,Zu 
der Frage nach der Herkunft der Eskimos.) S.-A. aus »AnTpononornueckui YKyp- 
nan“ (Anthropoiogisches Journal), 1937, Nr. 1. 

— — ,®puu Fpe6uep.“ (Zolotarev A. M.: Fritz Graebner.“) S.-A. aus ,,CopeTcKaa 
Oruorpadusa*. 1936. 
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Zeitschriftenschau. — Revue des Revues. 


Acta Archaeologica (Kgbenhavn). VII/2—3. 1937. 


rondsted Johannes, Danish Inhumation Graves of the Viking Age. A Survey. — 
Glob ne “s a danisches Krummschwert aus der Bronzezeit. — Nordenfalk Carl, Bei- 
trage zur Geschichte der turonischen Buchmalerei. —- Riis Jorgen, Greek and Roman 
Architectural Fragments in the Danish National Museum, — Steensberg Axel, North 
West European Plough-types of Prehistoric Times and the Middle Ages. — Archaeological 
Investigations. and Finds in the Scandinavian Countries in the Year 1935. A Summary. 


Africa (London). X/3. 1937. 


Grosby K. H., Polygamy in Mende Country. — Hunter Monica, An African 
Christian Morality. — Von Werder Peter, Herrschaft und Gemeinschaft im Westsudan. — 
Kenyatta Jomo, Kikuyu Religion, Ancestor-Worship, and Sacrifical Practices. — Grébert 


F. et Keller J., La Famille Galoase et son Evolution Désirée par la Jeunesse. — Herskowitz 
Melville J., A Note on ,,.Woman Marriage“ in Dahomey. — Butcher H. L. M., Four 
Edo Fables. 


American Anthropologist (New Haven). XXXIX/3. 1937. 


Collins Henry B., Culture Migrations and Contacts in the Bering Sea Region. — 
Uhlenbeck C. C., The indogermanic Mother Language and Mother Tribes Complex. — 
Goodwin Grenville, The Characteristics and Function of Clan in a Southern Athapascan 
Culture. — Rodnick David, Political Structure and Status among the Assiniboine Indians. — 
Devereux George, Mohave Sou! Concepts. — Tax Sol, The Municipios of the Midwestern 
Highlands of Guatemala. — Voegelin Erminie W., Suicide in Northeastern California. — 
Field Henry and Prostov Eugene, Archeology in the Soviet Union. — Kennard E. A., Hopi 
Reactions to Death. — Wieschhoff Heinz, Names and Naming Customs among the Ma- 
shona in Southern Rhodesia. — Hawley Florence M., Pueblo Social Organization as a Lead 
to Pueblo History. 


A Néprajzi Muzeum Ertesitéje (Anzeiger des Ethnographischen Museums) 
(Budapest). XXIX/1—2. 1937. 


Kovacs L., Die ungarischen Pfliige des Ethnographischen Museums zu Budapest, — 
Gunda B., Volkswirtschaft im Boldvetal. — Batky Zs., Sprachlich-sachliche Erérterun- 
gen. — Fel E., Die Tracht in Tura. — Palotay G., Tiirkische Nachklange in der Leinen- 
stickerei von Kalotaszeg. — Vajkai-Wagenhuber A., Bauten des slowakischen Volkes 
in der Umgebung von Budapest. — Szabé K., Die Fischerei-Sammlung des Kecskeméter 
Museums. — Kiss L., Sachgiiter im José-Museum zu Nyiregyhaza (Kom. Szabolcs). — 
Gonyey S., Die Fischgabelsammiung des Ethnographischen Museums in Budapest. — 
Batky Zs., Die Geschichte der ungarischen Kiiche. 


Anthropologischer Anzeiger (Stuttgart). XIV/1. 1937. 


Weidenreich Franz, Bericht iiber. die neuen Schadelfunde von Sinanthropu ki 

: oy { Ss peki- 

nensis. — Ehrhart Sophie, Skopzen in der Dobrudscha. Kurzer Bericht iiber siete Mal 
sungen und eine Abformung. — Obermaier Hugo, Ein diluviales Kriegerbild. 
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Antiquity (Gloucester). XI. 1937. 


42: Curwen E. Cecil, Querns. — Tallgren A. M., The Method of Prehistoric Archaeo- 
logy. — Hatt Gudmund, Dwelling-houses in Jutland in the Iron Age. — Scharff Alexander, 
Egyptian Portrait-Sculpture. — Daniel Glyn, The ,,Dolmens“ of Southern Britain. — 
Manufacture of Gun-flints. — Prehistoric Soldering and Welding. — Cave-life in Britain. — 
The Megalithic site of Burj Hama. — Iron-smelting with Lake- and Bog-lIron Ores. — 
Early Iron-smelting in Egypt, — Causewayed Earthwork in West Kent. — Goats from Ur 
and Kish. — The Pyramids of Meroé in a Japanese Colour-print. — 43: Hooke S. H., 
The Early History of Writing. — Kendrick T. D., The Horn of Ulph. — Angus W, S., The 
Battlefield of Brunanburth. — Phillips C. W., Some Stone Monuments, — Filov B., The 
Bee-hive Tombs of Mezek. — Gallop Rodney, The Mexican Indian Flying Game. — 
Curle A. T., The Ruined Towns of Somaliland. — Mallowan M. E. L., The Syrian City 
of Til-Barsib. — Curle A. T., Carved Stones, British Somaliland. 


Archiy fiir Anthropologie (Braunschweig). XXIV/1. 1937. 


Shirokogoroff S. M., Ethnographie und Ethnologie. Zur Lage der modernen Vo!ker- 
kunde. — Pilhofer G., Felszeichnungen im ehemals deutschen Teil von Neuguinea. — 
Vicedom G. F., Ein neuentdecktes Volk in Neuguinea. Vélkerkundliche Beobachtungen an 
der Bevilkerung des Hagen-Berges im ehemals deutschen Teil von Neuguinea. — Lehner 
Stephan, Zur Psychologie des Melanesierstammes der Bukawac (Deutsch-Neuguinea, 
Hiiongolf-Nordkiiste). — Peekel Gerhard, Uber das Wesen der Tubuanmaske von Neu- 
pommern. 


Archiv fiir Religionswissenschaft (Leipzig—Berlin). XXXIV/1—2. 1937. 


Behn Friedrich, Die nordischen Felsbilder. — Clemen Carl, Die Bedeutung anderer 
Religionen fiir die altnordische Religionsgeschichte. — Merkel R. F., Anfange der Erfor- 
schung germanischer Religion. — Pfister Friedrich, Herakles und Christus. — Von Schoene- 
beck Hans, Altchristliche Grabdenkmaler und antike Grabgebrauclte in Rom. — Hauer 
J. W., Religion und Rasse. — Pfister Friedrich, Probleme der religidsen Volkskunde. 


Archiv Orientalni (Praha). [X/1—2. 1937. 


Lexa Frantisek, Les participes indéclinables dans la langue ancienne égyptienne If. 
_—— Zakharov A. A., Sur la question du mazdéisme et bouddhisme dans le Kazakhstan, — 
Materials for the Corpus Sigillorum Asiae Anterioris Antiquae. — Gordon C. H., Aramaic 
and Mandaic Magical Bowls. — Hazmukova V., Miscellaneous Coptic Prayers. — Grtine- 
baum G. v., Begriff und Aufgaben der arabischen Literaturwissenschaft. — Jahn K., Vom 
friihislamischen Briefwesen, Studien zur islamischen Epistolographie der ersten drei Jahr- 
hunderte der Higra auf Grund der arabischen Papyri. — Petersen W., Zur hethitischen 
Etymologie. — Katre S. M., Sanskrit sriphala and ,,divine fruit“. — Hrozny B., Inscriptions 
»hittites“-hiéroglyphiques des rois de Tuvana-Tyana. 


Bantu Studies (Johannesburg). XI/2. 1937. 


Ashton E. H., Notes on the Political and Judicial Organisation of the Tawana. — 
Kruger F., Tl6kwa Traditions. — Gluckmann Max, Mortuary Customs and the Belief in 
Survival After Death among the South-Eastern Bantu. — A Practical Orthography for 
Tswana. 


Belleten (Ankara). I/1. 1937. 


Kansu Sevket Aziz, Etude anthropologique sur quelques squelettes trouves a Alaca 
Hoyiik. — Arik Remzi Oguz, Les premiers résultats des fouilles d’Alaca-Hoyuk. 


Bijdragen tot de Taal-, Land- en Volkenkunde van Nederlandsch-Indie (s’Gra- 
venhage). XCV/1—2. 1937. 


Berg C. C., Bijdrage tot de kennis der Javaansche werkwoordsvormen. 


Bolletino della R. Societa Geografica Italiana (Roma). Serie WLP VOL sel 5=—0: 


Cumin Gustavo, Le saline istriane. — Morandini Giuseppe, La geografia degli 
Oceani Indiano e Pacifico nella recente opera di G. Schott. — Graziosi Paolo, Le pitture 
della Grotta di In Elegghi presso Gat. 
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Bulletin de la Société des Etudes Océaniennes (Papeete, Tahiti). V (No. 18).1937. 
59: Marautaaroa, Légende de Hinaraurea et de la Chenille de Papeiha (texte 
tahitien). Traduction par M. G. Lagarde. 


Bulletin de Ja Société des Océanistes (Paris). I/1. 1937. 

Montandon George, Les Races du monde océanien. — Grunevald Roland, Les in- 
dustries a faciés préhistorique en Océanie. — Guillaumin M. A., Les Régions florales 
de l’Océanie. — Exsteens Maurice, L’Industrie de pierre des Tasmaniens. 


Bulletin de PEcole Francaise d’Extréme-Orient (Hanoi). 1936. 


XXXVI/1: Coedés G., Etudes cambodgiennes. Chap. XXXI, A propos du Tchen-la 
d'eau: trois inscriptions de Cochinchine. Chap. XXXII, La plus ancienne inscription en pali 
du Cambodge. — Dalet R., Recherches archéologiques au Cambodge. — Mauger H., L Asram 
Maha Rosei. Introduction. Chapitre I, Description du monument. Chapitre II, Etude critique 
du Maha Rosei. Chapitre Ill, L’anastylose. Chapitre IV, Essai de restitution historique. — 
Buch W. J. M., La Compagnie des Indes néerlandaises et 1’Indochine. Préface, Chapitre I, 
La Compagnie des Indes Orientales. Chapitre II, Les premiéres relations avec ?Annam 
et jusqu’en 1635. Chapitre Ill, Le commerce avec lAnnam et le Tonkin, 1636—1639. 
Chapitre IV, Le Tonkin contre !’Annam, 1639 — 1651. — Colani M., Essai d’Ethnographie 
comparée. Chapitre I, Indochine-Indonésie, Chapitre Il, Tablettes divinatoires dayak. 
Chapitre III, Melanges. — Parmentier H., Notes d’archéologie indochinoise. Chapitre IX, 
Autres modifications subies par le Bayon au cours de son exécution. 


Bulletin de Institut Francais d’Archéologie Oxientale (Le Caire). XXXVI. 
1936/1937. 


Weill Raymond, Bélier du Fayoum et 21¢ nome de la Haute-Egypte. — Bauyeére B. 
et Bataille A., Une tombe gréco-romaine de Deir el Médineh: I, Description archéologique, 
par B. Bauyére; Il. Les inscriptions: deux néocores de Sérapis a Thébes, par A. Bataille. — 
— Comte du Mesnil du Buisson, Qatna, ,,ville de greniers* des Hourri-Mitanniens. 


Bulletin de Recherches Soudanaises (Koulouba). 1937. 


7—8: Follenfant M., Essai de transcription de mots maures du Hodh. 


Bulletin des Amis de l’Art Indigéne du Katanga (Elisabethville). Juillet 1937. 
__ Manoly Jorj, Les Arts traditionnels de quelques chefferies katangaises. — J. M,, 
Coiffure Muluba. — Peeraer Servais, Le Chant chez les Baluba. 


Bulletin des Juridictions Indigenes et du Droit Coutumier Congolais (Eli- 
sabethville). V. 1937. 


2: Grévisse F., Les Bayeke. — Marchal R., Le droit foncier coutumier des Bayeke 
des Balomotwa et des Banweshi. — Verbeke R. P. F., Crimes et superstitions indigénes: 
Le Bulopwe et le Kutomboka par le sang humain chez les Baluba-Shankaji. — 3: Grévisse 


F., Les Bayeke. — Gille Albert, Note sur lorganisation des Barundi. — Richards Audrey 
L., Crimes et superstitions indigenes: Un mouvement moderne pour déceler les sorciers. 
Les Bamucapis. — 4: Grévisse F., Les Bayeke. — Pages R. P. A., Le Mariage chez les 


ak ruanda. — Van Malderen A., Crimes et Superstitions Indigénes: Bwanga Bwa 
ambwe. 


Bulletin du Comité d’Etudes Historiques et Scientifiques de l’Afrique Occiden- 
tale Francaise (Paris). XIX. 1936. 


Ivanoff G., Sur quelques plantes toxiques et leur emploi thé i i 

omy , F ploi thérapeutique par les in- 
digénes du cercle des Lagunes (Céte d'Ivoire). — Lambert R., La ap minéral d’Igou- 
loulof (Colonie du Niger). — Urvoy, Essai de bibliographie des populations du Soudan 


central (Niger francais, Nord de la Nigeri i = i 
Gis Forvcrons, a Nigeria anglaise). Doumbia P. E. N., Etude du 


Bulletino di Paletnologia Italiana (Roma). 


LV;1 1935: Rellini Ugo, Sul Grimaldiano. — Cafici I.. Noterella sui picchi i 
. . . . wae . , . : % cch 
campignani di Sicilia) — Pietre simboliche siciliane. — Rellini U., La eterna “ai 
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Ostuni. ‘a Topa D., Nuove esplorazioni a Cird Superiore (Catanzaro). — Di Cicco V., 
Scavi preistorici a Tempa Cortaglia (Potenza). — Brambilla A., Sulla presunta esistenza 
della ,,Mitra Oleacea“ in una caverna preistorica ligure. — Puglisi S., Il costume nell’ eta 
danese del bronzo. 2: Laviosa Zambotti P., Origini e attinenze della ceramica palafitticola 
studiata in confronto di quella della terramara di S, Caterina (Cremona). — Barocelli 
P., Sepolcreti novaresi della prima eta del ferro: contributo alla conoscenza della 
»civilta di Golasecca“. — Graziosi P., Incisioni rupestri di Orco Feglino. — I 1936/1937: 
Rellini U., La stirpe di Neanderthal nel Lazio. — Arias P. E., Vestigia dell’ arte egeo-micenea 
in Sicilia. — Buchner G., Nota preliminare sulle ricerche preistoriche nell’ isola d’ Ischia. — 


Moretti G., Il guerriero italico e la necropoli di Capestrano. — Rellini U., Le pitture 
rupestri schematiche della Penisola Iberica, secondo gli studi di H, Breuil e l’eta meso- 
litica, — Malta e la civilta mediterranea. — | Garamanti. 


Bulletin of the School of Oriental Studies (London). IX/1. 1937. 


Giles Lionel, Dated Chinese Manuscripts in the Stein Collection. — Johnston 
Reginald F., New Light on the Chinese Empress-Dowager. — Stewart J. A., The Song of 
the Three Mons. — Turner R. L., Indo-arica. — Renou L., Adverbes sanskrits en-sat et 
base radicale *sa. — R6nnow Kasten, Ved. barhana. — Bailey H. W., Hvatanica. — 
Henning W., A List of Middle-Persian and Parthian words. — Zaehner R. C., Namak 
nipesisnih, — Burrow T., Further Kharosthi Documents from Niya. — Taqizadeh S. H., 
Some Chronological Data relating to the Sasanian Period. — Minorsky V., The Khazars 
and the Turks in the Akam al-Marjan. — Gabrieli F., Appunti su BaSSar b. Burd. — 
Ivens W. G., A Vocabulary of the Language of Longgu, Guadalcanal, Salomon Islands. — 
Bryan M. A., The ,,Archaic“ Perfect Tense in Old and Modern Swahili. 


Ciba Zeitschrift (Basel). IV. 1937. 


48: Gossen H., Das Erbe Griechenlands und die medizinische Lehre im alten 
Rom. — Der Arzt im alten Rom. — Die Heilmethoden der rémischen Arzte. — Alt- 
rémischer Heilaberglaube. — Von der Hygiene im alten Rom. — Simonett Chr., Die 
rémischen Militarspitaler in Windonissa. — 49: Gusinde Martin, Ursprung und Verbrei- 
tung des Schadelkultes. — Schadelkult in der Alten Welt, — Kopftrophaen in Amerika. — 
Skalp und Skalpieren in Nordamerika. 


‘Congo (Bruxelles). 1937. 


1/4: Weekx G., La peuplade des Ambundu (District du Kwango). — Doize R. L., 
Rapport entre les industries préehistoriques du Kasai et celles de l’Afrique du Sud. — 
Van Caeneghem R., De Bruidschatten de Verloving in de spreekwoorden der Lulua en 
Baluba-Menschen. — 5: Leplae E., La Grande forét Equatoriale Congolaise; son influence 
sur le regime des pluies; défrichements nécessaires a la_prosperite des indigenes. — 
Maeyens L., De Babvesa. (Uit den rijken verhalenschat der Babira: hoe een nieuwe familie 
ontstond.) — II/1: Weekx G., La peuplade des Ambundu (District du Kwango). oo 
Bittremieux L., De Kongoleesche spraakkunde op nieuwe banen. — II/2: Wing J. van, Les 
danses Bakongo. — Heyse Th., Terres vacantes et terres sans maitre. — Weekx G., 
La peuplade des Ambuntu. — Bogaerts H., Onomasticon van t Luntuvolk. 


Djawa (Jogjakarta, Java, N. O.1.). XVII/3—4. 1937. 


; : : ; : : Drees 
Adam L., Geschiedkundige aanteekeningen omtrent de Residentie Madioen. I. 

historische vondsten. __ Tirtakoesoema R. Soedjana, lets over de graven der Rijksbe- 
stuurders van Jogjakarta. — De Besaran ter Regentschapshoofdplaats Demak. — Sitsen 
Pp. H. W., De kleine nijverheid in inheemsche sfeer en hare expansiemogelijkheden op Java. 


El Mexico Antiguo (Mexico). Iv/3—4. 1937. 


on J. Eric, Lunar Inscriptions in the Usumacintla Valley. — Beyer Hermann, 
Lunar paige wa Supplementary Series at Piedras Negras. — Vazquez Alfredo Barrera, 
Problemas que ofrece la Traduccion de los Documentos Mayas We), ek Aa - 
Reko B. P., Star-Names of the Chilam Balam of Chumayel. — Caso Alfonso, ‘ienian 10s 
Teotihuacanos conocimiento del Tonalpohualli? 


El Palacio (Santa Fe, N. M.). XLIII/1—6. 1937. 
Milford Stanley J., The Twin War God Myth Cycle. 
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En Terre d’Islam (Lyon). XII/22. 1937. 


Saarda C., Origines de la Mosquée, 622—650. Gonthier E., La religion druze: [. 
Histoire et dogme. — Ceo, Autor d’un droit égyptien. 


Ethnographia Népélet (Budapest). XLVIII/1. 1937. 


as L.. Siebenbiirgen und die rumdnische Friihgeschichte. — Eckhardt S., Die 
peltesene eS Szendrey Ze Die Personen, die Zeit und Ort der Zauberhandlungen. — 
Jacobi Lanyi E., Die Wiederholung im ungarischen Volkslied. — Eckert I, Die religidse 
Volksdichtung in der Umgebung von Kalocsa. — Seemayer V., Volksbrauche mit Gesang 
aus den Komitaten Somogy und Zala. — Danos E., Der Gemeinplatz in der Ballade. 
Balint S., Religisse Osterbrauche der Magyaren. — Vakarelski Chr., Die Zubereitung der 
Butter und ihre Gerate bei den Bulgaren. — Batky Zs., Zum lebbencs (eine ung. Suppen- 


mehlspeise), — Godnyey S., Ein Tanz nach tiirkischer Art in Kunszentmiklés. — Vajkay 
(vasaahiben A., Beitrage zur Heilung der Tollwut. — Die Zahmung des Hundes durch 
Zauber. — Szendrey Zs., Der Esel im ung. Volksgiauben. — Seemayer V., Zum Ursprung 


des FaBbindertanzes. — Bonomi J., Scherzhafte ung.-deutsche BegriiBungen in der Ofener 
Gegend. — Szabé6 K., Beitrage zum Wortschatze der Kecskeméter Hirten. — Was fiir Pferde- 


wurden von den Ungarn bevorzugt? 


Ethnos (Stockholm). IH/3. 1937. 


Hornell James, Traps and snares from Upper Egypt. — Zelenin Dm., Zur Frage 
der Entwicklungsgeschichte der primitiven Religionen. — Speck F. G., Remarks on Iziko- 
witz’s ,,Musical Instruments of the South American Indians“. 


Foik-Lore (London). XLVIII. 1937. 


2: Layard John, Labyrinth Ritual in South India: Threshold and Tattoo Designs, — 
Enthoven R. E., The Latvians in their Folk Songs. — Fry H. K., Dieri Legends. — 
Earthy E. Dora, Folk-stories of Gazaland, Portuguese East Africa. —3: Drower E.S., The 
Ritual Meal. — Grinsell L. V., Some Aspects of the Folklore of Prehistoric Monuments. — 
Hocart A. M., The Age-Limit. — Williams Mary, Apropos of an Episode in Perlesvaus. — 
Jackson Kenneth, Testing the Wife’s Affection. — Banks M. M., Threshold Designs. — 
Fry H. K., Diri Legends. — Earthy Dora, Folk-Stories of Gazaland, Portuguese East Africa. 


Forschungen und Fortschritte (Berlin), XIII. 1937. 


13: Franke Otto, Der Sinn der chinesischen Geschichtsschreibung. — Lohmann 
Johannes, Uber das Verhaltnis von Sprache, Rasse und Klima-Zone. — 14: Erdmann Kurt, 
Zur Chronologie der sasanidischen Kunst. 


Hespéris (Paris). XXIV/1—2. 1937. 


Terrasse Henri, La céramique hispano-maghribine du XlIle siécle d’aprés les fouilles. 


du chateau de l’Ain Ghaboula (Dchira). — Le Coeur Charles, Les ,,mapalia“ numides et 
leur Survivance au Sahara. — Vigaire Marcel et Le Tourneau Roger, La fabrication du 
fil d’or a Fés. — Marcy Georges, Introduction a un déchiffrement méthodique des in- 


scriptions ,,tifinagh“ du Sahara central. 


Ibero-Amerikanisches Archiv (Berlin). XI/2. 1937. 


Lehmann-Nitsche R., Einzelheiten zur Entdeckungs- und Kulturgeschichte des dst~ 
lichen Stidamerika. II. Die Patagonier des Magallanes (1520), 


Indian Culture (Calcutta). IV. 1937. 


Basu K. K., The History of ‘Isma’el Adil Shah of Bijapur. — De S. K., The Theo- 
logy and Philosophy of Bengal Vaisnavism. — Katare Sant Lal, The Chalukyas of 
Kalvani and their Political Relations with the Contemporary Northern States. — Banerji 
S. K., Some of the Women Relations of Babur. — Padhye Keshav Appa, Buddhism as 
Bion ae ee — Hazra Rajendra Chandra, The Padma Purana. — 

u - M., Bbodh-Gaya Sculptures. — Mitra S. C. 
Ancient Indian Myth in a Mode Hindu Care aay ml rami e gh 
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Investigaciones Lingiiisticas (Mexico). IV. 1937. 


1—2: Moreno Wigberto Jiménez, Bibliografia Lingiiistica de Don Pablo Gonzalez 
Casanova. — Vazquez Alfredo Barrera, Mayismos y voces mayas en el Espafiol de 
Yucatan. — Rubio Horacio, Vocablos y Modismos Oidos en el Estado de Hidalgo. — 
Guerrero de la Rosa Roberto, Del Lenguaje Corriente de los Musicos Mexicanos. — 
Eskildsen Rosario Maria Gutiérrez, Dos estudios del Espafiol de Mexico. — Urefia Pedro 
Henriquez, Problemas del Espafiol en Mexico. — Basauri Carlos, La Psicologia a traves 
del estudio de las Lenguas. — Vasquez Alfredo Barrera, Problemas que ofrece la Traduc- 
cion de los documentos mayas post-cortesianos. —- Castafieda Alfonso Manuel, Los re- 
gionalismos de ,,La Parcela“ del Lic. Lopez Portillo y Rojas. — Ochoa Arnulfo, Regio- 
nalismos de uso frecuente en el Estado de Guanajuato. — Gamiz E., Rafranes y pro- 
verbios usados en el Estado de Durango. — Carballo Nicanor, Voces antiguas de Fiestas 
regionales. — Garibi Ignacio Davila, A proposito de la voz nahualt ,,itztapalapan“. — 
Versos en dialecto mexicano. — Becerra Marcos E. — Sobre la palabra castellana 
,nahoa“. — F. Ibarra de Anda, Un gazapo del Codice Sierra. — Lathrop Jr. Maxwel D., 
Report of a partial study of the Tarascan Dialect. — Miller W. S., La lengua mixe o 
ayuk. — Pike Kenneth L., Likenesses differences and variations of phonemes. — Nida 
Eugenio A., The Tarahumara Language. — Hansen Florencia, Report on the Mazateco 
Dialect-Morphology and Grammar. — Pike Victoria, Mazateco Fonetics. — Christiansen 
L. G., Totonaco, 


Journal de Psychologie (Paris). XXXIV./1—2. 1937. 


Pichon E., La linguistique en France. Problémes et méthodes. — Déonna W., 
L’esprit classique et l’esprit primitif dans l’art antique. 


Journal of Chinese Folk-Lore (Canton, China). 1/2. 1937. 


Illustrations: Costumes of different Classes of ancient Chinese People; Human 
Races in the World. — Wo Tchong-Tche, Practices in Dealing The Dead Body. — Chong 
King-Man, The Rat and the Chinese Ancient Custom. — Kiang Ying-Lieng, An Intro- 
duction to the Folk-lore of Kuong-Ming (Yunnanfou). — Wang Hing-Shui, A General Sur- 
vey on the Aborigines in Formosa. — Chueng-Seh, A Brief history on the Formosa and 
Its Aborigines Since One Hundred Years. — Ching-Chi Young, Beliefs and Gods in 
Annam,. — Ching Sui, On Stories of Famous men in Tchu-Chow. — Ip Tak-Chieng, On 
the story-Type of Monkey. — Wang Kei-Sue, Several Folk-tales in Ceylon Island. — 
Chu Sueng-Pah, Some Curious Happens in My Village. — Liu We-Ming, A Study on the 
Marriage-Songs in Tong-Kwang. — Cheng Ting-Fat, The Social Back-Ground of Kha- 
Hka People. — Yung Fong-Ming, The Cantonese Folk-Song and Chu Tze Yeung. — 
Lieng Kum-Poh, The Luck of Woman in Tong-Kwang Seen through from Local 
Folk-Songs. 


Journal of the Royal African Society (London). XXXVI. 1937. 


CXLIV. Hofmeyr Jan. H., The Approach to the Native Problem. — Hore-Ruthven 
C. M., The South African Institute of Race Relations. — Grieveson E. T., Educational 
Needs of Urbanised Natives in South Africa. — Supplement: Spearpoint F., The African 
Native and Rhodesian Copper Mines. — CXLV: Sir Malcolm Watson, Malaria and Nutri- 
tion in Africa, — Haywood A. H. W., Game Animals of West Africa. — Wagner Ginter, 
Witchraft among the Azande. — Supplement: Clauson Gerard L, M., Some Uses of 
Statistics in Colonial Administration. 


Journal of the University of Bombay (Bombay). V. 1937. 


VI: Belvalkar S. K., Miscarriage of Attempted Stratification of the Bhagavadgita. — 
Majmudar M. R., Antiquities from Gujarat. I. Two Illustrated Manuscripts of Ratirahasya 
of the Gujarat School of Painting. II. A Rare Image of Soma from Gujarat. III. A Trilingual 
Inscription on a Step-well in Petlad. — Gode P. K., Antiquity of the Caste-name ,oentavi". 
VI/1: Ghurye. G. S., Disposal of Human Plancenta. — Karve Iravati, The Normal Asym- 
metry of the Human Body. — Sankalia H. D., Inscriptions of Gujarat: An Epigraphic 
Survey. — Gode P. K., Keshavbhat Karve a Poona Banker of the Peshwa Period and his 
Relations with the Peshwa and Damaji Gaikwad. — Bhaiji M. Mohsin, Housing and 
Rent among the Muhammedan Working Classes of Bombay. 
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Kongo-Overzee (Antwerpen). III/5. 1937. wer 
i ich 1 ey i — tier Rodo 

Aug. de, Hoe het Tshiluba zich in Kasat verspreidde. Mor - 

De Bec vee Pennoited in Ubangi. — Bittremieux Leo, Brief van Musiri. —- Van der 

Kerken G., Enkele Beschouwingen in verband met de Studie der Inlandsche Volken van 


Belgisch Afrika. 


La Géographie (Paris). 1937. 

1l/5—6: Jagerschmidt Alain, Les populations et la question indigéne en Afrique 
ag tees eet LXVIII/1: Dalet R., Essai sur les pagodes cambodgiennes et leurs 
annexes. — LXVIII/2—3: Dalet R., Essai sur les pagodes cambodgiennes et leurs an- 
nexes. — Van den Broek d’Obrenan Charlie, Le Sépik. — Pottier René, Ghat, l’étymo- 
logie du nom de cette oasis. — 4: Coche R., Escalades et découvertes au Sahara Central. 
— Jagerschmidt Alain, Les populations et la question indigéne en Afrique australe britan- 
nique (Suite). — Van den Broek d’Obrenan Ch., Le Sépik. 


| Language (Baltimore). XIII. 1937. 


1: Swadesh Morris, The Phonemic Interpretation of Long Consonants. — Kerns 
J. Alexander, E2 and Eu in Germanic Strong Preterites of Class VII. — Rice C. C., 
Romance Etymologies. — Lane George S., Celtic Notes. — Wyld Henry Cecil, Studies in 
the Diction of Layamon’s Brut. — 2: Kroeber A. L. and Chrétien C. D., Quantitative 
Classification of Indo-European Languages. — Austin William M. and Smith Henry Lee, 
jr. The Etymology of Hittite yuwkas. — Franklin Edgerton, Gerunds in Buddhist Hybrid 
Sanskrit, — Flom George T., Breaking in old Norse and Old English with Special 
Reference to the Relations between them, — Boas Franz, Some Traits of the Dakota 
Language. 


L’Anthropologie (Paris). XLVII/3—4. 1937. 


Philippe J., Le Fort-Harrouard. — Royer P., Monographie des ossements de l’€poque 
franque. — Vaisik J. A., Etudes anthropologiques sur les Monténégrins du Dourmitor. 


Le Bulletin des Missions (Bruxelles). XVI. 1937. 


Dufonteny G., Méthodes et procédés oratoires chez les Bantous. 


Le Muséon (Louvain). L/1—2. 1937. 
Moritz B., Die Koénige von Edém. 


Man (London). XXXVII. 1937. 


132—154: Schuster Carl, A Comparison of Aboriginal Textile Designs from South- 
Western China with Peasant Designs from Eastern Europe. — Morant G. M., The 
Literature of Human Palaeontology: A Review of Fossilium Catalogus, Pars 74, Hominidae 
Fossiles. — Derby D. E., An Egyptian Mirror Handle in Fossil Bone. — Dunlop Margaret, 
The Significance of the Oolitic Limestone Escarpments in the Life of Bronze Age France. 

155—173: Roth Kingsley, A Composite ,,Tambua“ from Fiji. — Mills J. P., The 
Custom of Temporary Marriage among the Eastern Angami Nagas of Assam. — Allan 
John, Some Observations Concerning the Stature of Freshmen Entering the University 
of Toronto, Canada. — Winterbottom J. M., A Note on the Angoni Paramountcy. — 
Macfarlane Eileen W. Erlanson, Eastern Himalayan Blood-groups. 

174—185: Field Henry, Two Neolithic Implements of Unusual Size. — Beasley 
Harry G., », Thunder-Bolt Celts“ from Benin. — Beaglehole Ernest, Cultural Peaks in 
Polynesia. — Huntingford G. W. B., The Boats of Victoria Nyanza. — Hornell James, 
Note on Mr. Huntingford’s Paper. — Menon K. Govinda, Red Painted Pottery from 
Cochin State. 

: 136—198: Hornblower G. D., Osiris and his Rites. — Breuil H., A Y-shaped Point 
in Natal, and a Big Palette from the Transvaal. — Hall G. Rome, A Lake Village in West 
Africa. —- Bose J. K., Marriage-classes among the Chirus of Assam. 


Man in India (Ranchi). XVII. 1937. 


|—2: Bhupendra Nath Datta, Vedic Funeral Customs and Indus Valley Culture. — 
Anthropological Notes and News. — Indian Ethnology in Current Patibditel — 3: lyer 
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L. A. Krishna, Slavery in Kerala. — Bhaduri Manindra Bhushan, The Korwas of the 
aes State (Central Provinces). — Roy Sarat Chandra, Caste, Race, and Religion 
in India. 


Mémoires de l'Institut de l’Histoire de Culture Matérielle (Kiev). 1937. 
(Ukrainisch.) 


1: Mislov V., Les instruments aratoires et la technique agricole d’apres les matériaux 
des vestiges de la cité (,,Gorodistché“) de Raiki de ’époque féodale. — Petrov V., Lan- 


guage and the history of material culture. — 2: Moltchanivski T., Matériaux de l’investi- 
gation archéologique de la cité ancienne (horodistché) de Raiki en 1934. — Magoura Sy 
L’expédition de l'année 1934 pour létude de la civilisation tripolianne. — Pidoplitchka 


1. G,, The Basic Features in the Development of the Contemporary Landscape of the 
Tripolian Plateau. — On the Domestic Fowl of the Tripolie Settlements. 


Mitteilungen der Anthropologischen Gesellschaft in Wien (Wien). LXVII. 


I_II: Lebzelter V., Art und Rasse beim Menschen. — Routil R., Anthropologisch- 
erbbiologische Familienforschung als Grundlage der rassenkundlichen Analyse. — 
Danckert W., Musikethnologische ErschlieBung der Kulturkreise. — Haeckel J., Gewinnung 
einer relativen Zeitfolge aus der Gruppierung der Sozialsysteme. — Hetzer K, und 
Pittioni R., Vier Wohngruben der Lengyelkultur in Steinabrunn in Niederédsterreich. — 
Barb Alphons, Hiigelgrabernekropolen und friihgeschichtliche Siedlung im Raume der Ge- 
meinden Schandort und Pinkafeld (Burgenland). — Milke Wilhelm, Statistische For- 
schungsmethoden. Eine Erwiderung. — Ill—IV: Obermaier H., Die Bedeutung der Peters- 
hohle bei Velden fiir das Moustérien-Problem. — Skala Othmar, Die Plateaulehmstationen 
in der Umgebung von Japons, N.-O. — Weninger Margarete, Fingerabdriicke von zentral- 
afrikanischen Batwa-Pygmoiden des Kivu-Gebietes, — Reschke Heinz, Zur Kraniologie der 
Tschechen. Fine Schddelserie aus Naki (Mahren). — Nowotny Karl Anton, Ortungssinn- 
bilder mit mythischem Gehalte aus zwei Jahrtausenden. (Ubereinstimmungen auf ethno- 
historischem Gebiete.) — Berciu D, und Beninger E., Germanenfunde aus der Kleinen 
Walachei. — Koller Rosa, Awarenschddel von Traiskirchen. — Frank Amelie, Zur Kranio- 
logie der Battak. 


Népiink és Nyelviink (Szeged). 1X/5—6. 1937. 


Cs. Sebestyén Karoly, Ungarische Bauernstiihle. —- Kelemen Jozsef, Ein ungari- 
scher Abzihlreim. — Kertész Mané, Zur Geschichte unserer Verbalprafixe. — Fokos 
David, Tompor, — Eérdegh Bela, Ortsneckereien. —- Kovacs Gyula, Aberglaubische 


Braiuche in der Viehzucht. 


New Mexico Historical Review (Santa Fe, New Mexico). XII/3. 1937. 


Reeve Frank D., Federal Indian Policy in New Mexico, 1858—1880. — Sauer 
Carl O0., The Discovery of New Mexico Reconsidered. — Aiton Arthur S, and Rey Agapita, 
Coronado’s Testimony in the Viceroy Mendoza Residencia. 


Niedersachsische Hochschul-Zeitung. 200 Jahre Universitat Gottingen (1737— 
1937). 


Plischke Hans, Johann Friedrich Blumenbach. — Das Institut fiir Volkerkunde. 


Oceania (Sydney). VII/4. 1937. 


Wedgwood Camilla H., Women in Manam. — Mountford C. P., Rock Paintings 
at Windulda, Western Australia. — Kaberry Phyllis M., Subsections in the East and South 
Kimberley Tribes of North-West Australia. — Elkin A, P., Native Education, with Special 
Reference to the Australian Aborigines. — Groves William C., Settlement of Disputes 


in Tabar. 


Offa (Neumiinster in Holstein). 1. 1936. 


Becksmann E., Die Gliederung des Fiszeitalters und die geologische Datierung der 
paldolithischen Perioden. — Rust A., Die Grabungen bei Hof Stellmoor. — Schroeder R., 
Das MaBwerk der germanischen Bauten. — Kersten K., Das Totenhaus von Griinhof-Tesper- 
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i 6 ig- in. — Jankuhn H., Die Aus- 
- ke K., Germanische Backéfen aus Schleswig Holstein. — Jankt yl 
doers eat faithabu 1935/1936. — Rudolph M., Die Grundlagen der Holzbauweisen von 


Haithabu, — Arntz H., Neue Runenfunde. 
Onze Taaltuin (Maastricht). VI. 1937. 


i i idelij he bevolking 

4: Van Ginneken Jac., Onze zuidelijke taalgrens en de Germaansc 
van het Merovingische Ae fe Den Eerzamen F., Over de voornaamwoorden in het 
Goerees. — Kaiser L., Zinslengte. — Karsten G., Onderwijs in het Friesch op de lagere 
school. — 6: Wils J., De persoon in de taal. — Fremery E. de, Het herstelde woord. 


Ostasiatische Zeitschrift (Berlin und Leipzig). XIII/1—2. 1937. 


Minchen-Helfen Otto, Chinesisches Lackgerat. — Bachhofer Ludwig, Pancika und 
Hariti. — Franke Herbert, Wang-ch’uan chi. — Adam Leonhard, Die kombinierten ghi- 
Kannen und Dochtlampen von Nepal. — Kuznitzky Martin, Sammlung von Kiinstlersiegeln 
(Han und Kakihan) in mikrophotographischer Wiedergabe, 


Prahistorische Zeitschrift (Berlin). XXVII/1—2. 1930. 


Miiller-Stoll Wolfgang R., Untersuchungen urgeschichtlicher Holzreste nebst Anlei- 
tung zu ihrer Bestimmung. — Zotz Lothar F., Das Alter des sogenannten urnordischen 
Menschen von GroB-Tinz. — Dullo Eleonore, Die kaukasischen Axte der Bronzezeit. — 
Peters E., Die altsteinzeitlichen Kulturen von Veringenstadt (Hohenzollern). 


Préhistoire (Paris). V/1. 1930. 


Dr. Henri-Martin +, Comment vivait Homme de La Quina a l’époque mousté- 
rienne. — P. M. Favret, Les nécropoles des Jogasses a Chouilly (Marne). — F. Benoit, 
Une forteresse celtique aux Baux: Les Bringasses, 


Records of the South Australian Museum (Adelaide). V/4. 1936. 


Tindale Norman B. and Mountford C. P., Results of the Excavation of Kongarati 
Cave, near Second Valley, South Australia. 


Religions (London). 1937. 
20: White E. M., Women in the great religions, 


Review of Philosophy and Religion (Allahabad). VI/2. 


Srinivasiengar K. R., Sarva-Mukti: Appaiyya Diksita and Samkara. — Srivastava 
S. N. L., The Intuitional Approach to Reality Through Self-Intuition or Atma-Jfiana. 


Revista do Arquivo Municipal (Sao Paulo). 


XXX. Machado Alcantara, O Concurso de Americo Brasiliense, — Alvarenga 
Oneyda, Cateretes do sul de Minas Gereis. — Ruy W. Tibirica, Arqueologia Brasileira. — 
Ordens Regias. Papeis Avulsos. — XXXI. Aranha J. M. Camargo, A Provincia de Sao 
Paulo. — Ordens Regias. Papeis Avulsos. — XXXII. Branco Joaquim, Etimologia dos 
Nomes Guaranis dans Ilhas Paulistas. — Ordens Regias. Papeis Avulsos. —- XXXII. Santos 
Marciano dos, A Dansa de S. Concalo. — Ordens Regias. Papeis Avulsos, — Von den 
Steinen Karl, Entre os Aborigenes do Brasil Central. — Ordens Regias. Papeis Avulsos. — 
XXXVIII_ De Moya Salvador, Catalogo de Autores Genealogicos. 


Revue anthropologique (Paris). XLVII/4—6. 1937. 


_, A. Vayson de Pradenne, Les dénominations de Youtillage du Paléolithique in- 
férieur. — M. R. Cottevieille-Giraudet, Questions de Raciologie humaine. — Max H. 
Boudin, Essai sur le rdle de la linguistique au service de investigation sociologique. — 
Dr. Marcel Baudouin, Les deux squelettes du Campignien Saint-Piat (Eure et Loir). — 


Dr. J. H. Probst-Biraben, La Nechra constantinoise et ses caractéres (une survivance 
complexe non musulmane). 


Revue de PUniversite d’Ottawa (Ottawa). VIt/4. 1937. 


McCraken M. S., Traditions of Pre-Confederation English Canadian Li 
3 t ; iti - iterature, — 
Morice Adrien G., La race métisse. Etude critique en marge ee livre récent. ' 
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Schweizerisches Archiv fiir Volkskunde (Basel). XXXVI/1. 1937. 


wham Manfred, Zur Erklarung des ,,Lobetanz“ durch die schweizerische 


Studi e Materiali di Storia delle Religioni (Bologna). XIII/1—2. 1937. 


Bissing Fr. W. Freiherr von, Figurine di divinita e amuleti egiziani trovati in tombe 
etrusche. — Weinstock St., Rémische Reiterparade. — Gaster Th. H. The story of 
Aghat. — Guarducci M., Un giudizio del santuario di Alea a Mantinea. — Merkel R. F., 
Der Islam im Wandel abendlandischen Verstehens. — Rossini C. Conti, Sulla dichiarazione 
di paternita da parte della madre nella consuetudine abissina, 


Tanganyika Notes and Records (Dar es Salaam). 3. 1937. 


j The Description of Africa. — Moreau R. E. and Greenway P. J., A Note on Lon- 
gido and Ketumbeine Mountains. — Cole G. F., Notes on Sea-Angling off the Tanganyika 
Coast. — Hartnoll A. V. and Couchman Fuggles N. R., The ,,Mashokora“ Cultivations of 
the Coast. — Robinson Arthur E., The Shirazi Colonizations of East Africa. — Hemedi 
Abdullah (translation by Roland Allen), The Story of Mbega, — Popplewell G. D., Notes 
on the Fipa. — Forster Norman, A Note on Some Ruins near Bagamoyo. — Hartnoll 
Morwenna, A Story of the Origin of the Name of Bandar-es-Salaam. 


The Journal of the Anthropological Society of Tokyo (Tokyo). LIT. 1937. 


_ 594: Namba Hideshige, On the Human Bones from Urn of the Aeneolithic Age found 
in Hizen. — Hieda Hayao, On a New Type of Orthograph. — Akadori Eizo, Review on 
Fossil Men in Asia. — 595: Shiro Ichiro, On a Human Bone of Recent Karafuto-Ainu found 
from Honto, Karafuto. — Sugiura K., Elemental Unit of Social Groupings in North American 
Indians. — 596: Kuroda Seikichi, Studies on Some Characters of Face of Modern Koreans. — 
Miyake Soetsu, Two Exemples of Resection of Occipital Foramen, Polynesian and Manchu- 
rian Skulls. — Sugiura K., Tamantu M. and Nakano T., On the Tendency of Ethnology in 
Germany. — 598: Naora Nobuo, On the Pig in the Prehistoric Age of Japan. — Kuroda 
Seikichi, Studies on Some Characters of Face of Modern Koreans. — 599: Nakayama Eishi, 
Anthropological Studies of Ainu (Shiraoi). 


The Journal of the Polynesian Society (New Plymouth, N. Z.). XLVI/2. 1937. 


Métraux Alfred, The Kings of Easter Island. — Skinner H. D., Maori Use of the 
Harpoon, — Te Rangi Hiroa, Additional Wooden Images from Tonga. — Skinner W. H., 
The Stone Anchors of the Matahorua, Tokomaru and Taimui Canoes. — A Maori Kaheru. 
__ Re Greenstone Adze found in Tasmania. — The Easter Island Language. 


The Journal of the Siam Society (Bangkok). 1937. 


XXIX/II: Rispaud Jean, Les noms a éléments numéraux des principautés Tai, — 
H, S. H. Prince Vivadhanajava, The Statement of Khun Luang Ha Wat. — XXX/l: Giles 
Francis H., The Koh Lak Tradition. — About a Love Philtre. — An Ancient Chinese Blood 
Test for proving parentage. — McFarland S. G., An Account of a Trip made to Angkor 
Wat in 1872; and Notes thereon. — Seidenfaden Erik, The Races of Indochina. — The 
Rice Grains from Khu Mu’ang. — Hutchinon E. W., ,, Territories et Populations des Confins 
du Yunnan“ By J. Siguret. — Are Certain Indian Rites of Melanesian Origin? 


The Moslem World (New York). XXVII/3. 1937. 


Donaldson Bess Allen, The Koran as Magic. — Macon Isaak, Moslem Chronology 
in China. — Greenfield Kate, Shi'a Standards of Hyderabad. 


The Philippine Journal of Science (Manila). LXII/1. 1937. 


Vanoverbergh Morice, Iloco constructions. 


Tijdschrift van het Koninklijk Nederlandsch Aardrijkskundig Genootschap. 
(Amsterdam). LIV/5. 1937. 


Jong J. A. de, Megalithische outheden op het Yang-Hoogland. 
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T’oung Pao (Leiden). XXXIII/2. 1937. 

Moule A. C., Marco Polo’s description of Quinsai. — Jennes Jos., L’art chrétien en 
Chine au début du XVIIle siecle. — Erkes Eduard, Ist die Hsia-Dynastie geschichtlich? — 
Mullie Jos., Une planche a assignats de 1214, — Haguenauer Charles, Du caractere de la 
représentation de la mort dans le japon antique. — Kunst J., John Hazedel Levis’ ,,Founda- 
tions of Chinese Musical Art. — Dubs H. H., Postscript to Dubs, the golden Idol of former 


Han Times. 


Tropisch Nederland (Amsterdam). X. 1937. 


1, 2: Wellan J. W. J., Palembang lamo (Oud-Palembang). — 3: Wellan J. W. J., 
Palembang Lamo, (Oud-Palembang). — Van Diejen-Roemen J. M., Adatgebruiken en 
Legenden van Halmaheira. — Nieuwenhuis A. W., Nieuw Guinee als woonplaats zijner 
volken. — 4: Oostwoud Wijdenes M. J. A., Celebes Indrukken. Lijkverbranding bij Makas- 
sar. — Van Diejen-Roemen J. M., Adatgebruiken en Legenden van Halmaheira. — Nieu- 
wenhuis A. W., Nieuw Guinee als woonplaats zijner volken, — 5: Schnitger F. M., Een 
merkwaardig stuk Hindoe-Javaansche bronskunst. — Nieuwenhuis A. W., Nieuw Guinee 
als woonplaats zijner volken. — 6: Kamerling Z., Indigo. — Nieuwenhuis A. W., Nieuw 
Guinee als woonplaats zijner volken. — 7: Nieuwenhuis A. W., Nieuw Guinee als woon- 
plaats zijner volken. — 8: Nieuwenhuis A, W., Nieuw Guinee als woonplaats zijner 
volken. — 10: Wijdenes Oostwoud M. J. A., Celebes — Indrukken. De Kroning van den 
Koning van Goa. — Nieuwenhuis A. W., Nieuw Guinee als woonplaats zijner volken. — 
11, 12: Nieuwenhuis A, W., Nieuw Guinee als woonplaats zijner volken. 


Wiener Prahistorische Zeitschrift (Wien). XXIV/1. 1937. 


Miihthofer F., Zur Frage der protolithischen Knochenwerkzeuge. — Schmidt A., Uber 
die Entstehung protolithischer Knochenwerkzeuge. — Willvonseder K., Zwei Grabfunde 
der Badener Kultur mit Metallbeigaben aus Niederdsterreich. — Eichhorn O., Ein mittel- 
bronzezeitliches Hiigelgrab bei Mies im Egerlande. — Pink K., Keltisches Silbergeld in 
Noricum. — Willvonseder K., Eine Lochaxt aus arsenhaltigem Kupfer von Zwerndorf a. d. 
March, N.-0. — Pesta H., Spektralanalytische Untersuchung der Metallfunde von Leobers- 
dorf, Lichtenwérth und Zwerndorf (N.-O.). 


Wiener Zeitschrift fiir die Kunde des Morgenlandes (Wien). XLIV/3—4. 1937. 


Leslau Wolf, Der §-Laut in den modernen siidarabischen Sprachen. — Uber das 
ha-Prafix im Arabischen. 


Zeitschrift der Deutschen Morgenlandischen Gesellschaft (Leipzig). Band 91/1. 
1937. 


Thomas F. W., A Buddhist Chinese Text in Brahmi Script. — Andrae W., Die 
Tempel der Assyrer. — Hinz Walther, Beitrage zur iranischen Kulturgeschichte. — 
WeiBbach F. H., Achamenidisches. — Thieme Paul, Uber einige persische Worter im 
Sanskrit. — Heffening W., Tahtagy-Lieder aus dem Taurus. — Euringer Sebastian, 
Der Spiegel Salomons. Ein abassinisches Amulett. 


Zeitschrift fiir Eingebornen-Sprachen (Berlin). 1937. 


; XXVII/4: Busse J., Inamwanga-Texte. — Kahler Hans H, J., Untersuchungen iiber 
die Laut-, Wort- und Satzlehre des Nias. — Kuhn G., Pedi-Texte. — XXVIII1: Dam- 
mann E., Eine Suaheli-Dichtung iiber Moses, den Habicht und die Taube. — Ittmann 1 he 
Allerlei Uberlieferungen der Kosi. — Hoffmann C., Sotho-Texte aus dem Holzbusch- 
gebirge in Transvaal. 


Zeitschrift fiir Ethnologie (Berlin). 1936. 


LXVIIl/4—6: Kroll H., Die Siegerlander Haubergwirtschaft und ihre Gerate. — 
Lehmann-Nitsche R., Konig Midas hat Eselsohren. — Die sprachliche Stellung der 
Choropi (Gran Chaco). — Speiser F., Uber Kunststile in Melanesien. — Staffe A., 
Uber den Ahnenkult und die Haustierhaltung bei den Bakosi nebst Bemerkungen iiber 
die Ursachen des Haustiererwerbes. — Miiller G., Juden in Tripolis. — LXIX/1—3: 
Guth, Die »Mutter“ im Sprachgebrauch der Asu. — Moeller K. von, Die Osterinsel 
und Peru, — Korner T., Zur Frage der Differenzierung der psychologischen und etymo- 
logischen Grundlage der sogenannten ,seelen“-Begriffe im Austronesischen. — Hotz G., 
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Uber eine Biiffeldecke mit indianischen Bilderschriften. — Em A. Rud., Die Rentier- 
zucht der Waldlappen. — Noll H., Grundlegendes zur Zeitbestimmung der Maya, — 
Hartter G., Das Gottesgericht bei den Ewe. — Devereuse G., Der Begriff der Vaterschaft 
bei den Mohave-Indianern. Schneider M., Uber die Verbreitung afrikanischer Chorformen. 


Zeitschrift fiir Morphologie und Anthropologie (Stuttgart). XXXVI/3. 1937. 


Weinert Hans, Eine Rekonstruktion des Sinanthropus-Schadels auf Grund der 
Calvaria Nr. 1 (Locus E) und des Unterkiefers (Locus A), gefunden 1929/30 bei 
Chou-Kou-Tien (Peking). — Schade H., Zur endogenen Entstehung von GliedmaBen- 
defekten. — Portius Walter, Beitrage zur Frage der Erblichkeit der Vierfingerfurche. — 
Duis Bernhard T., Fingerleisten bei Schizophrenen. — Weinand Helmut, Familienunter- 
suchungen iiber den Hautleistenverlauf der Handfliche, — Biicklers M., Albino-Haarfarben. 


Zeitschrift fiir Rassenkunde (Stuttgart). VI. 1937. 


1: Seiffert W., Die Bedeutung der experimentellen Erbbiologie fiir die Erforschung 
des Menschen, — Alverdes Fr., Organisation, Anspannung und Ganzheit. — Hennig R., 
Rassische Uberreste mittelalterlicher Normannen bei Eingebornen Nordamerikas. — 
Schwidetzky I., Voraussetzungen bei der Betrachtung des Rassenaufbaus von Schle- 
sien. — Von Eickstedt E. Freih., Geschichte der anthropologischen Namengebung und 
Klassifikation (unter Betonung der Erforschung von Siidasien). — Skerlj B., Rassen und 
turnerische Leistungsfahigkeit. — Neuendorff G, H., Das Arabertum in Iberoamerika. — 
Hochholzer H., Die Vélker- und Rassenschichtung Siziliens, — Girtanner Chr., Uber die 
Herkunit der blaudugigen Kansasindianer. — Montandon G., Homo palaeniger et Homo 
niloticus. — Count Earl W., A note on a progressive“ Gorilla skull. — 2: Liu Chungshee 
H., A Tentative Classification of the Races of China. — Peters H. B., Lateinische Neu- 
benennungen von Menschenrassen. — Von Eickstedt E. Freih., Geschichte der anthro- 
pologischen Namengebung und Klassifikation (unter Betonung der Erforschung von Siid- 
asien). — Peters H. B., Die wissenschaftlichen Namen der menschlichen K6rperform- 
gruppen. Eine Zusammenstellung nach den internationalen Nomenklaturregein. — Von 
Fickstedt E. Freih., Zur derzeitigen Stellung der Anthropologie. — Marett R. R., Anthro- 
pology at Oxford. — Seisow Chr., Rassenforschung in Bulgarien. — Kumaris I., Die 
Anthropologie in Griechenland. — Skerlj B., Anthropologie in Jugoslawien. — Wrzosek A., 
Anthropologie in Polen. — Facaoaru I., Die ,,Ganzheitsanthropologie* und das Studium 
des Menschen in Rumanien. — Cipriani I., Die Wissenschaft vom Menschen in der Sowijet- 
Union. — Frankenberger Z., Die Anthropologie in der Tschechoslowakei. — Bartucz 
Lajos, Die Anthropologie in Ungarn. 
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